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ज्ञान सत्र प्रकाशन मन्दिर का कट 
द्वितीय दीप pre 
हर द्‌ की | aS 
विधि से विनिमित विश्व के आरम्भ में कया थ की हो न्त र 
है प्रश्‍न यह जिज्ञासु का श्रुति शाख मूलक भो अहो ॥ 
निर्णय विविध विध मुक्ति से ऋषिज्ञान पूर्वक ही दिए । 
यद्यपि विवाद विरोध कुछ मतमेद भी प्रकटित किए ॥१॥ 
षट्शाख दर्शन अन्य पौराणिक समालोचन तथा। 
मतयादियों की दृष्टि में है सृष्टि की नाना कथा ॥। 
श्रुति मुक्त अनुभव रूप पर यह परमहंस विवेक है । 
[ सोचें विचारें सुधीजन निर्णय सभी का एक है ॥२॥ 
था प्रथम केवल ज्ञान चेतनता प्रकाश स्वरूप वह्‌ । 
है भाज भी आगे रहेगी वस्तु सत्-चिद्‌-रूप यह ॥ 
अनुभूति संवित्‌ चेतना चिति भान बोध प्रकाश मी । 
हैं ज्ञान के पर्याय नित अदेव अविनाशी सभी ॥३॥। 
क सुख रूपता प्रियता सरसता चेतना में है सनी । 
- ज्यों दुग्ध में व्यापक मधुरता है बनी रहती घनी ॥ 
है यही केवल ज्ञान ज्ञप्ति स्वरूप ब्रह्मा अनादि वह । 
तद्रूप आत्मा भी सतत वेदान्त का सिद्धान्त यह ॥४॥ 
इस आत्म के सान्निध्य से जड़ बुद्धि में भी ज्ञान वह । 
भासे अनेकों वृत्तियों से कररग रूप प्रमाण यह ॥ 
होता प्रमाता जीव वह वह ही प्रमाण प्रमेय भी । 
हो क्वान ज्ञाता ज्ञेय भी है ध्यान ध्याता ध्येय भी ॥५॥ 
द्रघा बही दर्शन वही है ज्ञान हृदय स्वरूप भी । 
कर्ता करर वह कार्य क्या अगरिगत त्रिपुटियाँ वे सभी ॥ 
चिदू चिदाभास हुआ वही भासे अनेकों ढंग से । 
रवि बिम्ब ज्यों प्रतिबिम्ब होकर दपंणादिक संग से ॥६॥ 


निक ( २ ) 


यों स्वयं ज्योति स्वरूप के ये रूप औपाधिक सभी । 

_ प्रज्ञानको इस भाँति कहते ब्रह्म या निज रूप भी ॥ 

गुरू की कृपा से मिले पर ताच्विक अलोकिक ज्ञान यह । 

` गीता तथा उपनिषद्‌ का है सार सम्यक्‌ ज्ञान यह ॥७॥ 
इसके बिना विधि ने न विधि कुछ सृष्टि की पाई जभी । 

वह जड समाधिस्थित हुए श्रुति ज्ञानयम प्रकटी तभी ॥ 
तात्पर्य पाकर ज्ञान जब ब्रह्मा विधाता बन सके ॥ 

तब जीव जड विन ज्ञान के ब्रह्माणड में क्या कर सके ॥८॥। 


इच्छा न होती जान विन फिर यल क्या होगा यहाँ । 

मूर्च्छा समाधि सुषप्मि में अनुभव करें क्याहो वहाँ ॥ 

जब इन्द्रियों के द्वार से अन्तःकरण की वृत्तिर्या । 

बाहर निकलती ज्ञान तब हों कार्य की सब सिद्धियाँ ॥९॥ 
निष्कष ज्ञानाधीन यह जग जीव सचराचर सभी ॥ 

- सत्ता असत्ता देव ऋषि परलोक की भो क्या कभी ॥ 

श्रस्तित्व ईश्वर वेद का विन ज्ञान के क्या सिद्ध हो ? 
सत्‌ असत्‌ धर्म अधर्म का निर्णय कहाँ होगा कहो ॥१०॥ 

माँ के उदर में जीवको रहता अलौकिक ज्ञान है। 

शिशु भी विषय की इन्द्रियों से कर रहा पहिचान है ॥ 

है नित्य चेतन जीव फिर फंसे अबोध इन्हें कहें । 

है स्वल्प ऐन्द्रिय ज्ञान पर ये ज्ञान रूप संदा रहें 11११॥ 
सारांश तात्त्विक ज्ञान की बस इसे भूख अतीय है । 
शेशव अवस्था से अतः जिज्ञासु जग में जीव है ॥ 
परमन्द मति को ज्ञान ऐसा प्राप्त होता है कहाँ ९ 
झतएव ऋषियों ने व्यवस्थित ज्ञानसत्र किया यहाँ ॥१२॥ 

यह सत्र नेमिष में सहखो वर्ष तक होता रहा। 

शोनक बने जिज्ञासु ऋषि मुनि सूत वक्ता ने कहा ॥ 

सब निगम आगम ग्रन्थ पौराणिक प्रधान कहे वहाँ । 

यहं ज्ञान अधिवेशन जगत्‌ में सत्र संज्ञक है यहाँ ॥१३॥ 


१ ) 


* जो दीर्घ कालिक यज्ञ द्वादश वर्ष तक होते रहें । 
वितरण सदा अन्नादि का जहे, सत्र उसको भी कहें ॥ 
सत्‌ त्राण साधक सत्र हैं जो भी जहाँ जसे हुए । 
कल्याणकारी जीव को सद्धर्म प्रापक वे हुए ॥१४॥ 
क्छ वर्ष पहले नमंदा के तीर पर भी सत्र यह। : 
सम्पन्न, सम्तों ने किया स्वाध्याय प्रवचन रूप वह ॥ 
निधि यज्ञ शिष्ठामृत मयी कुछ जो सुरक्षित की गई । 
उससे प्रकाशन कायं को संस्था यही प्रकटी नई ॥१५॥ 
इस ज्ञान सत्र प्रकाश मन्दिर का प्रथम दीपक श्रहो । 
भासित हुआ श्री नर्मदा का कल्पबल्लोख्पहो ॥ 
अब ज्ञानदीप द्वितीय श्री जिज्ञासु प्रस्तुत कर रहे । 
जिज्ञासुओं को ग्रन्थ लिख उपकार कर तम हर रहें ॥१६॥। 
वेदान्त यद्यपि सिद्ध है श्रुति-सृत्र-गीता-भाष्य भी । 
जो जीव ईश्वर एकता के वाक्य प्रकरण वे सभी ॥ 
वेदान्त तात्विक ज्ञान है धध्यात्म बिद्या रूप भी । 
निर्दोष लक्षण वाक्य परिभाषा स्वरूप कहें सभी ॥१७॥ 


वेदान्त परिभाषा रही यह दीपिकामृत लोक मेँ । 
व्याख्या विशद दीपक लिए अरब आगई आलोक में ॥ 
दुर्बोध टीकाएँ गहन भी हुईं न पर अ्रमशोघनी । 
होगी सरल सुस्पष्ट यह सर्वत्र जयतु सुबोधिनी ॥१८॥ 


-- तपोसू ति-स्वामी ओङ्कारानन्द्‌ ` 


नमंदा तीरस्थ 


॥। बनि पर्यंत ॥ 
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12 शम सम्माति: 1 


१--द्शा दशा सुदतहदयः सुप्रसन्नो5भबंश्रो-- 
बिद्यानन्दैरं चितपरिभाषानुवादं विशुद्धम्‌. + 
वियेप्सूनासुपक्कातरतो राष्ट्रभाषा।चदांस्यात, | 
यदूबत्‌ पूचय तिभि रभवत्‌ चिद्धनानन्दमुख्येः ॥। 

२--भाषा शेली परमसरला विस्फुटाउस्यातिहया, 
विद्यार्थिभ्यः परम सुखदा अन्थिनि्भददक्षा । 

सर्वेत्रायं प्रचलतु सुबोधिन्युपार्योडनुकाद:, 
अन्थं चैनं विमलहदया: पण्डिता मानयन्तु । 

३--सुबोधे बोधदे मन्थे ममेयं शुभसम्मतिः 
गरेशानन्द संज्ञर्य सुम्बापुरनिवासिनः ॥ 


णात्यागमृति श्री स्वामी गशेशानन्द जी 
महाराज महामणडलेर वर,कनखल । 
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स्वामी महेशानन्द गिरि जी महाराज 


श्री त्रह्मचारी विद्यानन्द जी अपने विद्याध्ययन काल से हो वेदान्त के अंथों 
को पदाने लगे थे एवं गत श्राठ वर्षों से इन्द्रपस्थीय श्री विश्वनाथ संस्कृत 
महाविद्यालय की प्रघानाचारयंता के कार्यकाल में अनेकों वेदान्ताचायं उनके द्वारा 
उत्तीर्ण कराये गये हैं । वेदान्त परिभाषा की वर्तमान हिन्दी व्याख्या इस 
“परिश्रम का घनीभूत मूर्त्त रूप है । दुरुद्द स्थलों को सम्यग्रपेण उद्धाटित करके 
विद्याथियो को मानों वे स्वयं पढ़ा रहे हों ऐसी अनुभूति होने लगती है । स्वयं 
"प्रकाशता, प्रमाण मीमांसा आदि स्थलों में आपने अनेक ग्रन्थों का सार प्रदर्शित 
करते हुये स्वयं अपने विचारों को भी व्यक्त करके नवीनता लाने का स्तुत्य 
प्रयास किया हे । संस्कृतशों के आदरणीय विद्वच्छिरो पाश म० म० पं० शिवदत्त 
ली की टीका भी इस ग्रन्थ में सुलभ होने से यद ग्रन्थ संस्कृतं को भी आकर्षित 
अवश्य करेगा । 


अन्थ के प्रारंभ में हौ मंगलाचरण के पांच भावों का प्राकट्य करके विद्वान्‌ 
स्लेस्वक ने पूर्वेवर्तो टीकाओं की श्रपेळा नूतनता लाने का प्रयत्न किया है । इसी 
प्रकार पंचमेदों पर आधारित द्वेतवादी मध्वाचार्य को प्रारंभ में मतवाले हाथी 
कहकर सभी वेदान्तियों को सिह बनने का निर्देश करना भी क्रव्य का उद्धोघन 
'सदुदयों को मर्मस्पर्शी लगेगा । चतुविध पुरुषार्थ का विवेचन भी इसी प्रकार 
लेखक ने अपनी टोका में सरल रूप से करके सामान्य पाठकों का भी उपकार 
"किया है । 

हमें विशवास है कि इससे वेदान्त परिभाषा का प्रचार समधिक होगा हौ, 
साथ साथ वेदान्त के विद्यार्थी इससे ग्रन्थ को समझने में समर्थ होगे । भगवान 
शांकर से प्राथना है, कि चे विद्यानन्द जी को इस प्रकार के अनेक अन्थों 
का निर्माण करने की प्रेरणा देकर वेदान्त विद्या का विस्तार कर । इति शम्‌ । 


८८. | 
“श्रोहरिः शरणम्‌? 


आधुनिके विषमेऽपि काले भारतवर्ष यामेकां विद्यामधिकृत्य शग 
सम्पादयितुमहंति, सा च वेदान्तविद्येब । तत्राऽपि शाङ्करवेदान्तस्पादैतनादप्रदि- 
डापकतयाऽतीब महनीयता नाविदिता ख्चेतसाम्‌ । 
सदीयस्द्धान्तानां समेषामपि संद्चेपतो दिग्दशकोऽध्सु प्रत्यच्धानुमानादि- 
प्रकरणेषु विभक्तो-'बेदान्तपरिभाषा, अन्थो घर्मराखाध्वरीन्द्रविरचितः परां 
प्रति्ठामुपगतोऽस्ति । 
थद्यप्यस्य अन्थरत्नस्य बहःयष्टीकाः सन्ति तथाऽपि संस्कृतभाषानिबद्धतया 
तायिः राष्ट्रभाषा-( हिन्दी भाषा ) भाषिणां बहुतरात्मजिशाखुजनानांग्रूयांद मु- 
पकारमदृष्टा खहृदयेवदान्तदशंनममंशेः न्यायमीमांरानेकशास्येष्वपि कृतभूरिः 
परिभमैः देहलीराजघानौस्यस्य औविश्वनाथसंस्कृतमहाविद्यालयस्य प्राणभूत- 
प्रधानाचाचें; औविद्यानन्दजिज्ञायुमहोदयेः सम्पादिता “सुबोचिनो? नामिका 
हिन्दोव्याख्यां स्थविशेष्वालोच्य नितरां प्रसीदामि । 
अस्यां च व्याख्यायां गूदतमा अपि विषयाः सरलया मनोद्दारिण्या पडत्या 
प्रकाशपथंनीताः । 
Ps मन्ये तावदनया इत्या राषट्रभाषासमुद्विपुरस्सरं भारतराष्ट्रस्य बलं शुष्ट 
ति। 
अथंदीपिकाटीकायाः संयोजनेन मूलपाठस्येकत्रावस्थापनेन परीदान्धितरखो- 
प्रकरणदानेन चेदं अन्थरव्नं संस्कृतविदुषांपरीक्चाथिनां चाऽपि महान्तसुपकारं 
. बिधास्यतीति भगवतो विश्वनाथादस्य पचुरंप्रचारं कामये-- 


विद्वष नन विधेयः 
बा रामप्रसाद त्रिपाठी 
श्य्ठं शुक्ले प्रा षा द० झा० विभागे,, 
चतुर्थ्या सोमे बा० ख० यि» विद्यालये, 


खस २०२४ वैक्रमे | वाराणस्याम्‌ | 


यरकारमासाथ यमेव नित्या, सरस्वती स्वाथंसमन्विता5सीत्‌ । 
निरस्त-टुष्तक॑-कलझू-पंडा, नमामि तं शङ्करमचितांभिम्‌॥ 

इस विरंचि रचित परिवर्तनशील संसार में प्रत्येक मानव दुःख की निवृत्ति 
एवं आनन्द की प्रासि के लिये प्रयत्नशील है फिर भी अभीतक वह उसे प्राप्त 
न कर सका है | क्योंकि जिन साघनो के दूवारा उसकी प्रासि सम्भव हे डन 
डाघनों काया तो उसे शान ददी नहीं है या शान रहने पर भी उनका सम्यग- 
नुछान नहीं करता । इन साधनों का सांगोपांग वणन वेद उपनिषदादि शास्त्रों 
में दी हे । उन वेदादि शास्त्रों मे प्रमेय पदार्थों का निपुणतम विचार किया 
गया है किन्तु प्रमा-प्रमाण, प्रक्रिया परिमाषादि का स्पष्ट उल्लेख वहाँ पर 
देखने में धाता नहीं है। यद्यपि अनेक आचायों ने प्रमाण आदि प्रक्रियाओं का 
वर्णन किया है तथापि विद्वस्समाज में घर्मरा जाष्वरीन्द्र विरचित वेदान्त परिभाषा 
सर्वाधिक सम्मान भाजन रही है । क्योंकि उपनिषद्‌ गीता, ब्रह्य सूत्रादि आकर 
ग्रन्थों के समभने के लिये इसकी नितान्त आवश्यकता दे । 

वेदान्त परिमाषा आठ प्रकरणों में विभक्त है। प्रथम के प्रत्य, अनुमान, 
उपमान, आगम, अर्थापत्ति एवं अनुपलब्धि प्रकरण में प्रमाणो का नव्य न्याव 
की भाषा में वर्णन किथा गया हे । सप्तम में विषय एवं श्रष्टम में प्रयोजन का 
विचार है इसमें कतिपय विशेषताएं हैं यथा मन के इन्द्रियत्व का खण्डन, 
शानगत एवं विषयगत प्रत्यक्षत्व के प्रयोजक भेद का निरूपण, शब्द रे प्रस्यच्छ 
शान की उत्पति, तत्वमसि इत्या(दमहावाक्यों में लक्षणा के बिना मी श्रमेद 
ब्यवस्था, स्वतः भ्रामाणयवाद -इट्यादि । इनके निरूपण के समय सुन्दर रूप से 
भव्य युक्तिश्रों का प्रदर्शन किया गया है । 


इसकी अति सुन्दर दार्शनिक शेली दै । प्रत्येक पदायों का निरूपण भरति 
शवं युक्ति के द्वारा किया गया है श्रतः विद्वरसमाज में इसकी बहुत हो प्रतिष्ठा 
है| अतएव वा० सं» बि० विद्यालय के शास्त्री परीक्षा में इसे निर्घारित किया 
अया है । वेते हो भारत वर्ष के लगभग सभी विश्वविद्यालय की परोदा में 
इसका समावेश देखा जाता है । 


मूलग्रन्थ संच्तिस एवं ब्यास शाली में होने के कारण इसके भाव की अभि- 
ब्यक्ति में बहुत ही कठिनाई कः अनुभव करना पढ़ता है । येन केन प्रकारेण 


नीला 


( = ) 


पदुकर परीचोत्तीणेता कर लेने पर भो न का पूणं झाशय हृदयंगम कर नहीं 
पाते । निःसन्देद सानुवाद सुबोधिनी व्याख्या सभी कठिनाइओं को दूर करेगी । 


व्याख्याकार का परिचय 


श्री विद्यानन्द जी महाराज देहलीस्थ श्री विषवनाथ सं० महाविद्यालय के 
प्रधानाचार्य हैं । आप यद्यपि वेदान्त-छर्व दशंनाचायं हैं, किन्तु आपका न्याय, 
मीमांसा, व्याकरणादि के ऊपर भौ पूण अचिकार है । इनक नेतृत्व में महा- 
विद्यालय तीन्रगति से समुज्ञति कर रहा हे, सभी छात्र अच्छी अणी में उत्तीण 
होते दें । इनमें एक जड़ी विशेषता यह है कि बहुत हौ सरल एवं निरभिमान 
प्रकृति के होते हुए भी छात्रों के ऊपर प्रेम से अनुशासन कर्ने म स्च्महें। 
श्रध्यापन तथा विद्यालय के संचालन कार्य में संलग्न होते हुए भी विद्यालयीय 
अवकाश के समय आप घर्म एवं वेदान्त प्रचारार्थ अमण भी करते हें । घम 
प्रचार काल में ही स्वयं आप औ व्यास जी की तरह इस व्याख्या को लिस्ववाते 
थे और ज० उभेशानन्द जी श्री गणेश स्त्री की तरह लिखते जाते ये। आश्चयं 
की नात हे कि कंवल एकमास में ही सम्पूण वेदान्त परिभाषा की यह विशद 
व्याख्या तेयार हो गयी । 

सानुबाद सुबोधिनी की भाषा अत्यन्त सरल है । कठिन से कठिन पारि- 
भाषिक शब्दों को भी चालू भाषा में लेखक ने स्फुट कर दिया है। में इस टीका 
को देख कर अआश्चय चकित रह गया कि अनुमान खण्ड, प्रामाण्यवाद इत्यादि 
विषम स्थलों को भी अत्यन्त सुगम सुचोष्य बना दिया हे | ये सब टीकाकार 
महोदय की विशेषताएं हैं। शत: इनका परिचय देना क्या है, मानो सूर्य को 
दीपक दिखाना दे । हमारी तो यही शुम कामना है कि आशुतोष भगवान्‌ 
शङ्कर इन्दे दीर्घायु वनाव, जिससे कि जनता इनके लेखन तथा प्रचारादि कार्यो 
से लाभान्वित हो, एवं वेदान्त का अघिकाचिक प्रचार हो । “टीका रुरूणां गुरू? 
इस उक्ति की यथार्थता को पाठक देखना चाहें तो अवश्यमेव इस टीका के 
हित वेदान्त परिभाषा का अवलोकन कर | 

इस महापुरुष का हम धन्यवाद्‌ क्या कर ये तो धन्यवाद रूप दो हैं तथा 


. इमारे अन्यतम शुद्द मित्र होने से आत्मीय भी हैं। सव्यं शिवं सुन्दरम | 


विदुषासलुबिधेयः 


श्री स्वामी ब्रह्मानन्द गिरि, वेदान्ताचाय, न्यायशाख्री 
संन्यास आश्रम, बिले पारला--बम्बई नं० ६ 
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रडी 


मामका 


आन्रह्मलो क सभी लोकाघिलोक निवासी प्राणियों के मानस में नेसर्गिक 
अभिलाषा रही हे कि हम सम्पूर्ण दुःखों का अतिक्रमण कर पेसे निरतिशय सुख 
को प्रास कर लेव जिसका तीनों काल में कभी भी नाश नहीं होता एवं जिससे 
-बढ्-चढ़कर कोई अन्य सुख नहीं हे । प्राणि-मात्र की इसी नेसरिक अगिलाषा 
को दार्शनिक शब्दों में मुमुक्षा संशा दी गयी एवं इस अभिलाषा के विषय को 
परप पुरुषार्थ शब्द से कहा गया है। यों तो प्राणी जिते चाहता है, उसे 
पुरुषार्थं कहते हैं । वह लोक तथा वेद में घम, अर्थ, काम और मोच नाम से 
प्रसिद्ध हे घर्म से अर्थ-काम की प्राति होती है एवं श्रथ-काम से चणिक 
विषय-णन्य सुख भी मिलतो है किन्तु वे शाश्वत सुस्वाभिलाषी प्राणो के लिये 
रोगों की दवा न बनकर डल्टे डन के रोगों को बढ़ाने वाले हो जाते हैं; तभी तो 
अर्थ एवं काम से सम्पन्न व्यक्त अधिक सन्तत तथा उद्विग्न देखने में आते हैं। 
अत; ये विषाक्त अन्न के समान त्याज्य हैं। 


यद्यपि निष्काम भाव से अनुष्ठान किये गये वेदोक्त कमं रूप घमन्त्रन्तः 
शुद्धि द्वारा तस्वजिज्ञासा उत्पन्न कर परम्परया मोच के साधन हैं तथापि परम- 
शान्ति रूप मोत का साक्तात्‌ साधन न होने के कारण अन्त में उन्हे भी मुसु- 
कछुओं को त्यागना ही पढ़ता है। अतः परमशान्ति रूप मोच्च एवं उसके 
साघनों के विचार को ही दशन कहते हें । 

शास काम ऋषियों ने लोक कल्याणार्थ अपने जीवन को तपा कर प्रा ण्पि- 
मात्र की नेसगिंक अभिलाषा पूर्ति के लिए जिन विचारों को विचार-शील 
मानव के सामने प्रस्तुत किया है, वे अधिकारी भेद से बिभिन्न प्रतीत होते 
हुये भी---' उुणामेको गम्यस्त्वमसि पयरामर्णंज इव” की भाँति एक ही स्थल 
पर केन्द्रित होंगे अन्यथा इनमें एक लक्षय तक पहुँच गया और दूखरा पथभ्रष्ट 
'हो छिस-भिन्न हो गया, ऐसा कहना महान्‌ अपराध हो जायगा । साथ ही किसी 
एक को लच्यप्रासि का समर्थन भी दुष्कर होगा । किन्तु गन्तव्य स्थल तक - 
गये डुए विभिन्न मार्गो में से एक व्यक्ति एक ही मारग से चल सकेगा अनेक 
से नहीं । लक्ष्य की जिज्ञासा वहां तक उसे पहुंचा देगी | 

अस्तु । उक्त आसकाम ऋषियों के विचारों को आस्तिक नास्तिक भेद से 
दादश दर्शान के रूप में विभक्त किया गया है। भारतीय विचारको से 


( १० ) ` 


प्रादुर्भूत होने के कारण इन्हें मारतीय दरशन कहते हैं। भारत में सभी धर्म, 
सम्प्रदाय दशन पर आधारित हैं । किसी मौलिक प्रमाश को आघार मानकर 
छापने विचारों को लक्ष्य की ओर केन्द्रित करना एक बात है ओर केवल 
विचारों से ही लक्ष्य तक पहुँचने का प्रयास करना दूसरी हे । पहले को श्रास्तिक 
दर्शन और दूसरे को नास्तिक दर्शन कहते हैं । निदुंष्ट अपोरुषेय वेद को 
आधार मानकर विचार को लच्य को ओर केन्द्रित करने के कारण वेदान्त 
इत्यादि आस्तिक दर्शन एवं वेद को प्रमाण न मानकर केवल स्वच्छुन्द विचारों 
से कच्त्य की ओर अअसर होने से चार्वा$ आदि दर्शन को नास्तिक दर्शन कहा 
जाता है । श्रास्तिक-नास्तिक दर्शनों में छुः २ मेद हें । सभी ने अपने २ लक्ष्य 
निश्चय के लिए प्रमाणों का स्वरूप एवं उनकी संख्या निश्चित रूप में मान 
रक्सी है, जिसे उनके सिद्धान्त को बतलाते समय उल्लेख किया जायगा । 


व्बानोक-- 


चार्वाक दर्शन के प्रवतक आचार्य वृहस्पति हैं । आपाततः रमणीय होने के 
कारणा इसे चार्वाक कहा जाता है क्योंकि रागत! प्रब्वत्तिशील व्यक्ति को इनका 
मन्तऱ्य अच्छा लगता हे । इनका कहना है कि उथिवी, जल, तेज ओर वायु इन 
बार तत्वों के संघात देह में मय मादकता के समान अकस्मात्‌ चैतन्य हो गया 
दै, अतः देह से भि कोई आत्मा नहीं हे । अतएव केवल प्रत्यच्‌, प्रमाण दवीं 
वस्तु तत्य का निश्चायक है | अनुमानादि प्रमाण मानने की आवश्यकता नहीं हें, 
क्योंकि अतीन्द्रिय पदार्थ तो है नहीं । अतः प्रत्यच्‌ प्रमाणवादी चार्वाक है | 


बोद्धमत -- 

सोत्रान्तिक वेभाषिक योगाचार तथा माध्यमिक भेद से चार भाग में 
बौद्ध दर्शन विभक्त है । 

(1) सोत्रान्तिक का कहना है कि विज्ञान के सिवा बाह्य वस्तु भी है ओर 
सह अनुमान से सिद्ध है । यदि बाह्य वस्तु का सर्वथा अमाय हो, तो “बादर के 
खमान आन्तर वस्तु का अवआआास होता है ऐसा हृष्टान्त देना योगाचार का 
समीचोन नहीं होगा । रूप, विज्ञान, वेदना, संशा एवं संस्कार मेद से पाँच स्कन्ध 
. झाने गये हैं। इनमें शब्दादि विषय रूप स्कन्घ है, आलय विशान श्रोर 
प्रवृत्ति विशान का प्रवाह विज्ञान-स्कन्ध है, सुख दुःस्वादि प्रत्यय का प्रवाह 
येदना स्कन्ध है, सविकल्पक प्रत्यय ( संशासंसग योग्य प्रतीति ) संशा स्कन्ध है 
तथा घर्माघर्माद्‌ को संस्कार-स्कन्घ कहते हैं | 
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सम्पूणं जगत्‌ दुःस्वरूप एवं दुःख के साघन हैं, ऐसी भावना से इनके- 
निरोध के लिये दुःख, आयतन, समुदय ओर मार्ग रूप चारों तस्वों के परिशान 
होने से मोच होता हे । अर्थात्‌ रूपादि पांच स्कन्ध दुःख हैं, पन्चशान इन्द्रियां; 
पंच विषय, मन आर बुद्धि दुःख के आयतन हैं । मानव हदय में रागद्व घ का 
उदय होना समुदय पदार्थ हैं ओर समी पदार्थों के चणिकस्व की स्थिर वासना 
को मार्ग पदार्थ कहते हैं। सूत्र के परम रहस्य को पछुने के कारण इनका 
नाम रोत्रान्तिक पढ़ गया । ये अनुमान क प्रमाणवादी हैं । 

बैभाषिक-बाद्यार्थ की सिद्धि प्रव्यक्त से ही वेभाषिक मानते हैं क्योंकि 
व्यासि-्शान के बिना अनुमान भी नहीं हो सकता। प्रत्यक्ष प्रमाण से गम्य 
दथ को ग्राह्य तथा अनुमान से गम्य को अध्यवसेय रूप से दो प्रकार का पदार्थ 
` इन्होने माना है । यही पर्व की ऋअपेच्ता इनके मत में विशेष है। विनेय भेद 
से जुद्धि की भाषा को भिन्न भिन्न रूप में सत्य ही माननेवाले को वेमाधिक- 
संशा दी गयी है । 
यो गाचार--- 


नाह्यार्थ को शून्य मानकर विज्ञान के अस्तित्व को योगाचार ने माना दे । 
वह विज्ञान श्रालयविज्ञान और प्रवृत्ति विज्ञान भेद से द्विविध होने पर भी 
च्दण्यिक हे । छणिक विज्ञान को मानकर नाह्याथांवाद तथा शन्यवाद कामों 
स्वण्डन ये लोग करते हैं क्योकि विज्ञान को न मानने पर जरादान्ध्य प्रसङ्ग दो 
जायगा । “सवं क्ष्णिकं, सर्व दुखं, सर्व स्वलक्षण तथा सर्वशूज्यम??-- इस प्रकार 
चतुविध भावना से दी परम-पुरुषार्थ की सिद्धि मानी गयी है | बाद्यार्थ के न 
रहने पर मौ केवल वासना विशेष से स्वष्न के समान बाह्य आकार भासता 
हे । पूर्वोक्त भावना चतुश्य से सम्पूर्ण वासनाओं का उच्छेद हो खाने पर 
केवल विशुद्ध-विशान का उदय होना इनके मत में मोच माना गया हे। 
“अ्रप्रासार्थस्य प्रासये पयंनुर्यागो योगः । गुरु क्तस्यार्थस्याड्रीफरणमा चारः ।”? इस 
प्रकार योग और आचार का लक्षण इनके मत में होने के कारण इन्हें योगा चार 
संशा दौ गयी है । ये भी केवल अनुमान को ही प्रमाण मानते हें । 
माध्यमिक 

पूर्वोक्त चतुर्विघ भावना से मोक्ष माध्यमिक भी मानते हैं । अन्तर इतना 
हे कि योग ( अप्रास वस्तु की यथार्थरूप से प्राति के लिए शङ्का ) और 
श्राचार ( गुरु से कहे गये गथ का श्रङ्गीकार रूप साधन ) योगाचार के मत में 
हे, किन्तु इनमें गुरुक्त उपदेश के प्रति शङ्का नहीं है। अतः इनका नाम 
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आध्यमिक पढ़ गया है। ये शन्यवादी हैं ओर केवल अनुमान प्रमाशको _ 
मानते हैं। 
ज्ञेन मत--- 

| इनके प्रवतेक अ्रहंत्‌ नाम के आदि पुरुष हुए हैं, अहत शब्द का अथ 
“पूज्य भी होता है । इसे आहंत मत भी कहते हैं । ये जीव और अजीव मेद से 
दो तततव मानते हैं। पुनः इसी का विस्तार जीव, आकाश, घर्म, अधर्म तथा 
“युद्गलास्तिकाय -- पदार्थ शब्द से किया है । इनमें संसारी तथा मुक्त मेद से 
जीव दो प्रकार के माने गये हें । अजीव पदार्थ ही पूर्वोक्त आकाशादि हैं। दूसरे 
“प्रकार से जीव, अजीव, आस्त्रव, संवर, निजर, बन्ध और मोच रूप सस पदार्थ 
मानते हैं । इनके मत में परोक्त अपरोक्ष मेद से दो प्रकार का प्रमाण माना गया 
है। इनमें श्वेताम्बर और दिगम्बर आदि अनेक झावान्तर भेद हैं, फिर भी 
स्याद्वाद ०० अनेकान्तवाद सभी को मान्य है, केवल क्रियांश में भिन्नता है। 
सम्पूर्ण कर्मबन्धनों से मुक्त हो खाने पर झसङ्ग रूप से अवस्थिति को हो ये मोच्छ 
मानते हें। इनके मत म सम्यक दर्शन, सम्यक्‌ शान और सम्यक्‌ चरित्र मोच्य 
आसि के मागे माने गये हैं | 

इस प्रकार नास्तिक दशंनों का संक्षेप म दिग्दर्रान कराने के बाद भन 
अप्रास्तिक दर्शनों का संचित विचार प्रस्तुत किया जाता है । 
न्याय शास्र 

प्राचोन न्याय दर्शन के रचयिता महषि गौतम ने प्रमाण, प्रमेय, संशय, 
श्रयो जन, इश्ान्त, सिद्धान्त, श्रवयव, तर्क, निर्णय, वाद्‌ , जल्य, वितण्डा देत्वा- 
भास, छल, जाति और निग्रह स्थान मेद से १६ पदार्थ माने हें एवं प्रत्यच् 
अनुमान उपमान और शब्द ऐसे चार प्रमाण माने हैं । उक्त १६ पदार्थों के 
तस्वज्ञान से अनास्मभूत देहादि में श्रात्मञ्चान्ति रूप मिथ्याशान की निवृणलि 
होती है और उससे रागद्वघादि दोषों की निश्वलि होने पर शुभाशुभ कर्म की 
निवृत्ति होती है। कर्म-निवलि से जन्म की निव॒लि हो जाने पर गर्भावाख से 
मरणपर्यन्त सम्पूर्ण दुखों की निवृत्ति हो जाती है। छुः इन्द्रियाँ, उनके विषय, 
उक्त विषयों के शान, शरीर तथा सुख दुःख इन इक्कीस दुःखो के थ्वंख को हो 
न्याय शाख में मोक्ष माना गया दे । 


वैशेषिक — 
वैशेषिक दशंन के दृष्टा महर्षि कणाद ने द्रव्य-युण-कम-सामान्य बिशेष 
“तथा सयवाय मेद से छः भावपदार्थ एवं ससम अभाव पदार्थ माना है। इन्दोंने 


कळ 
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प्रत्यच्छ और अनुमान दो ही प्रमाण माना है । उक्त द्रव्यादि समवायान्त 
पदार्थों के ईश्वरानुकम्पा से यथार्थ शान होने पर श्रास्पन्तिक दुःखनिज्चत्ति रूपः 
मोच्छ प्रास होता हे । उक्त रीति से न्याय तथा वेशेधिक में भेद होने पर भो 
प्रतिज्ञादि पञ्चावयव न्याय प्रयुक्त विचार के साम्य को लेकर दोनों को न्याय. 
शास्त्र कद दिया गया दे | 


निरीश्वर सांख्य--- 

रांख्यशार्र के प्रणेता कपिल मुनि ने संक्षेपतः प्रकृति, विकृति, प्रकृति- 
बिकृति एवं प्रकति-विकृुति से रहित ऐसे चार पदाथ सामान्य रूप से मानकर. 
उन्द्दी के पश्चीस विभाग किए हे-- 


मूलभ्रकृतिरविकृतिमेंहदाद्याः प्रेकतिबिळतय: सप्त । 
घोडशकरतु विकारो न प्रकतिने विळतिः पुरुषः ।। 
. “--सखांख्यका रिका 

पुरुष, प्रकृति, महत्तत्व, अहंकार, मन, शोज त्वक, चघ्तः, जिदा, घाण, 
वाक पाणि, पाद, पायु, उपस्थ, शब्द, स्पशां, रूप, रस, गन्ध, आकाश, वायु, 
अग्नि, जल और एथिवी । इस शाख में प्रत्यच, अनुभान आर आगम ये तोन 
प्रमाण माने गये हैं | सत्त्व, रज, तम इन तीनों कौ साम्यावस्था को प्रकृति 
कहते हैं और यही जगत्‌ का कारण दे, पुरुष नहीं क्योंकि त्रिगुशात्मक जगत्‌ 
का कारण निगुणास्मिका प्रकृति दही हो सकती है, निर्गुण पुरुष नहीं । ईश्वर 
का प्रतिपादन न होने के कारण इसे निरीदबरी सांख्य कहते हैं। प्रकृति और: 
पुरुष के विवेक शान से आध्यात्मिक आधिदेविक तथा आधिभोतिक दुःखों 
की निषत्ति रूप मोच्छ मिलता है । 

सेश्वर सांख्ययोग शास्त्र के प्रणेता महर्षि पतञ्जलि ने सम्पूर्ण योग 
शास्त्र के तत्वों को अति संदिस सूत्रों में अथन किया हे। यह दशान चार पाद 
में विभक्त है । इसमें सांख्य शास्त्र के पदार्थो से भिन्न एक परमेश्वर भी माना 
गया दे | श्रर्थात्‌ इनके मत से २६ तत्व हें । “'क्केराकर्मविपाकाशयेरपरास्ष्टः 
पुरुषविशेष ईश्वरः”? क्लेशादि से रहित पुरुष विशेष ईश्वर है ! परमेश्वर की 
असीम अनुकम्पा से योगाभ्यास के द्वारा अविवेक के नष्ट होने पर केवल्य रूप. 
मोच्छ की प्रासि होती दे । ये मौ प्रत्यक्षादि तोन प्रमाण को ही मानते हैं- 
पूव मीमांसा : — i 

पूवमोमांसा दर्शन के रचयिता मइषि खेमिनि ने “अथातो घर्म जिज्ञासा”? 
इत्यादि सूत्रों से नारद अध्यायों में केवल घर्माघर्मादि का विचार किया है । इन 


( १४ ) 


आुर्जो के ऊपर शाबरभाष्य के बाद “भट्ट” तथा “प्रभाकर दो प्रसिद्ध मत प्रचकित 
कुए । इनमें प्रभाकर प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द तथा झर्थापच्ति रूप 
बाँच प्रमाण मानते हैं। श्रनुपलब्धि को ये प्रमाण नहीं मानते, क्योकि 
श्रानुपलब्धि प्रमाण का विषय अभाव को अधिकरण स्वरूप ही इन्होंने 
माना है। अतः अधिकरण से भिन्न अभाव कोई चीज नहीं छहे। किन्तु 
कुमारिल भट्ट ने छक्त पाँच प्रमाणों से भिन्न अनुपलब्धि को भी माना दे । 
प्रभाकर एवं भट्ट की मान्यताओं में कतिपय भेद है जिसे विस्तार भय से नहीं 
लिखा गया। मानव वेदों से घर्माघमं के यथार्थ स्वरूप को जानकर तथा 
उसका अनुष्ठान करके सुलविशेष स्वर्ग रूप मोच को प्राप्त कर लेता दे। , 


जत्तरमीमांता ( वेदान्त दशान ) :--- 

उत्तरमीमांसा जह्मतूत्र के रचयिता भगवान वेद ब्यास ने “अथातो नहा 
निशा ठा” इत्यादि सूत्रों से चार अ्रष्यायों में उपनिषदर्थ का विचार किया हे । 
-कम-उपासना तथा शानकाणड में से शानकायढ उपनिषद्‌ को वेदान्त कहते हैं 
एवं उपनिषदों का विचार ज़दासूत्र में किया गया दै। आतः इसे भी 
'वैदाम्त कहते हैं | भगवान शङ्कराचार्य के सिवा अन्य मी आचायोँ ने स्वाभिमत 
आम्प्रदांयक अर्थ के प्रतिपादन के लिये इस पर भाष्य लिखे हैं जिन्हे तालिका 
झैं दिस्वलाया जाता है | 

निम्नाङ्कित भाष्यों के अतिरिक्त भो श्रनेक भाष्य त्रद्मसूतज फे ऊपर रचे गये 
हैं किन्तु विचारशील, निष्पद अनुभवी विद्वानों ने शाङ्करभाष्य को ही अति 
सम्मत माना है । इसके भामती एवं विवरण प्रस्थान के भेद से दो प्रस्थान हैं 
जिनका संचि वर्णन वेदान्त परिभाषा के विषय परिच्छेद तथा प्रयोजन परि- 
च्छेद में किया गया है । उक्त दोनों प्रस्थानों के सभी अन्धो में प्रमेय पदार्थों का 
निपुणतम विचार किया गया है किन्तु न्याय इत्यादि दर्शनों के समान प्रमाणों 
का स्पष्ट विचार उन प्रन्थो में मिलता नही है । अतः वेदान्त दर्शन में रद्दी दुई 
इस कमी की पूति विद्वद्वौरेय पण्डित प्रवर घर्मराजाध्वरीन्द्र ने की हे । 

चमंराजाष्वरीन्द्र मद्रास प्रान्त में तंजोर जिले के कण्ड्रमाणिककम्‌ आम के 
निवासी थे । खे सत्तरहवी शताब्दी में हुए पेसा प्रतीत होता है । कलकचता 
शूनिवर्सिटो से प्रकाशित वेदान्त परिभाषा अंथ में प्रकाशक का कथन हे “२४० 
वर्षे पूवं का कंडललंगुडी नटेश शास्त्री अपने को घर्मराज का वंशल बताता है; 
नटेश शास्त्री मौ वेदान्त, ज्योतिष के उदभट्‌ विद्वान्‌ ये जो भी हो, इतनी तो 
अवश्य स्थापना की जा सकती है कि'''"***“'तंजोर लाइब्रेरी के हस्त लेखो में 
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केटलग ग्यारव सताइस्ब अठाइसवे में ४५८६, ४७५६ एवं ४७६४ ष्टो में 
स्प६ निर्देश हे कि घर्मराजा उक्त ग्राम के ही थे) उनका बढ़ा भाई त्रिवेदी 
नारायण यज्वन्‌ कोरिडन्य गोत्रीय था । मिलाइये ३--- 


इति श्रीमत्कण्डरमाणिक्यब्ग्रा म चासिना जिवेदिनारायण यज्वानुजेन 
घसराजाध्जरीन्द्रेण कोरिडन्येन विपश्चिता विरचते तकेचूडामणौ शब्द 
स्वरढ: समाप्त: । । 

महामहोपाथ्याय अनन्त कृष्ण शास्त्री के मत में वेदान्त परिमाषाकार 
सिद्धान्तलेश संअद्दकार अष्यय दीक्षित के परवर्ती थे । घर्मराज जगद्गुरू बकट 
नाथ के पुत्र थे इनकी न्याय वशेषिक एवं वेदान्त दशान में अचाघ गति थी । 
न्याय पर उनके लेख अभी अप्रकाशित ही हैं उनमें गंगोश के तस्वचिन्ता मर्ण पर 
“तकचूदामयि? टोका, युक्ति संअह ( तंजोर लाइब्रेरी हस्तलेख >६1--४७६४ ) 
अर महामहोपाध्याय शशघर के न्यायसिद्धान्तदीप पर न्यायसिद्धान्तदीप 
काशिका टीका प्रमुख है । ( टीका शशधघरष्यापि बालव्युत्पत्तिदायिनी 
भूमिका ५ )। 

वेदान्त पर उनके दो अंथ वेदान्त परिभाषा एवं पदयोजनिका हैं । दूसरी 
टेम्पल लाइब्रेरी तिखविद्ञ्जदर के हृस्तलेख ४५६६ में द्रब्य हे । 

परिभाषा विभिन्न प्रकाशनों से प्रकाशित हो चुकी है । सबसे प्रसिद्ध टीका 
लेखक के सुपुत्र रामकृष्ण अध्वरीन्द्र की है इस पर मणिप्रभा टोका है । पक 
अन्य टीका लेखक के शिष्य एवं आतृब्य पेद्दादीच्तित्‌ को है । भूषण टोका 
नारायण भट्ट की लिखी दुई भी हस्तलेखों में मिलती हे । 

इसके बाद महामहोपाध्याय शिवदत्त की अर्थदीपिका टीका सर्वेसान्या है । 
अन्य टीकाओं को अपेच्ता अ्रथंदीपिका की यह विशिष्टता है कि इसमें परिभाषा- 
कार के सिद्वान्तों का पूर्णतया समर्थन किया गया हे यहोँ तक कि परिभाषाकार 
के पत्र की को गई टीका का भी स्थल-स्थल पर खण्डन कर मूलप्रंथ का वास्तविक 
अभिप्राय ब्यक्त किया है। इसी अभिप्राय से मूल परिभाषा के साथ अथंदीपिका 
का प्रकाशन समुचित सभभा गया । 
वेदान्त परिभाषा आठ एरिच्छेदों में विभक्त हे । इसर्मे पहले छः परिच्छेदों 

में वेदान्तामिमत छुः भ्रमाणों का विचार किया गया, सप्तम परिच्छेद मं 

वेदान्त के विषय का एवं अष्टम में वेदान्त शास्त्र से सिद्ध होने वाले प्रयोजन 
का विचार किया गया हे । सर्वप्रथम प्रमाणों का विचार इस अभिप्राय से किया 
गया हे कि प्रमाणों का निश्चय हो जाने के नाद हो उन प्रमाणों से प्रमेय 
पदार्थ का निश्चय हो सकता दे अर्थात्‌ जबतक प्रमाण-स्वरूप तथा उसकी 
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संख्या का निश्चय नहीं हो जाता तबतक प्रमेय पदार्थों का विचार एवं निश्चय 
होना सम्भव नहीं है; फिर तो प्रयोजन को सिद्धि दूर दी रह जाती दे । श्रत: 
प्रमाणों का पहले निश्चय करना अत्यावश्यक हे । 

वेदान्त परिभाषा मोच प्रतिपादक शास्त्र है ।-तरति शोकमार्मवित्‌ 
( आत्मज्ञानी दुःख को पार कर जाता है ), “तमेव विदित्वातिम्टृव्युमेतिनान्यः 
पन्था विद्यतेऽयनाय”? ( उस परमात्मा को जानकर ही मृत्यु से छुट सकता हे, 
मोच्त के लिए परमार्मज्ञान को छोड़कर अन्य मार्ग नहीं है ) “ऋते ज्ञाना 
मुक्तिः? ( मोक्ष के लिए परमात्मशान को छोड़ कर श्रन्य मार्ग नहीं हे ) “यदा 
चमंवदा काशं वेष्टयिष्यन्ति मानवाः | तदा देवमविज्ञाय दुखस्यान्तं भविष्यन्ति ॥ 
( जब चमड़े के समान अकाश को मनुष्य जपेटने में समथ हो खकगे तब यद्द 
भी सम्भावना की जा सकती हे कि परमात्म देव को जाने निना भी दुःखका 
अन्त हो जायगा )। ये भ्र॒तियां अन्वय-व्यतिरेक मुख से परमाष्म ज्ञान को दी 
एक मात्र मोक्ष का साघन बतला रही हैं । अत: ब्रह्म, जहाशान और इख विषय 
में प्रमाण के विचार प्रसंग में प्रथम प्माणों का विचार करना आवदध्यकू हो 
जाता हे क्योंकि ब्रह्मज्ञान भी किसी प्रमाण से ही तो होगा । 


अमा-- 


पारमाथिक, व्यावहारिक तथा प्रातिभासिक भेद से त्रिविघ छता चाले तीन 
प्रकार के पदार्थ माने गये हैं । इनमें से ब्रह्मचेतन्य को पारमार्थिक, माया, उसके 
कार्य पञ्चभूत, भौतिक, जीव एवं ईश्वर की व्यावहारिक तथा सीप में दीखने 
वाली रजत इत्यादि की प्रातिभासिक सत्ता मानी गई है। इन तीनों प्रकार के 
पदार्थो का ज्ञान होता है। इनमें मौ शुक्ति रजतादि का तो व्यबहार दशा में 
ही अपने अधिष्ठान शुक्ति के शान से बाघ ( मिथ्यात्व निश्चय ) हो जाता 
है। अतः ये बाधित माने गये हें किन्तु माया एवं उसके कार्यों का केवल 
त्रहमज्ञान से ही नाव होता हे व्यवहार काल में नहीं । अत: इन्हें व्यावहारिक 
दृष्टि से अबाधित कहा गया है । केवल चेतन ब्रह्म का किसी भी दशा में बाघ 
नहीं होता । इसलिये ब्रह्मचेतन्य पारमार्थिक सत्ता वाला माना गया है । 

श्रम और प्रमा भेद से शान को दो मागो में विभक्त किया गया है । इनमें 
बाधित वस्तुको विषय करने वाले शान को आम एवं अचपाधित वस्तुको विषय 
करने वाले शान को प्रमा कहते हैं। कुछ लोगों ने श्रबाधित वस्तु को विषय 
करने वाली स्मृति को प्रमा कोटि में नहीं माना है। उनका कहना दे कि जानी 
हुई वस्तु को पुनः जानना प्रमा नहीं है अपित पूव से अशात एवं अनाधित 
अस्तु के शान को ही प्रमा कहते दें । किन्तु स्मृति को प्रमा कोटि में मानने 

२ | | | 
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वर तो श्यचाचित यस्तु मात्र के शान को हो प्रमा कहना चाहिये । इस प्रकार 
प्रमा के लक्षण किये गये हैं । 

प्रमा शान के करण ( व्यागर वाला असाघारण कारण ) को प्रमाण 
कहते हे । प्रत्यच्‌, श्रनुमान, उपमान, शब्द, आर्थायत्ति और खलु उन्चि रूप 
प्रमाणो के छः भेद कुमारिल भट्ट तथा वेदान्तियों ने माने हें । प्रश्यच प्रमाण 
सभी प्रमाणों से ज्येष्ठ एवं खन का खपनीव्य द्वोने के कारण पहले उसका 
विचार किया गया है । इसे तो चार्वा ने भी माना है। प्रत्यच्‌ श्रोट परोद 
भेद भो ज्ञान में किया जाता है । 
प्रत्यच्च-- 

ज्ञान एवं उसका विषय समान देश काल में हों, तो उसे प्रत्यक्ष तथा दोनों 
भिन्न देशा, काल में हों तो परोद कहते हें । प्रत्यच् शान के बिषय को प्रत्यद्ध 
एवं परोक्त शान के विषय को परोच्छ कहते हें । वेदान्त मत में प्रत्यक्ष प्रमा तथा 
्रह्मचेतन्य पर्याय माने गये हैं । उछ बझचेतन्य के झमिव्यंजक अन्तःकरण की 
बृत्ति को गोण दृष्टि से शान कहा गया है | अत: अरह्मचतन्प, उउके आभिव्यंजक 
अन्तधकरणा की वृत्ति तथा विषय इन तीनों में प्रध्यक्ष शब्द का व्यवहार होता 
हे। इनमें स्वयंप्रकाश होने से अक्षचेतन्य खदा प्रत्यक्ष होते हुए भी विघयाकार 
वृत्ति के निना विषयदेशध्थ चेतन्य की अभिव्यक्ति नही होती एवं विषय का 
प्रमाता के साथ अमेद नहीं होता है । अत: नरह चेतन्य रूप शान तथा विषय 
के प्रत्यक्ष के लिए वृत्ति मध्यस्थ का काम करती हे | 

वुत्ति रूप ज्ञान आत्मा का घर्म नहीं हे किन्तु अपञ्चीकृत पञ्चमद्दाभूतों के 
सर्वगुणा का कार्य मध्यम परिमाण वाले अन्तःकरण का घर्म हे । “में जानता 
हुँ मैं सुखी हूँ? इत्यादि अनुमव म मन के घर्म का आत्मा में अध्यास होता 
हे । जसे लोड पिण्ड में जलाने की शक्ति न रहने पर भी अग के साथ उसका 
तादात्म्य ग्रष्यास हो ज,ने पर “लोह पिणड लाता हे?” ठीक इसी प्रकार से 
यहों भी सम्रम्फरा चाहिये । मन को इन्द्रिय न मानने पर भी शान का करणा 
तो उसे हम भी मानते ही हैं। इन्द्रियजन्य ज्ञान को प्रत्यक कहना तथा मन 
को इन्द्रिय मानना नेयायिकों को बढ़ा महंगा पड़ेगा । क्योंकि मनोजन्य होने से 
श्रनुमिति इत्यादि शान में ग्रस्यच्ततव ऋआ जायगा और इन्द्रियजन्य न होने के 
कारणा ईश्वर के शान में प्रत्यक्षत्व दूभर हो जायगा । 5 

अतएव शान के प्रत्यक्ष में हमने विषयदेशस्थ चैतन्य एवं मनोक्षच्ति रूप 
प्रमाण चैतन्य के भ्रमेद को कारण माना है। यों तो चेतन एक दी दे किन्तु 
विषय श्रन्तःकरण तथा उसकी श्वत्ति रूप उपाचि को लेकर भिन्न-भिन्न ( विषय 
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चेतन्य, प्रमाता चैतन्य, प्रमाण चेतन्य) रूप से माना गया है । जन अन्त: करण 
की वृत्ति शब्द से, संस्कार से एवं अनुमानादि से हृदय देश में ही घटादि विषय 
के आकार की बन जाती दे और विषय बाश्य देश में होता है । अर्थात्‌ बृत्ति एवं 
विषय एक देश में नहीं होते हैं, तो उस समय घटादि विषय अंश में शान प्रस्यत्त 
नहीं कहा जाता, किन्तु परोच ही कहा जाता दे । अत एव “पर्वतो हिमान?” 
इस श्रनमिति को पर्वत अंश में प्रत्यक्ष एवं यहि अंश में परोच्त कहा गया है । 

किसी-किसी विषथ में स्वभाव से प्रत्यक्ष की योग्यता होती है और किसखी- 
किसी में नहीं । इनमें दशमस्त्वमसि? (दशमा तू है) के जेसे सुखी व्यक्ति को “तू 
सुखी हो? इस वाक्य से भी प्रत्यच्छेशान ही होता हे; किन्तु घर्मादि के होते हुए 
भी उनमें प्रस्वच्त को योग्यता न रहने के कारण शब्द से प्रत्यच्त नहीं होता | 
चाहे घम एवं घर्माकार वृत्ति दोनों श्रन्तःदश में हों तो भी । श्रतः प्रस्यक्ष के 
थोग्य वतमान विषय देशस्थ चेतन्य तथा तदाकार विसे श्रवच्छिच चेतन्य 
के अमेद काल में उन उन बिषय अंश में ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा राया हे । 

सभी विषय स्वावच्छिन्न चैतन्य में कल्पित हैं । कल्पित पदार्थ की अधि- 
ब्ठान से भिन्न सत्ता नहीं मानी जाती । जेसे शुक्ति में कल्पित रजत की शक्ति 
से भिन्न खचा नहीं हे, वैसे ही घटादि ब्यावहारिक विषय की भी झपने अधिष्ठान 
- अह्म चेतन्य से एथक सत्ता नहीं हे । स्वयं प्रकाश चेतन्य भी अपने में कल्पित 
व्यावहारिक घटादि विषय अंश में तन तक प्रत्यक्ष नहीं कहा जाता, जब तक घट 
देश में जाकर घटाकर अन्तःकरणा की वृत्ति नहीं नन जाती | वृत्ति बनते ही घट 
का प्रत्यच्द दोना मानते हैं। इसका तात्पय यह है कि प्रत्यक्ष शान प्रमाता को 
होना दे । प्रमाता श्रन्तः देश में हे श्रौर विषय बाहर देश में है, उस समय घटादि 
विषय का प्रमाता के साथ कोई सम्बन्ध नहीं डुश्रा है किन्तु जब नेत्रादि 
इन्द्रियों द्वारा अन्तःकरण की वृत्ति विषय देश में जाती है, तब श्रन्त:करण एवं 
घटादि विषय खूप दोनों उपाधियों के एक देश में हो जाने के कारण प्रमाता 
चैतन्य तथा विषय चेतन्य का अभेद हो नाता है । अब तो घटादि विषय 
देशस्थ चेतन्य में उसे कल्पित कहो अथवा उस बिषय चैतन्य से अभिन्न 
प्रमात चैतन्य में घटादि विषय को कल्पित मानो, एक ही बात है । ऐसी दशा 
में प्रमाता से पथक घटादि विषय को सरा न रह्‌ जाने पर घटादि विषय का 
प्रत्यक माना खाता हे । नुमित्यादि स्थल में बहि आदि साध्य के साथ इन्द्रियो 
का सम्बन्ध न होने के कारण उस देश में श्रन्तःकरण का जाना सम्भव ही नहीं 
है | अतः प्रमाता से भिन्न ही वहि आदि की सत्ता रह जाती है | इसीलिये उसे 
प्रत्यक्ष न मानकर परोक्ष मानते हैं। 
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ऋनुमिति शान में पक्त, साध्य पर्व उन दोनों का सम्बन्ध; तीनों बिषयः 
है ऐसा नेयायिक कहते हैं किन्तु विचार करने पर ऐेख निश्चित होता दे कि 
“र्वतो वहिमान्‌? इत्यादि सन्निकृष्ट पच्छ वाले स्थल में पच का प्रत्यक्ष एकं 
खाध्यादि का परोचज्ञान होता है । हाँ जहाँ पच्त भी ( पार्थिव परमाणु रूप वाले 
हैं इत्यादि स्थल में ) असन्निकृष्ट हो, वहां सभी अंश में परोक्षश्ञान (अनुमिति) 
विषयत्व रहता दे । 

शान के प्रस्यक्ष के समान बिषय के प्रत्यक्ष के लिए भी विषय की प्रत्यक्ष 
योग्यता अपेक्तित है । अन्यथा घर्मादि के अनुमिति स्थल में भी घर्मादि में 
प्रस्यद्स्वापतरि श्रा जायगी । यह खदा स्मरण रहै कि विषयाकार वत्ति के चिना 
किसी भी विषय में प्रत्यक्ष॒त्व॒ नहीं आता | चादे घटादि बाह्य बिषय दों, सुखादि 
श्रान्तर विषय हों या स्वयं इता ही क्‍यों न डो । जत्ति के भिना साक्षी भी 
किसी वश्तु को नहीं प्रकाशता, फिर प्रमाता की तो बात ही दूर है। अतएव 
अथा तो ब्रह्म जज्ञासा? इति सूत्र के शाङ्करभाष्य की पञ्चपादिका टौका के 
ऊपर विवरण लिखते सभय भ्रीप्रकाशात्मयति ने अद्दमाकार अन्त:करण की शक्ति 
मानौ दे । केवल खादी बेय प्रातिभासिक रजत के प्रत्यक्ष के लिए भी श्राचायो 
ने अविद्या की बहा मानो है । इसलिये योग्य विषय में तत्तदाकार वृत्ति से 
डपहित प्रमात॒ सत्ता से भिन्न रुला का न रहना दी उसमें प्रस्यक्त॒स्व है ॥ 


ज्ञानगत प्रत्यक्ष का मेद--- 


उक्त ज्ञान सविकल्पक, निविकल्पक भेद से दो प्रकार का दे। जिसमें 
पदार्थो का सम्बन्ध दीखे उसे सविकल्पक एवं जिसमें उक्त संम्बन्ध न दीखे उसे 
निविकल्पक कहते हैं । “घट को मैं जानता हूँ? इस शान में भें’ पदवाच्य 
प्रमाता में घट ज्ञान प्रकार हे एवं घट ज्ञान में घट प्रकार हे इनके साथ- 
साथ इनका सम्बन्ध भी दीखता ही है । इसलिये इसे सविकल्पक शान कहते हें । 
किन्वु “सोऽयं देवदत्त” “तत्वम्सि?? इत्यादि वाक्य ख द्वोने वाला शान केवल 
देवदत्त पिण्ड एवं केवल तत्‌ त्वं पदवाच्य जीवेश्वर में रहे हृ चेतन्य मात्र 
को विषय करने के कारण निविंकल्यक कहा गया हे । विषय और प्रमाता के 
अमेद सम्भव होने पर शब्द से भी प्रस्यच्त शान हम मानते दी है) '“तस्वर्मास' 
इत्यादि महावाक्य के त्रथ शान के समय प्रमाता का शुद्ध रूप एवं न्रझ का 
अमेद दी तो विषय पढ़ता है| 

शाङ्करःश्रद्दोत सिद्घान्त की यह देन है, जो व्यापक चेतन्य का प्रत्यक्ष 
कर छिया जाता हे अन्यथा जीव से भिन्न विस परमात्मा को देखने के लिये 


क 
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हमारे पाठ कोई साधन नहीं है । नेत्रादि इन्द्रियां अपने से भिन्न बाह्य पदार्थ को 
देख सकती है, अपने को भी नहीं, फिर अपने भीतर रइने वाले मन और आत्मा 
को केसे देख सकेगी । वैसे ही आत्माकार मनोवृत्ति से भी आत्मविषयक आव- 
रण मात्र का नाश होता है न कि आत्मा का प्रकाश । अन्यथा मनोविषयस्व 
रूप इक्यस्व के आ जाने से आर्मा मी संसार के समान दो मिथ्या होने लग 
-खायगा । हां, आत्मा परमात्मा का वस्तुतः श्रमेद हो तो उठके श्रनादि श्रशाना- 
वरणु का महावाक्य श्रवण से न्रह्माकार वृत्ति होते हो नाश हो जाने पर पर- 
आत्मा का साक्षात्कार हो सकता है जो शांकर अद्वत प्रक्रिया से हो संभव हे १ 

यह कोई नियम नहीं है कि “घटमानय?” के समान सर्वत्र वाक्यार्थ ज्ञान में 
'पदार्थों' का संसर्ग दीखता ही है; नहीं तो “सेन्बवमानय?” इत्यादि वाक्य से 
-कदाचित अनभिमत संसर्ग का भान होने पर बढ़ा भारी अनिष्ठ होने लगेगा। 
'इखलिप सवत्र वाक्याथ ज्ञान में ताप्पयं ही विषय पड़ता हे | 

प्रकृत में छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 'खदेव सोम्येदनप्र श्रासीत? इस मन्त्र से 
उपक्रम करके 'तत्सवत्यं स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतो इस मन्त्र के द्वारा 
डपसंहार करने पर विशुद्ध त्रह्म में हो वेदान्त का तात्पर्य निश्चित होता दे । 
"फिर भला जो तात्पर्य का विषय नहीं है, ऐसे संखर्ग को वेदान्त वाक्य क्यों 
-बतलावे ? ऋतः “तस्वमसि' इत्यादि महावाक्य अलण्डाथ के बोघक हें ? वह 
=अरवणडार्थ नोघकता यही हे कि वे संसर्ग को अवगादन न करने वाले शान को 


ऊत्पञ्ञ करते हें | 
सजीव साची तथा ईैँदवर साची के भेद से प्रत्यक्ष शान दो प्रकार का दे | 


इनमें जीव की उपाधि श्रन्तःकरणपरिच्छिन तथा नाना हे। श्रतः जीवलाच्ती 
भी परिच्छिन एवं नाना हैं। किन्तु ईश्वर को उपाचि माया विश्वव्यापी अपरि- 
च्छिज तथा एक है; अतः उससे ऊपदित परमेश्वर भो व्यापक श्रपरिच्छिन्न 
तथा एक है; माया में शक्ति तथा सत्व रज एवं तम रूप गुणों के मेद से कहो- 
कहीं उसे अनेक कद दिया गया है । इन्हीं गुणों के तारतम्य को लेकर उसी 
परमेश्वर का अत्मा, विष्यु, मदेश नाम पक गया दे । 

श्रद्धेत सिद्धान्त में सबसे अधिक महत्व की बात यह हे कि अपने आपको 
असरूप से अपरोच्तानु भव करने पर कारण सद्दित दुश्जों की निवृत्ति एवं ब्रह्मानन्द 
की प्रासि हो जाती है। जो नित्यतिद्ध होते छुए भी श्रविद्या के कारण से 
'तिरोहित दो रहा था उस अविद्या की निव्ृत्ति ब्रद्मास्मैकय ज्ञान से ही होती है, 
अन्य साधन से नहीं, किन्तु अविद्या एवं उक्षके कार्य में मिथ्यास्व निश्चय के 
पनिना अद्वेंत बोघ श्रत्यन्त दुर्लभ हे । अतएव जगन्मिथ्या सिद्धि के लिए अद्वेत 
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वेदान्त में बढ़ा बल दिया गया दे । सिद्धान्त दृष्टि से त्रझ को छोड़कर सम्पूर्ण 
विश्व में दद्यत्व होने से मिथ्यात्व हे--फिर भी अविद्या दोष मात्र जन्य होने 
से एवं ब्यवहारावस्था में बाधित न होने के कारण माया के कार्यको 
व्यावहारिक तथा आगन्तुक काचादि दोष सहित अविद्या के कार्य शुक्ति 
रजतादि को व्यवहार दशा में ही बाघित हो जाने के कारण प्रातिभासिक कहते 
हें । यही व्यावहारिक तथा प्रातिभासिक पदाथ में भेद है। इन दोनो में हो 
मकाल में अपने अधिष्ठान का पारमाथिकत्व दीलता हे | इसीलिये अमदशा 
में पारमार्थिकत्वेन इनका ज्ञान होता है; तदर्थ इच्छा एवं प्रवृत्ति होतो है । 
“कि नबडुना “नेह नानास्ति किचन? “नेदं रजतम्‌) इव्यादि चेकालिक-निषेषशान 
भी अधिष्ठान के पारमाथिकत्व का श्रध्यस्त में प्रतीति मानने पर हो हो खकंगा;. 
अन्यथा नहीं । अतः माया एवं उसके कार्य में मिथ्यास्व निश्चयपूर्वक हो. 
अद्दत बोघ होता है । 

यह भी स्मरण रहे कि जत्म का साक्तारकार अद्वत सिद्धांतानुआर हो हो 
सकता है | यदि आत्मा और अझ में थोड़ा मी मेद मानगे तो निशिचबत मय 
होगा 'यडुदरमन्तरं कुरुतेऽथ तस्य भयं भवति’ इसे श्रुति डिथिडम उद्घोष के. 
साय कड रही दे । आत्मा से भिन्न परमेश्वर को मानने पर न्याय, वैशेषिक तथा 
सेश्वर सांख्य दर्शन ने प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय परमेश्‍वर को नहीं माना है ।: 
यह उनकी ईमानदारी हे, किन्तु जिन्होंने आत्मा से भिन्न ईश्वर को मानकर भो 
उसे प्रत्यक्ष करने का प्रयास किया ओर अपने अनुयायियो को तदथ मागे 
बतलाया, उन्द्रोने आकाश में पुष्प स्विलाने का दुःखाहस किया दे । 

“विज्ञातारमरे केन विजानीयाव्‌”” ““अदृश्यमग्राव्यमम?? इत्यादि श्रुति से तो 
परमेश्वर में दृश्यत्व का स्पष्ट निषेध किया गया दे । यदि उसमें हश्यत्व माने, 
तो न केवल अति विरोध होगा, अपितु हश्यस्वेन परमेश्वर में मिथ्यार्व भी आने 
छगेगा, जो किसी भी दाशनिक को इष्ट नहीं है । पर परमेश्वर के साच्चारकार दुए 
बिना संसारभय भो मिट नहीं सकता । श्रतः श्रद्धेत वेदांत की शरण में जाकर 
निष्पक्ष भाव से अंति का विचार करना चादिये। इसी से अविद्या आवरण के 
नष्ट होने पर स्वयं प्रकाश श्रद्दत ह्म जह्माकार वृत्ति में प्रकाशित होता दे | 
उस समय वत्ति भो आवरण को नष्ट कर नाघितहो जाती हैं। ऋतएव 
“यन्मनसा न मनुते येनाहुर्मनो मतम्‌ तदेव ब्रह्म स्वं विद्वि नेदं यदिदयुपाखते” 
(जो मन से नहीं जाना जाता किन्तु जिससे मन भो जाना जाता है उसी को 
तू नक्ष समक, निस परिन्छिन्न वस्तु की लोक उपासना करते हैं बह्‌ कदापि. 
अहम नहीं दो सकता । ) अतः भ्रति तात्पर्यं के अनुगमन करनेवाला शरदे तः 
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सिद्धान्त की यह अनुपम देन है जो सुसच्छुओ को सन्मार्ग का प्रदशंग कर 
कल्याण स्वरूप नहा का आत्मभावेन खाच्यात्कार कराता है | 
ग्नमान 

“प्रत्यक्ष प्रमाण के समान अनुमान प्रमाण भी स्वविषय के निश्चय कराने 
में समर्थ हे । कुछ अरलुमानेक चक्षुः दाशनिकों ने तो अन्य प्रमाणों के साथ 
प्रत्यक्ष कौ भी उपेच्चा कर दी हे और अनुभान प्रमाण को ही सर्वाधिक महत्व 
दिया है । वढ अनुमान “यत्र धूमः तत्र बह्ि- ऐसे खाहचये शान रूप हो है 
इसका संस्कार अवान्तर व्यापार है । उक्त रीति से जिसे पदले साहचर्य शान 
हुश्रा है उठ व्यक्ति को कालान्तर में पर्वत में धूम देखते ही व्यासिज्ञानजन्य 
संस्कार के जगजाने पर उद्बुद्ध संकार से सहकृत व्यासि शानरूप अनुपान से 
“पर्वतो बहिमान? ऐसी अनुमिति प्रमा उत्पन्न हो जाती है। यद्यपि अनुमिति प्रमा 
परोक्ष हे, क्‍योंकि इथ अनुमिति शान में पर्वत वाली अग्नि का निश्चय होने पर 
भी उसके रेखोपरेल का निश्चय तो नहीं होता क्योंकि अग्नि के साथ इन्द्रिय 
उजसिकर्ष दुआ नहीं | तथापि पर्वत अंश में यश ज्ञान भी प्रव्यच्‌ हो है । अ्रतश्व 
पर्वत को देखता हुँ और उसमें अग्नि का अनुमान करता हुँ। इत प्रकार 


भ्रनुमिति ज्ञान के पश्चात्‌ डसका श्रनुव्पचसाय होता है । 
इस अनुमान प्रमाण का उपयोग नझशान में मो होता है। यथा नर्झामन्न 


सम्पूर्ण प्रपञ्च मिथ्या हे, ्रद्म से नञ होने के कारण, जेसे शुक्ति रजत । यहाँ 
पर शुक्ति रजत, रज्जु सपं, मरू मरीचिका इत्यादि अमस्थल में सिन्न-मिन्न 
( काचदोष जन्यत्व, अन्वकार दोष जन्यत्व इत्यादि ) कारण मानने को अपेच्छा 
मिथ्यात्व का प्रयोजक केवल एक त्रह्मसिन्नत्व को मानने में लाघव दे क्योंकि 
उक्त स्थल में नरह्म-मिन्नख सर्वत्र अनुगत एवं एक है । वस्तुतः जो वस्तु जहाँ 
नहों है, यदि न वहाँ दोखती हो आपाततः, तो निश्चित है कि विचार काल 
में श्रापाततः दोलने वाली वस्तु के अत्यन्ताभाव का प्रतियोगिस्बरूप मिथ्वात्व 
सुतराम्‌ सिदूच हो जायगा । सन्‌ घट:? इस प्रत्यच्त से दीखने वाली घट में 
सता इसके अघिछान अझ को हे न कि उछ घट की । अथवा जिविघ सत्तावाद 
पच्छ में घट में, न्यायहारिक सत्ता मानने पर भी पारमार्थिक रूप से उसका 
त्रेकालिक निषेच हो जायगा । इसमें कोई दोष नहीं हे । पेसे प्रत्यक्ष को लेकर 
उक्त मिथ्वास्व अनुमान में बाघ दोष नहीं दे सकते हें । अतः उक्त रीति से 
निखिल प्रपञ्च में मिथ्वारबानुमान कर लेने पर ब्रद्मास्मैक्य शान निर्वाध रूप से 
हो जाता है । इसीलिये वेदान्त में 'मम्तव्य!? इत्यादि बाक्य में झनुमान प्रमाण 
को यथाश्थान दिया गया हैं । 
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* उपमान | 
स]हश्य प्रमा के करण को उपमान कहते हे । यथा गो और गवय्‌ का 
सादृश्य है | इनमें अनुयोगी प्रतियोगी के मेद से सारष्य भिन्न-भिन्न माना गया 
हे । नागरिक व्यक्ति को बन में जाने पर गवय पिण्ड को देखते हौ “यह पिण्ड 
' गो के सइश्य है? ऐसा शान दुआ इसी को उपमान कहते हैं । पुनः इठी के 
समान मेरी गो है । ऐसे शान को उपमिति कहते हें जो कि परोच्छ है, अपरोच्त 
नहीं । .इसके विपरीत नेयायिक के श्रमिमत “संशासंजि सम्बन्ध शान? तो” 
प्रत्यक्ष हो रहा हे? उसे परोच्छ शान के श्रन्तर्गत उपमितिरूप केसे मान सकगे । 
आतः वेदान्त शास्त्र के श्रभिमत उपमान, उपमिति का स्वरूप ही समीचीन 
हे । इस उपमान के ऊपर दाशंनिकों ने अधिक चर्चा नहीं की है किन्तु लोक 
तथा वेद में इसका उपयोग अत्यधिक देखा जाता हे । भारतीय साहित्य इससे - 
भरा पडा हे । यहाँ तक कि बेद एवं वेदान्त में त्र को *झाकाशबत्‌ रुवंगतक्र 
निव्यः यथा सव सवँगतो लोके कृत्त्नलोकमिमं रविः’ इत्यादि वाक्यों से ब्रह्म के 
लिए ब्यापकता में आकाश को तथा स्वप्रकाशता में सूयं की ठपमा देकर एक 
विचित्र चित्र जिशासुओं के समच्त खडा कर दिया गया दे । अतः नहज्ञान के 
` अत्यन्त उपयोगी होने के कारण वेदान्त ने इसे अत्यधिक अपनाया । 
आगम 


जहाँ पर प्रव्यदादि प्रमाणों को गति नहीं होतो, वहाँ भी आगम प्रमाण ने 
आस्तिक समाज में झनुपम काम कर रखा है | वह झागम पोरुषेय और श्रपोरुषेय 
भेद से दो प्रकार का हे । उनमें श्रकारादि बण, डदाचादि स्वर भी पूर्व सृष्टि के 
सर्वथा अनुरूप होने के कारण प्रस्येक सृष्टि के आरम्भ में परमेश्वर प्रणीत दोनेपर 
भी वेद श्रपोरुषेय माना गया हे किन्तु पूर्व सृष्टि के क्रम की झपेच्ता न कर स्वतन्त्र 
रूप से निमित होने के कारण भारतादि इतिहास पुराण तथा घमंशास्त्रादि पोर 
षेय आगम माने गये हैं किर भी वेदानुकूल होने के कारण वेद के तात्पर्य को 
स्पष्ट करने वाले पोरुषेय आगम को भी प्रामाणिक माना गया हे । 

शब्द एक ऐसा प्रमाण है जिसका कभीन्कमी आपाततः अथं से तात्पर्यं 
अर्थ सवथा भिन्न दो जाता हे । अतः शब्द के अर्थ करते समय सदा स्मरण 
रखना चाहिये कि चाहे प्रमाणान्तर से आपात अथं का बाघ हो. भी रहा हो, 
किन्तु वाप्यं अथ का तो श्रन्य प्रमाण से बाघ नहीं होता । पेठी स्थिति में 
वाक्य प्रमाण माना जाता हे, अन्यथा 'स प्रजापतिरात्मनो वपामुर्दाखदत्‌? 
( उस प्रजापति ने अपने हृदय की चर्नी को स्वरोंच डाला ) यहद वाक्य अपा” 
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आणिक होने करोगा । हों इसके तात्पर्य कौ ओर ध्यान दे, तो इसका तात्पर्य 
'पशु याग की प्रशंसा करने मात्र में है, वपा उखाढने में नहीं। और प्रशंसा 
कथे का तो प्रमाणान्तर से बाघ होता नहीं । ऐसे ही खवंत्र तात्पर्य के श्रनुठार 


दी शब्द का अर्थ करना पढ़ता है | | 
वाक्याथं ज्ञान में आकांछा योग्यता, श्रासत्ति एवं तात्पय शान को कारण 


आना गया हे । वाक्य में अनेक पद होते हैं | उनमें से क्रिया एवं कारक अथं के 
-वाचक पदों में से क्रिया के श्रवण से कारक की, कारक के सुनने से क्रियार्थ सुनने 
की जिज्ञासा दो जाती है। यथा “घटमानय”? ( घड़े को ले आश्रो ) हस वाक्य के 
बअआानय? पद के श्रवण से क्रिया पदार्थ का बोघ होते दी कारक पदार्थ श्रवण को 
जिज्ञासा हो जाने के कारण कारक में जिज्ञाशा विषयत्व त्रा जाता हे, एवं 
“घटम्‌? पद के श्रवण से पदार्थ बोघ होते ही क्रिया के सुनने की जिज्ञासा 
विषयस्व आ जाने से आकांक्षा कहा गया है । विशेष क्या ? जिशाधा के न रहने 
पर भी व्युत्पन्न व्यक्ति को वाक्य से वाक्यार्थ बोघ द्वोता ही हे। अतः आकांदा 
के उक्त लक्षण में योग्यत्वपद भी दे दिया गया है । अर्थात्‌ पदार्थो में परस्पर 
. लिशासा विषयस्व योग्यत्व को आकांदा कहना चाहिथे । उक्त योग्यता का 
-निश्चायक भेद संछग स्थल में म्रियास्उ कारकत्वादि हे एवं अभेद छंखगं स्थज में 
-समान बिभक्तिक पदप्रतिपाद्यत्व है । ऐसे कहने से तत्वर्मास इत्यादि वाक्य में 
श्रव्यासि नहीं हे एवं मो: अश्वः इत्यादि स्थल में अतिव्याप्ति भी नहीं है । 

२---तात्यर्य अर्थ का बाघ न होना ही योग्यता है। श्रतएव “झग्निसे 
सींचता हे “इस वाक्य में अग्नि से सींचना रूप श्रथ के बाज हो जाने से 
योग्यता नहीं है तथा “स प्रजापतिरात्मनो वपामुद्खिदत्‌?? इस वाक्य में ताथ्पये 
के विषय पशुयाग की प्रशंसा-रूप योग्यता हे | “तस्वमसि” इत्यादि महावास्य का 
तात्यर्य जीव, ईश्वर के भेद बोध कराने में है। वहाँ वाच्यार्थ के अभेद का 
बाघ होने पर भी लक्ष्यार्थ का बाघ न होने के कारण योग्यता है । 

३--पद से पदार्थ की मानसिक उपस्थिति शअ्रव्यवचानेन हो, तो उसे 
आसत्ति कहते हें । प्रत्यक्षादि प्रमाण से अर्थ की उपस्थिति होने पर भी उस 
पदार्थ का अन्वय बोघ शाब्द शान में नहीं होता, बल्कि ऐसे स्थल पर पद का 
अध्याहार करना पड़ता हे और अध्याहृत पदाथ का ही जोत पदार्थ के 
साथ अन्वय होता है |] यथा द्वारम्‌? इत्याद स्थल में “पिघेहि' पद का अध्याहार 
किया जाता है । 

शक्य तथा छच्य भेद से पदाथ दो प्रकार के हें । इसका विस्तृत वर्णन 
सुबोधिनी में यथा स्थान देख । मजे की नात यद हे कि लक्षणा का विचार 
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करते समय परिमाधाकार ने जदृदजदल्लक्षणा के प्रसिद्ध उदादरण सोऽयं देवदत्त: 
तत्वमसीत्यादि को लक्षुणा से थक कर दिया और शक्ति वृत्ति के दारा 
उपस्थित दोनों के विशेष्य भाग का अमेद अनायास सिद्ध कर दिया है । यह 
इनकी बुद्धि कुशलता है और एकमात्र परिभाषाकार ( श्रीघमराजान्वरीन्द ) 
की बुद्धि की उपज हे । “'काकेम्यो दघि रक्त्यताम्‌?? इस स्थल को इन्द्रोंने माग 
त्याग लक्षणा का उदाहरण माना है । 

तात्पयं की सिद्धि के लिये ही लक्षणा की जाती दे । इसलिये जहाँ पर 
ताच्पय अर्थ सिद्ध न द्वो रहा हो वहाँ यथासम्भव जइत्‌ अजद्दत्‌ एवं भागत्याग 
लक्षणा से तात्पर्य अर्थ को सिद्ध किया जाता हे । ताव्पर्यं बक्ता की इच्छा के 
शालीन नहीं हे किन्तु पद का स्वभाव हे | अतएव सर्वथा अबोघ या व्युत्पत्ति 
शून्य व्यक्ति के द्वारा उच्चारण किये जाने पर भी व्युरपन्न व्यक्ति को शान्द 
बोघ द्वोता हो हे । केवल पदों के शक्तिअह काल में आस व्याक्ति के द्वारा हो 
शक्तिग्रह कराया जाना चाहिये एवं दुराअद्द न कर निष्पच्छ भाव से ओता को 
विचारपूर्वक वाक्याथ समना चाहिये । अतः उक्त चारों सहकारी कारणों के. 
रहने पर ददी वाक्य ज्ञान से वाक्यार्थ बोघ होता है । 

आपात इष्टि से शान्द बोध के प्रति शब्द को कारण माना है । वस्तुतः 
शब्दज्ञान शाब्द नोघ का कारण है । वह शन्दशान त्र से हो अथवा लिपि- 
संकेत को देखकर हो; उभय प्रकार ये दुआ शब्द शान शाब्द बोघ का कारण दे । 
शब्द को ओवेन्द्रिय से सुनना एक नात है और उसका अथ शान होना दुखरी 
नात है । ओतर से शब्द का साच्चात्कार होता हे पूगं अथजञान उसके बाद मे होता 
हे । शब्द को सुनने के बाद भो सम्प्रति पदाथ शान उसी को होगा, जिसे उस 
शब्द के अर्थ में पूर्य से शक्तिम हुश्रा होगा । अतएव शाक्तम्रद को सहकारी _ 
कारण कहा गया हे | यथा घट के चाक्तुष प्रत्यक्ष के लिए चक्षु असाधारण. 
कारण है नेच तथा घट का सञजिकषं द्वार ( व्यापार ) है ओर आलोक सद्दकारी 
कारण हे । वेसे ही शाब्द बोघ के लिये शब्दज्ञान अवाघारण करण रूप 
होने से कारण है, पदार्थ का स्मरण द्वार है ओर शक्ति मढ सहकारी, 

रण है | 

शब्द के द्वारा परोच्द शान तथा अपरोच शान भी होता दे किन्तु देश काल 
से अव्यवद्धित पदार्थ का शब्द से परोक्ष शान एवं श्रपरोच्च ज्ञान भी क्वोता है । 
जिस प्रकार 'दशमो ऽस्ति? इस शब्द से दशम पुरुष का परोक्त शान छुआ था किन्दु 
“दशमस्त्वमसि’ ( दशवा तू हे ) इस वाक्य से तो दशम पुरूष का आपरोच्छ 
शान हो गया था, ठीक ऐसे ही साघन चतुष्टय सम्पन्न प्रमाता को “अस्ति नहा? 
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ऐसे वाक्य से जहा का परोक्ष शान होने पर भो 'तत्वमसि? इत्यादि को भोचिय- 
ग्रद्मनिष्ठ सदगुरू के मुख से सुनने पर में ब्रह्म ही हूँ?--ऐसा खपरोच्छ शान हो. 
जाता है । अन्यथा अपरोक्ष आम की निष्वत्ति परोक्त शान से हो नहीं सकती + 
अतएव अद्म को ्रोपनिषद पुरुष कहा गया दे, क्योंकि बहद केवल उपनिषद. 
से जाना जाता है। यद्यपि वेद वाक्य को अपने अर्थ बोध के लिये श्रोत्रादि 
प्रत्यक्ष प्रमाण का आश्रय लेना पढ़ता दे फिर भी अथ वोध के पश्चात्‌ शब्द. 
भोत्र एवं उसके सम्बन्ध इत्यादि सम्पूर्णं खाथनों में मिथ्यात्व का निश्चय हो 
जाता है । अर्थात्‌ जह्यात्मेक्य ज्ञान से सम्पूर्ण साधनों में पारमाथिकत्व का 
बाघ दो जाता है। स्र भूमा का शान हो जाने पर कृतकृत्य दो जाता है । 
यही परम पुरुषार्थ को सिद्धि है। यहाँ पर ही श्रोत्र तथा शब्द के परम उद्देश्य 
. की प्राष्ति मानो जातो हे | 
ध्थोपत्ति 3 

यह एक ऐसा प्रमाण है जिससे अटश्य श्रथ की कल्पना की जातोहे। 
जिस व्यक्ति को दिन में कभी खाते नहीं देखते, फिर भी स्थूल एवं स्वस्थ ददो 
तो इससे उसके रात्रि भोजन की कल्पना विचारशील व्यक्त उद्दन मे कर लेता 
है; बस इसी रात्रि भोजन कल्पना को र्थापत्ति प्रमा कहते हैं । जिसका कारणा 
दिवा श्रभुञ्चान व्यक्ति का पीनरवज्ञान है । ऐसी कल्पना कभी देखने से ओर 
कभी सुनने से भी हो जाती है। इसी से इसे दृष्टाथपत्ति तथा थ॒ताथपच्ञि 
कहते हें । टस्टार्थापत्ति का उदाहरण दिया गया । अतार्थापत्तिका डदाइरण 
यह दे कि “तरति शोकमात्मवित्‌? ( आर्मज्ञानी शोक को पार कर जाता दे ) 
यहाँ पर कल्पना होतो है कि यदि शोक ( संसार दुः ) सत्य होता, तो केवल 
झारमशान से मिट नहीं सकता । सत्य स दण्डादि साचनों से मरते देखा गया. 
है। हॉ रस्सी में काल्पत सप केबल रज्जु के ज्ञानमात्र से मिट जाता है । उसे. 
मारने के लिए श्रन्य साघन की आवश्यकता नहीं पढ़तो, वेसे ही संसार बंघन. 
सत्य होता, तो उसे नष्ट करने के लिए अन्य उपचार करना भी आवश्यक था. 
केवळ आत्मान से नहीं मिटता । पर अति कह रही है कि आरमशान से सम्पूर्ण. 
शोक को पार कर जाता हे | अतः आत्मा के अज्ञान से आत्मा में बन्घादि दुःख. 
कल्पित हें; ऐसा निश्चय होते ही साघक सोर्ठाह वेदान्त विचार में प्रवृत्त होकर 
आडत तमा का साचातकार करके मुक्त हो जाता हे । इस प्रकार अर्थापत्ति. 
प्रमाण का उपयोग नझाव्मशान में दिखलाया गया है | 


अजुपलब्धि £-- 
पहले कदा जा चुका है कि प्रस्यक्षादि मेद से प्रमाण छः है उनमें व्यासिः 
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शान रूप अनुमान से श्रनुमिति प्रमा, साइश्य शानरूप उपमान से उपमिति, शब्द 
ज्ञानरूप आगमप्रमाण से शाब्दी प्रमा एवं उपपाद ज्ञान छर अर्थापत्ति से उपपादक 
की कल्पना रूप श्रर्थापरि प्रमा उत्पन्न होती हे । चक्षुरादि प्रस्यक्त प्रमाण से 
प्रत्यक्ष प्रमा तथा श्रनु रलन्धि प्रमाण से अनुपलब्चि प्रमा उत्पन्न होतो हे जिसे 
प्रत्यच्‌ प्रमा रूप मी कह सकते हैं। इन दोनों में इतना अन्तर है कि नेत्रादि प्रस्यद्ध * 
प्रमाण से प्रत्यक्ष योग्य भाव वस्तु का शान ह्वोता दे; उसके झभाव का नहीं | 
योग्य वस्तु के श्रमाव का शान तो उपलब्ध्यभाव स्वरूप अनुपलब्धि प्रमाण से 
ही होता है । भूतल में घट का अभाव है । यहाँ पर घटाभाव का प्रतियोगो घट 
है; जो रहने पर नेत्रादि से अवदय दीखता; क्योंकि वह प्रत्यक्ष के योग्य है । 
प्रस्यच्त के योग्य भी घटन दीखता हो तो वह घट की अनुपलब्धि मानी जाती 
है ओर इसी अनुपलब्धि से घटाभाव की प्रमा (घटाभावाकार बुति) उत्पन होती 
है । ऐसी प्रमा कभी भी प्रव्यक्त से उत्पन्न नहीं हो सकती । क्योंकि डस घटाभाव 
के साथ नेत्रादि प्रत्यक्ष प्रमाण का सम्बन्ध ही नहीं होता । प्रव्यच प्रमाण की 
शक्ति तो केवल घटाभाव के आधार भूतल को देखकर ही चीण हो जाती है। 
लन अभाव्ग्रदण के प्रति प्रत्यक्ष कारण भी नहीं है फिर उसे श्रसाघारण कारणा 
रूप करण कद्दना तो दूर ही रद्द गया । 
अन्घे को न घटाभाव के प्रतियोगी घट का श्रोर न घटाभाव के आघार 
भूतल का ही चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है फिर घटाभाव का प्रत्यक्ष न हो, तो क्या 
श्रापत्ति है १ अतः नेच का अन्वय व्यतिरेक केवल घटाभाव के अघारभूत भूतल 
के अदण मात्र में उपयुक्त है. अभाव अहण में नहीं | 
यह श्रभाव प्रागभाव प्रभ्वंशभाव अत्यन्ताभाव और अन्योन्याभाव के मेद 

से चार प्रकार का हे | उत्पत्ति के पूव मृत्तिका में घट के अभाव को घट का 
प्रागभाव कहा जाता है। जो घट के उत्पन्न होते ही नष्ट हो जाता है। अतः प्राय 
भाव धनित्य है। घट को दरड से तोड़ देने पर जो अभाव दीखता है उसे 
प्रथ्वंसा माव कहते हैं। प्रध्वंसाभाव के आधार कपालादि के नष्ट हो जाने पर 
भ्रथ्दंसामाव का भी नाश हो जाता है | अतः यइ भी श्रनित्य है | वायु में रूप 
न था, न है न होगा ऐसे त्रेकालि अभाव को दी अत्यन्ताभाव कहते हैं। यह मौ 
श्वाधिक्रण के नाश से नष्ट हो खाने के कारण श्रनित्य है | घट पट नहीं है इस 
प्रतीत में दीवने वाले अभाव को अन्योन्यामाव कहते हैं । इसी को भेद, 
विभाग तथा एथकत्व शब्द से भी कदते हैं | यह मेद, अधिकरण के सादि होने 

से सादि और अधिकरण के अनादि होने से अनादि है। यथा घट में पट का 
भेद सादि हे और जीवत्र का भेद श्रनादि है। 
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बस्तुतः भेद न होता छुआ भी आकाश में घटादिरूप उपाचि से दौखने 
बाला भेद सोपाधिक है किन्तु घट, पट का भेद निरुपाधिक हे | अस्वयड मझा 
चेवन्य में परमार्थतः भेद न होता हुआ भी माया से कल्पित प्रपञ्च को लेकर 
जीव, ईश्वर इत्यादि मेद दीखने लग गए हँ जो वस्तुतः कल्पित हैं | अतः 
` जरह्मात्मेक्य अपरोक्षानुभव से माया ( अव्द्या ) के नष्ट होते दी सम्पूर्ण भेद का 
भी नाश दो जाता हे । उस समय केवल अखश्ड सञ्चिदानन्द्‌ घन ब्रह्म शेष रई 
जाता हे । तथा स्वप्न से जगे हुये व्यक्ति को स्वप्न के दृश्य नह्दीं दीखते, ठोक 
वैसे ही महास्वप्न से जगे हुए तत्त्ववेत्ता को सकारण प्रणञ्च नहीं दीखता । यही 
शान की चरम सीमा है जिसे विरल ब्यक्ति ही प्रास करता है । 
विषय --- 

जीव रह्म की एकता हो वेदान्त का प्रतिपाद्य विषय हे इसी एकता का नोच 
कराने के लिए. अति भगवती ने श्रथ्यारोप एवं तदपवाद न्याय का अनुसरण 
किया हे । तएव जद्य से आकाश को उत्पत्ति कहीं पर बतलाती हैं तो कहीं पर 
तेज की तथा कहीं पर अग्नि से चिनकारी की तरह सारे बिश्व की रक साथ 
उत्पत्ति चतलाती हैं । ऐसा ही क्रम प्रलय के विषय में भी सुना जाता दे । जेसे 
श्रद्देत का चोघ मुम॒क्षुओं को हो जाये, इसी में श्रुति का आग्रह हे प्रक्रिया में 
नहीं । वह त्रह्म आत्मा का अभेद ज्ञान तत्वमखि इत्यादि महावाक्य से हो होता 
हे। अतः तत्‌ एवं त्वं पदार्थ के वाच्याथे एवं लक्ष्या थे का विचार किया गया 
हे । जिसे मूल अन्य में ही देख । 

` श्वति में सृष्टि का कथन न कर यदि उसका ब्रह्म में केवल निषेघ मात्र कहे 

होते, तो अद्म से भिन्न स्थल में प्रपञ्च की सत्ता सुतरां सिद्ध हो जाती । वेडी 
स्थिति में. अद्वेंत का व्याघात होने लग जाता । अतः अह में दी माया से 
प्रपञ्च की सृष्टि बतलाकर उसका निषेघकर देने से श्रद्देत सिद्ध दो जाता दे | 
कि बहुना उपासना प्रकरण में पढ़े डुए ख्गुणवाक्य का तात्पर्य उपासना विधि 
में अपेक्षित शुणों के आरोपमात्र में हे एवं निगुण प्रकरण में पठित ख्गुण 
बाक्यों का तात्पर्य निषेध वाक्य में अपेक्षित निषेध्य गुणों के प्रतिपादनमें है ॥ 

ऋतः सम्पूर्ण श्रतिर्यो का तात्पर्य अद्वेत बोच में दी है । तत्‌ और त्वं पद 
के वाच्यार्थ जीव, ईश्वर में औपाधिक भेद रहने पर भी दोनों के लक्ष्यार्थ 
निरुपाधिक चेतन्य में स्वल्प भी भेद नहीं हे। इसी को श्रुति, युक्ति तथा अनु- 
भव से समक लेना है । यही वेदान्त का विषय है । 
प्रयोजन 

श्रयोजनमनुद्दिश्य ख मन्दो5पि प्रवतेते' इश न्याय के अनुखार इस वेदान्त 
का प्रयोजन कारण सहित निखिल दुश्खों कौ निति तथा परमानन्द की प्रासि 
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ही है। जो कि औपनिषद श्रात्मज्ञान के अघोन है । इसी को मोच्ट कहते है, 
"वेदान्त सिद्धान्तानुसार दुःख निवृत्ति तथा परमानन्द की प्रासि नित्य सिद्ध 
होते हुए भी अविया से प्रतीत होने वाले दुःख एवं आनन्दाभात्र को अझ 
विद्या से हो नियत्य बतलाया गया है । अन्य सावन तो इसी के श्रन्तरङ्ग एवं 
बहिरद्ध उपकारक मात्र हैं । 
ख्रास्मसं स्थिति ही मोक्त है--लोकान्तर की प्रासि को मोच्य नहीं कहते 
अन्यथा कृति जन्य होने से उसमें श्रनित्यत्व आ जायगा । मोच का अन्तर 
साधन नझात्मैक्य अपरोच्छ अनुभव दे वह साधन चतुष्ठय से सम्पन्न सुमुक्षुश्रॉ 
को ही ओजिय तत्वनिष्ठ श्राचाय के मुख से महावाक्य के भगश्‌ मात्र से 
होता दै । 
यद्यपि वेदान्त के श्रवण मनन एवं निदिध्यासन से त्रझारसैक्य बोघ कुछ 
आचायों ने माना हे तथापि वह असम्भावना, विपरीतभावनादि दोष से रहित 
व्यक्ति को महावाक्य के श्रवण मात्र से हो जाता है । अवण से वेदान्त शाखा 
रूप प्रमाण गत झसम्भावना को, मनन से त्रढा श्रोर आत्मा की एकतारूप 
प्रमेयगत श्रसम्मावना को एवं निदिध्यासन से विपरीत भावना की निवुखि 
होती दे । अद्ेत नहा का साच्य त्कार तो महावाक्य से ही होता दे । 
ताशिर्काशरोमश्ति पण्डित प्रवर महामहोपाध्याय श्रीघमंराजाध्जरीन्द्रजी की 
-विरचित वेदान्त परिपाषा अद्वत वेदान्त की अनुपम घुस्तक हे जिसको भाषा 
अत्यन्त परिमार्जीत भाव अतीव गम्भीर दे क्योंकि नव्य न्यायघटित भाषा में यह 
पुस्तक लिस्वी गई है । इसमें सम्यक रूप से प्रवेश होने के बाद वेदान्त के 
किसी अंथ का आशय जानना कठिन नहीं रह जाता । अतएव विमित वेदान्त ` 
की शास्त्री परीक्षाओं म खवत्र इसे रक्खा गया है । 
पूर्वोक्त सभी संस्कृत टीकाए संस्कृत के विद्वानों के लिए उपयोगो होते हुए 
भी विद्यार्थी एवं संस्कृत म जानने वाले वेदांतानुरागियों के लिए अनुपयोगी 
ही रही हैं । आतः यह आवश्यक था कि हिन्दी भाषा में सुविस्तृत ब्याख्या 
-लिष्वी जाय जो वेदान्तानुरागी सञ्चो को इस ग्रन्थ के गूढ्तम अभिप्राय 
नानने की जिज्ञासा को पूर्ण कर सके । 
मारे परमसुहदू ओ स्वामी नद्ानन्द जी वेदान्ताचाय की अनेक बार की 
अ्रहेतुकी प्रेरणा ने भी दर्मे इसकी हिन्दी व्याख्या लिखने के लिए प्रेरित 
“किया । फलस्वरूप महाविद्यालय के ग्रीष्प्रावकाश में स्यागमूति श्री १०८ स्वामी 
गाणोशानन्द जी महाराज से प्रतिष्ठापित श्री स्वामी प्रेमपुरी सत्संग मंडल, पाव- 
“लोवा १० लिटल गिन्स रोड बम्नईै-६ में स्वाध्याय तथा प्रवचन के लिए 
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गया था। स्यागमूति जी ने अपने सद्गुरूदेव श्री मत्परमहंस परित्राजकाचायं 
त्रिय ब्रह्मनि त्र जीन महामण्डलेश्वर श्री १००८ स्वामी प्रेमपुरी जी महाराज 
कौ स्मृति में इस सत्संग मंडल की स्थापना को हे जो बम्बई के नागरिकों के 
लिए श्रत्यन्त श्रद्धाप्पद है। इस त्याभप के प्रशान्त वातावरण में केवल एक 
पास में ही इस खानुवाद सुबोधिनी व्याण्या की रचना निबिध्न समाच्त हुई । 
विगत वर्ष कीं भांति इस वर्ष भी मेरी ग्रीष्मकालीन बम्बई की यात्रा में मेरे 
श्रत्यन्त प्रिय श्री उमेशानन्द जी तथा श्री त्र० लोकेशानन्द जी साथ रदे । 
प्रतिदिन प्रवचन के बाद शान्त वातावरण में बेठ कर में वेदान्त परिभाषा को 
व्याख्या करता जाता था!उसे श्री त्रझ» उमेशानन्द जी लिपिबद्ध करते जाते थे | 
यह सर्वथा सत्य हे कि यदि हमारे साथ ब्रह्म० लोकेशानन्द जो तथा ब्रह्म० 
लमेशानन्दजी नहीं होते तो इतनी विस्तृत व्याख्या के रूप में अपने विचारों को 
इम केबल एक मास में डी संकलन नहीं कर पाते ॥ अतः इम उक्त उभय अन्‍्ते- 
वासी के लिए भूरिशः शुभकामना व्यक्त करते हें एगं आभार भी प्रकट करते हैं + 
इस वेदान्त परिभाषा के ऊपर अनुवाद एवं हिन्दी व्याख्या श्खसे पूर्व भी 
लिखी जा चुकी हे जो एक मराठी व्याख्पा का अनुवाद मात्र हे ऐसा मराठी- 
भाषाविदों से शात हुआ दे । 
सानुवाद सुचोधिनी व्याख्या के निर्माण काल में ही इसके प्रकाशन की 
चर्चा होने लगी । फलतः संकेत मात्र मिलते डौ “कारपाक सत्संगमण्डल इदैंगिग 
गाडन बम्बई के सत्खंगी सज्जनों ने जो राशि एकत्रित कौ एगं अन्य सळनों ने 
मी ग्रार्थिक सहायता की दे | उसका सविवरण उल्लेख निम्मांकित हे | इन 
सभी सचनो के हम आभारी हैं झोर इन्हें हार्दिक अनेक धन्यवाद हे । 
श्री स्वामी प्रेमपुरी सत्संग मण्डल, पावलोवा, बम्बई-६ २६२७) 
श्रीमती अन्चीबाई, धर्म पत्नी श्री शिवप्रसाद बापोडिया, देहलो ७५०) 


श्री स्वणंलाल ठुली, एम» ए.० प्राध्यापक, अम्नाला ५००) 


श्री गोपीनाथ, चन्द्रमानु गुसा सूतवाले, देहली ५००) 
भो विशनदास रघारी लाल, कत्येवाले, देदली ३००) 
श्री अछी रामकिशन जसूजा, देहली २००) 
औ नन्दलाल मुल्तानवाले, देदली २००) 
श्री शान्ति स्वरूप गुप्ता, देहली १०१) 
श्री हुलास राय गुप्ता, रोशनाई वाला, देदली १००) 
थ्री विशनस्वरूप गुप्ता रोशनाई वाला, देइली १००) 
१० ०) 


श्री रामस्वरूप गुप्ता, देहली 


श्री नर्मदा जी के तटपर तपोमूति श्री स्वामी श्रोङ्कारानन्द जी की अध्यक्षता 
में सम्पन्न शानसत्र”? के अवशेष रूप में 'ज्ञानसत्र प्रकाशन मन्दिर! का आवि- 
भांव हुआ । उसी प्रकाशन मन्दिर के द्वितीय दीप के रूप में श्रथंदीपिका 
संस्कृत टीका तथा सानुवाद्‌ सुबोधिनी हिन्दी व्याख्या के सहित वेदान्त परिभाषा 
का प्रकाशन किया जा रहा दै। 


इस प्रकाशन में मूल वेदान्त परिभाषा के साथ शातिप्रसिद्ध “अ्र्थदीविका? 
संस्कृत टीका भी दी गई जो संस्कृत के विद्वानों तथा संस्कृत के विद्यार्थियों के 
लिये डपयोगी रहेगौ । छात्रो के इहभ्यासार्थ वेदान्त परिभाषा का मूलपाठ.. 
उथक से भी दिया गया हे | सानुवाद सुन्नोधिनी अपने नाम के अनुरूप दी है ।. 
आशा हे, कि पाठक गण इसे अपनाकर लेखक के परिश्रम को सार्थक करगे । 


इसके प्रुफ संशोधन में शरो स्वामी ओङ्कारानन्द जी तपोमूर्ति, त्र० लोकेशा- 
नन्द जी, स्वामी शुकदेव गिरि जी, स्वामी महेश्वरानन्द जी पुष्य एवं भी त्र» 
गोविन्दानंद जी ने अधिक योग दिया हे । अ्रतः हम उनके आभारी हैं। इसके 
सम्पादन में तपोनूति जी के अनेक सुन्दर सुझाव के साथ श्लाघनौय सक्रिय 
योग रहा है । 
शास्त्री कचा के प्रारम्भिक छात्रों के लिए भी वेदान्त परिभाषोक्‍त बिषयों 
का संकलन कर नि:संदिग्ध परीच्ताव्यि का संतरण दुष्कर ही रद्द जाता था। 
रतः इस कठिनाई को दूर करने के लिए वा० सं० विश्वविद्यालय के अनेक 
वर्षा के प्रश्न पत्रों के सुबोध समुचित उत्तर लिखकर प्रकृत अन्थ के परिशिष्ट 
रूप में परीक्षान्घि संतरणी को संलग्न कर दिया गया हे । जो परीक्षार्थियों के 
लिए अत्यन्त उपयुक्त होगी । प्रफ संशोधन में सावधानता पूणण प्रयास करने 
' पर भी चुटि रद्द गयी हो तो उसे [ 
गच्छतः रुखलनं क्वापि भवत्येब प्रमादतः । 
हसन्ति दुनार समादर्धात सज्जनाः ॥ 
इस प्राचीनोक्ति के अनुसार सजन पाठकगण सुधार लगे एवं संकेत मिलने 
पर इम भी अग्निस संस्करण मं उन श्रटियों का सुधार करगे इतिशम । 


भगवत्पादौयः 
श्री मच्छुद्कर भगवत्पाद जयन्ती श्रो विद्यानन्द जिज्ञास! 
वि« सं २०२४ संन्यास आश्रम, बेलारोड, दिल्ली- ६ 


दि १४-५--६७ 


उठ 
दो शब्द 


वेदान्त परिभाषा? वेदान्त का वह सोपान है, जो जिज्ञासु क। वदान्त के 
गूढ रहस्यों की ओर अग्रसर करता है । इस ग्रन्थ का शान यदि दो, वो वेदान्त 
को ग्रन्थियों का भेदन सरल हो जाता है । संस्कृत के विद्वानों की परिधि के 
बाहर भी इस अन्थ का ज्ञान एवं प्रचार हो-इस दृष्टि से यइ आवश्यक था कि 
इस ग्रन्थ का हिन्दी में अनुवाद एवं स्पष्टीकरण किया जाय । मुझे इष है कि 
वेदान्त सवदशनाचाये स्वामी थ्री विद्यानन्द जी ने इस आवश्यकता को पूर्ति की 
है । स्वामीजी ने जहाँ उक्त ग्रंथ का श्रनुवाद बड़ी योग्यता से किया है, वहाँ 
“सुबोधिनी नामक टीका के द्वारा ग्रन्थ के गूढ़ रहस्यों का स्पष्टीकरण बड़े ही 
सरल दंग से किया है। नव्यन्याय की भाषा को हिन्दी के माध्यम से जिशासु 
तक पहुँचाने में स्वामीजी ने अपने सहज वैदुष्य का परिचय दिया है। यह 
अनुवाद तथा 'सुबोधघिनी? टीका दशंनानुरागी सभी व्यक्तियों के लिये परमोप- 
योगी हैं । मुझे आशा है, कि स्वामीजी का प्रयास-वेदान्त जगत्‌ को जागत 
करने में महान्‌ योग देगा तथा जनता इससे अधिकाधिक लाभान्वित होगी । 


प्रकाशचन्द्र गौड़ 
निरीक्षक, 
दिनाङ्क ८-७-६६ पि संस्कृत पाठशालाएँ 
उत्तर प्रदेश, इलाइ।बाद । 
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` ४६ श्रीदक्षिणामूत्तेये नमः ध 
चृदान्तषरियाषा 


अथंदीपिका' संस्कृत टीका 
सानुबाद सुबोधिनी राष्ट्रभाषाव्याख्या चोपेता 


प्रत्यक्षपरिच्छेदः १ 


. थदविद्याबिलासेन भूतभोतिकस्तृष्टयः । 
तं नौमि परमात्मानं सच्चिदानन्दविग्नहम्‌ ॥ १ ॥ 


पपुं चक्र देवं हरममलमाराध्यममरैः, 
सहोराप्यं वीध' खरूजनदुरापं शुमकरम्‌ ॥ 
परेशं ˆ सवंषामतसमस्ट्ृतं सतवर॑मतुलं, 
भजेऽहं तं विष्णु शिवमस्िलवेदान्तचिदितम्‌ ॥ १ ॥ 


सानुवाद सुबोधिनी 


निनके पद पङ्कज को ध्याकर ब्रह्मादि वेदविद सिद्ध हुए । 

भवके कर्ता भर्ता बन कर संहर्ता ईश प्रसिद्ध हुए ॥। १ ॥ 
उस आत्मदेव को ध्याऊ में निज देह दशा बिसरा मन में। 
घट-घट में व्याप रहा प्रभुरह जड़ चेतन में तन में मन में ॥ २॥। 
जह सुनते भी कुछ .भ्रन्य नहीं, नहिं अन्य वस्तु लख पाते हैं। 

है भूमा नाम सही उसका श्रुति वाक्य सभी ,बतलाते हैं ॥ ३॥ 
तद्भिन्न सवंजगमत्युम्रस्त उस अल्प वस्तु को पाकर के । 

क्या छुट सकता भवसागर से १ संसार चक्र में आकर के ।॥ ४ ॥। 
श्रतएव उठो जिज्ञासु भक्त निज कर में ज्ञान खड्ग लेकर । 

भोहादि शज को निमंम हो मारो नहिं शंका मन में घर ॥ ५ ।! 


२ वेदान्त परिभाषा 


नुमः श्रीबालगोपालतीर्थान्‌ व्यास्मुखान्‌ मुनीन । 
विश्नहत न्‌ गण्ेशादीन्‌ पण्डितोँश्च विमत्सरान्‌ ॥ २ क्ष 
पितरं मातरं नत्वा स्वीयनिबेन्धयन्च्रितः । 

करोमि सुखबोधाय परिभाषाऽथदीपिकाम्‌ ॥ ३ ॥ 


ऐसे जगदीश्वर को संतत, बतलाया श्री गुरुदेव हमें। 
जतलाया अरु दिखलाया भी निस्सार जगत निज मानस में ॥ ६ ॥ 
हैं यति मण्डल में अति प्रसिद्ध, आचाय परम कहलाते हैं । 
श्री मन्द्धसिह गिरि मम दैशिक करुणा के खोत बहाते हैं ॥ ७ ॥ 


जिनका उपदेशाम्ृत पीकर लाखों जनका उद्धार हुआ । 

नहि फिर आये भवबन्धन में उनका नित बेड़ा पार हुआ || ८ |! 

श्री नित्यानन्द परम दैशिक दिन रात नहीं बिसराऊँ में। 

श्रीमद्विज्ञानानन्द गुरुं प्रणमामि चरण-रज ध्याऊं में ।। ९॥ 

जिज्ञासु एक तब सन्मुख है यइ विद्यानन्द कद्दाता है। 

नर्दिनाम मात्र से निज स्वभाव बतलाते भी अलसाता है ॥१०॥ 

वेदान्त शास्त्र के सुप्रसिद्ध परिभाषा? नाम सभी जाने | - 

उसको ऋनुत्राट सहित टीका लिखकर जनमानस को भाने ॥११॥) 

यदि किञ्चिद्‌ भी इससे जगका हित होय सफल तब जानू मैं । 

अरु करि प्रयास इसके निमित स्वान्त: सुखको पहिचान में ॥१२॥ 

हिन्दी भाषा-भाघी जनका यटि इससे कुछ उपकार हुआ । 

दशन के परम रहस्यों का उनके मन में सञ्चार हुआ ।।१३॥। 

तो फिर ऋषि मुनियों के पथ पर चलकर निजकाल चिताऊगा । 

इस तरह पुनः कुछ ओर ग्रन्थ की टीका भी लिख पाऊंगा ॥ १४॥ 

है खुबोधिनी नाम की टीका जन मनमीत ! 
भाषा भी अतिशय सरल देखत उपजे प्रीत ॥१५॥। 

अनुवाद - जिस परमात्मा के आश्रित, परमात्मा को ही बिषय करने वाली 
अविद्या के परिणाम से आकाशादि पञ्चमूतों की तथा उन भूतो से स्थूल सूकम 
शरीर एवं प्रपञ्च की सृष्टि होती है, उस सच्चिदानन्द परमात्मा को मैं प्रणाम 
करता हूँ । 


सुबोधिनी यद्यपि केवलाद्वेत शाङ्कर वेदान्त सिद्धान्त में केवल एक श्रद्रि- 
तोय सच्चिदानन्द रूप ब्रह्म को छोड़कर स्थूल, सूचम तथा कारण प्रपञ्च रज्जु में 


प्रत्यक्षपरिच्छेद: ३ 


श्रीमङे दान्ताथे निणयाव्मकं प्रकरणमारभमाणो थमराजाध्वरीन्द्रो ग्रन्थस्य 
निर्विञ्चयरिसमाप्त्था दि प्रयोजनमविगी त शिष्टाचारानु मितश्र_ तिममितकतच्यताकं मङ्गल- 
माचरन्‌ प्रेक्तावत्‌- प्रबत्यङ्गभूते विषयप्रयोजने दशंयति- यदिति । नन शिष्टा- 
वार: किमाचारत्याद दमूलतां कल्पयति उत चमत्वात्‌ ? नाद्यो निष्ठीवनादेरपि 
तत्कल्पकत्वप्रसङ्गात्‌ । न द्वितीयः घमत्वसिद्धो वेदमूलकत्वं वेदमूलत्वे च धमत्व- 
मित्यन्योन्याश्रयादिति चेन्न । शिष्टेधमंबुद्धयाऽनुष्ठीयमानस्याचारस्य तत्कल्पकत्वात्‌ । 
न च शिष्टासिद्धिः, वेदिकाथनुष्ठातणां तच्वात्‌ । तं परं परमेश्वरं तत्पदवाच्यं 
नौमि। परमेव लक्षयितु तटस्थलचक्तणमाह--यदिति । यस्याविद्यायद विद्या 
यदधिष्ठता यदथीना मायेत्यथ: ॥ 'मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम 
[ श्वे० ४-१० ] “देवी ह्येषा गुणमयी मम माया दुरत्यया? ( भ० गी० ७-१४९ ) 
इति श्र_तिस्स्ट्तिभ्याम्‌ । तस्या विलासः कार्याकारेण परिणामस्तेन भूतानां विय- 
दादीनां सूक्ष्माञ्सूक्ष्माणां भौतिकानां चराचराणां भूतकार्याणां च स्रष्टय: । 
स्र्‌'्टम्रह णं स्थिति प्रलययोरप्युपलक्ष णम्‌ । स्टृष्टिस्थितित्रलयाः भवन्ती त्यध्याहारः 
“अजामेकां लोहितशुङ्ककृष्शां बह्वीः प्रजाः सृजमानाँ सरूपाः? ( श्वे० ४-५ ) 
“मयाऽध्यक्षेण कृतिः सूयते सचराचरम्‌? ( भ० गी० ९-४) इति श्र॒तिस्स्टृति- 
म्याम्‌ । एवं तटस्थलक्षणमुक्त्वा स्वरूपलक्षणमाह--यदिति । एतेन शून्य- 
वादिनः साङ्कयवैरो।षकादेश्च मतं निराकृतं वेदितव्यम्‌ । न तावत्‌ शून्यं जगत्का- 
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सु०-सप के समान कल्पित हैं, तो फिर नमस्कर्ता और नमस्कार्यादि का भी अभाव 
है, ऐसी स्थिति में ग्रन्थकार का नमस्कार करना बनता नहीं है १ तथापि 
ग्रन्थ-्लेखनादि कायं व्यायहारिक जगत में हो रहा है ओर यवहार में जोव, 
इश्वर एवं जगत को व्यावहारिक सत्ता सिद्धान्त में मानी गयी है । अतः गुरू 
शिष्यादि सम्प्रदाय परम्परा तथा शास्त्र की आवश्यकता एवं प्रयोजन भी सिद्ध 
हो जाते हैं । अतएव व्यावहारिक दृष्टि से उक्त नमस्कारादि रूप मङ्गलाचरण्य 
भी युक्ते संगत है । 

इस श्लोक में ग्रन्थकार ने मङ्गलाचरण व्याज से पांच बाते बतलायी हें--« 

१. जोव ब्रह्म का अभेद, जो इस ग्रन्थ का प्रतिपाद्य विषय है । 

२. ब्रह्म का स्वरूप तथा तटस्थ लक्षण । 

३. अविद्या परमात्मा के आश्रित है । 

४. अविद्या का परिणाम तथा चेतन ब्रह्म का विवत भूत भौतिक प्रपञ्च है । 

पू, अस्तिक सम्प्रदाय परम्परानुसार अन्थारम्म में मङ्गलाचरण की 

कतव्यता । 
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रणं भषति "कथमसतः सज्नायेत' इति तर्कानुणुहीतया श्रत्याउसतस्तत्कारणत्व- 
प्रतिषेधात्‌ ।_निरधिष्ठानअ्रमानुपपत्तें: । “सदेव स्रोग्येटमञ्य आसोत्‌? ( छा० 
६-२-१ ) 'सन्सूलाः सोम्येमाः प्रजाः? इत्यादि श्रुत्या सत एव -जगत्कारणत्वाव- 
गमाख । “श्रसद्‌ वा इदमग्र आसीत्‌? ( तै» २-७) इति श्र॒तिस्थासत्पदं तु 
अनभिव्यक्तनामरूपत्वेन गोण्या वृत्त्या सत्येव योजनीयम्‌ समाकर्षात्‌? ( ज० सूर 

-४-१५ ) इति न्यायात्‌ । प्रकृतस्यच सत्यज्ञानादिलच्तणस्य सम्यङनामरूपादि- 
राहित्येन प्रतिपादनादिति सूत्राथः॥ नापि प्रधानपरमाण्वादेजगत्कारणत्वं सङ्ग- 
च्छते “सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेय” ( तै» २-६) आनन्दाद्वयेच खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते आनन्देन जातानि जीवन्ति आनन्दं प्रयन्त्यभिर्सनिशम्ति ( तै» 
३-६) इत्यादिश्र॒त्या चिदानन्दात्मकस्यंव तत्कारणत्व्मनिपादनात्‌ । परमेश्वरस्य 
ताटस्थ्यं वारयति आत्मानमिति । अन्तर्यामिण मित्यर्थः । “एष त आत्माऽ- 
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सु०-इनमें से चार बातें शब्द से तथा पाँचवीं स्व-ऊर्तव्यपरायणता से चतलाई 
है । “ग्रन्थारम्म में मङ्गलाचरण करना चाहिये? ऐसा शब्द से ग्रन्थकार ने 
कहा नहीं, किन्तु स्वयं ही ग्रन्थारम्भ में मङ्गलाचरण किया है। इससे 
अन्थारम्भ से ग्रन्थ समासि तक आनेवाली विध्न बाधाओं का नाश भी होता 
है तथा मङ्गल बाक्य को अन्य में जोडने से शिष्य परम्परा को उसको कतव्यता 
का उपदेश भी हो जाता है । यदि विघ्न बाधाओं का ध्वंस मात्र ही ग्रन्थकार 
को इष्ट होता तो ग्रन्थ में मङ्गल कोक को जोडते नहीं | अतः विध्न ध्वंस के 
साथ ही शिष्य परम्परा को भी संकेत करना है कि अन्थारम्भ में मङ्गलाचरण 
करते रहना चाहिये । 

वह मङ्गल तीन प्रकार का होता है-- 

१. नमस्कारात्मक | 

२. अआशीर्वादात्मक । 

३. वश्तुनिदंशात्मक । 

जिसमें इष्टदेवता को प्रणाम किया जाए, उसे नमरर्‍कारात्मक मंगल कहते 
हैं । जिसमें आशीर्वाद माँगा जाए अथवा दिया जाए, उसे आशीर्वादात्मक 
मंगल कहते हैं ओर जिसमें ये दोनों ही न हों किन्तु प्रतिपाद्य विषय मात्र को 
कहा जाय, तो उसे वस्तु निर्देशात्मक मंगल कहते हैं । इस ग्रन्थ में अन्थकार 
ने नमस्काररूप मंगल किया है । अतः इसे नमस्कारात्मक मंगल कहते हैं । 

यद्यपि “ग्रन्थारम्भे मङ्गलं कुर्यात्‌? ( अ्रन्थारम्भ में मंगलाचरण करे ) 
ऐसा कोई श्रतिवाक्य तथा स्मृति वाक्य मिलता नहीं है। तथापि शिष्टाचार से 
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न्तर्यांग्यम्श्त:? ( छु» ३-७-२-१ ) इति श्रतेः । लक्ष्यपक्षे तु तं परं मायादिपरं- 
तदसंस्पर्ट शुद्धं तत्पदा्थ नौमि । तमेव लक्षयति --यदिति | यत्‌ यस्मिन्‌ । 
अविद्याया अविलासो यस्मिन्‌ तथा च यस्मिक्रबिद्याविलासाभाववति भूतभोतिक- 
सृष्टयो नेच सन्ति "नेह नानाऽ स्त किञ्चन? इत्यादि श्र ते; । तस्स्वरूपं दशयति । 
सच्चिदानन्द विप्रहमिति। सखदादिपदलक्ष्यस्वात्‌ तदात्मकमित्यर्थः । तस्या” 
नात्मस्वं वारयति । श्यात्मानमिति। स्वं पदवाच्यलक्ष्यार्थाचप्यनेन श्लोकेन 
दशितौ । सथा हि तमात्मानं नौमि । देहाद्यात्मवादिनां मतं निराच्टे-पर€- 
मिति | तत्र न तावत्‌ लोकायतिकेषु स्थूलोऽहं कृशो मित्यायनुभवात्‌ एथिव्यादि- 
भूत चतुष्टययोगजचेतन्यवान्‌ स्थूलदेह एवात्मेति केषांचिदभिमत आत्मा, देहस्य 
स्वससुषु्योरभोक्तृत्बात्‌ । योऽहं बाल्ये पितरौ अन्वभूवं सोऽहं स्थविरे नप्तन्‌ 
अनुभवामीति प्रत्यभिक्ताडनुपपत्तः कुलहान्यकताभ्यागमापत्तेश्च । नापि पश्याम्यहं 


सु०-मङ्गल की कतंव्यता सिद्ध होती है, क्योकि शिष्टाचार भी कतव्य का बोघक 
है इसमें ह | - मरा 
[६ ) “श्रतिः स्मरतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । एतच्चतुविचं प्राहुः, 

साच्चाद्धमस्य लक्षणम्‌ ।।” यह मनुस्मृति वाक्य प्रमाण है । अतः अविगीत- 
शिशचार से स्मृति का एवं अनुमित स्मृति से भतिका अनुमान दोताहै। 
ऐसी व्यवस्था मीमांसा टशन में मइषि चेमिनि ने दे रखी है । वेद द्वारा वेदोक्त 
धर्माठि का बिसे ज्ञान हो ओर उसका अनुष्ठान मौ करता हो, उसे शिष्ट कहना 
चाहिये, ऐसे पुरुर्षो का अचार धर्म के विपय में प्रमाण माना जाता है। इस 
प्रकार ग्रन्थारम्भ में मङ्गलाचरण करना चाहिये, यह बात शिष्टाचार से 
सिद्ध हुई । ॒ | 

यस्याविद्यायदविद्या यहाँ पर षष्ठ समास है, इससे परमात्मा तथा अविद्या 
में सम्बन्ध प्रतोत होता हे । यहद भी याद रहे कि संम्बन्ध सामान्य हो षष्टी 
विभक्ति का श्रथ हे । "निर्विशेषं न सामान्यम्‌”? इस नियमानुसार स्वस्वामी 
भाव तथा आधार-श्राघेयभाव सम्बन्ध यहाँ पर लेना इष्ट है । यथा -- 

“मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ ।?? 

अर्थात्‌ माया को तो जगत को प्रकृति एवं मायावी को मद्देश्बर जानना 
चाहिये किन्तु उक्त सम्बन्ध तो समान सत्ता वाले पदार्थों का दोता दै। जैसे 
भूतल भोर घट का संयोग सम्बन्ध है क्योंकि दोनों ही समान सत्ता बाले द्रब्य 
हे । एवं घट और घटरूप का समवाय सम्बन्ध होता है क्योंकि एक द्रब्य है 
आर दूसरा उसका गुण है । ऐसे हो रूप और रूपत्व का भो ससवाय होता है । 
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श्टणोम्यह मित्यनुभवा दि न्द्रियाण्यात्मा इत्यपरेषामभिमतः, तेषां संहतानामात्मत्वे 
धएुकथिनाशेऽप्यात्मनाशप्रसङ्गात्‌ । प्रत्येकमात्मत्वे विरुद्धदि किक्रयतया शरीरोन्मथन- 
लापातात्‌ । शक्रियत्वापाताञ्च । नाप्यशितपीता दिभोक्ता प्राण अआरत्सेत्यन्येषाम- 
अिमतः, सत्यपि प्राण सुषुसौ तस्य ओक्तत्वाद शंनात्‌ । नोपि सुख्यईडं दुःख्यह- 
मित्यनुभवात्सुखादिघमकं मन 'आरमेत्यपरेषामभिप्रेतः, सर्वेन्द्रियानुग्राहकतया 
तस्य करणत्वानुभवात । तथा बौद्धेष्वपि कतूरूपं विज्ञानमात्मा तष्य खरकं 
अदीपकलिकावदिति थोगाचारायभिमतोऽप्यात्मा न सम्भवति, उक्तप्रत्यभिञ्ञा- 
विरोधाव । त्तदेतत्सवेम भिमरेत्योक्तं-परमिति । देहादिभ्योऽञ्ञमयादिकोशेभ्यः 
धरं व्यतिरिक्तमित्यथंः ॥ एवं परमिति विरेषणेनेव चन्द॒नबिन्दुवदेकदेशस्थत्वेऽपि 
सर्वाडी णशैत्योपलम्भोपपत्तेरणुरनागन्तुकसुखदुःसा दिमा नित्येकदेशिमतं, देहाह्वि- 
लक्षणो देहपरिमित इत्यहंतमतं च निराकृतं वेदितव्यम्‌, परं प्रकृष्टं चिश्ुमि- 
ध्यर्थावगमात्‌। 'आत्मनोडऱुत्वे 'चन्दनबिन्दुशोत्यवत स्वाश्रयांशप्रसपर्णद्वारा 
निरंशाया आत्मोपलब्घे: सर्वाङ्गसङ्गित्वासम्भवेन गङ्गाहद निमझस्य युगपत्सर्चा- ` 
ङ्गी गशेत्योपलम्भा भावप्रसङ्गात्‌ ॥ "बालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च। | 
भागो जीवः ख विज्ञेयः स चानन्त्याय कल्पते? ( श्वे० ५-३ ) “अणोरणीयान्‌? 
( श्वे० ३-२० ) इत्याद्या श्र तिस्तु “महतो महीयान्‌? ( श्वे० ५-२० ) इति 
` -क्टाशोषात “महानज? (चलछु० ४-४-२२) इति श्र त्यन्तराच्चात्मनो दुलद्ष्यत्व- 
पात्रपरा । नापि देहपरमितः, एकस्यथात्ममनःक्रमेण गजमनुजमशकशारीरभासाष्‌- 


~ 


सु०-प्रङ्कतमें ब्रह्म चैतन्यकी पारमाथिक सत्ता तथा अविद्याकी अपारमार्थिक 
सत्ता ( व्यावहारिक या प्रातिभासिक सत्ता ) है--तो फिर दोनों का सम्बन्ध . 
किसी प्रकार से बनता नहीं है । क्या प्रातिभासिक मरू मरीचिका जल के साथ 
वहाँ की भूमि का कोई सम्बन्ध हो सकता है १ अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 

इस शांका का समाधान यह है--यक्ानुरूपवली न्याय से अविद्या के 
अनुरूप ही अविद्या का ब्रह्म के साथ सम्बन्ध समभना चाहिये । जैसे स्वप्न में 
एक केवल स्वप्न द्रष्टा सत्य होता है। उससे भिन्न सम्पूण दृश्य वर्ग कल्पित 
हाते हें । तथा स्वप्नद्रष्ठा के साथ कल्पित वस्तु का सम्बन्ध भी कल्पित ही होता 
है।॥ एवं अविद्या मिथ्या है--वैसे ही श्रविदा का चैतन्य के साथ सम्बन्ध भो 
मिथ्या ही है अर्थात्‌ मृगजल के समान हे । अतः “असङ्गो ह्ययं पुरुष यदृ 
भ्रति भी चरितार्थ हो जाती हे। इस प्रकार परमार्थ चैतन्य में कल्पित तादात्म्य 
सम्बन्ध से रहने वाली अविद्या का परिणाम पञ्चभूत तथा भौतिक पदाथ हैं। 
चेतन्य नदम की सत्ता एवं चेतनता प्रास किये बिना असत्‌ तथा जड़ अविद्या में 
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खयचाऽप चयस्यावश्यकत्वेनानिव्यत्वापातात्‌ ॥ एवं देहायात्मवादिनो निराकृत्य 
शून्यमात्मेति वादिनो माध्यमिकान्‌ , विभझुत्वेडपि तत्तदात्ममनसां स्वस्वासि- 
भावसम्बन्धवशेन तत्तदात्मनि तत्तन्मनःसंयोगजसुखदु:खादिव्यवस्थोपपत्तरनेको 
नित्यो5जो5जडो5पि बु द्विसु खदु: खेच्छा द घप्रयलसंस्कारघर मांघस्मोदिगुणाना- 
साश्रयः कर्ता भोक्ता चेति वादिनः तारकिकवेरेषिकय्राभाकरान्‌ , अह मञुभवस्यो- 
भयात्मर्वदशेनात्‌ जडबोधरूप इति वादिनो भाह्टाँश्च निराचध्टे- स ज्ञिदा नन्दू- 
बिम्रहमभिति । “अस्तीत्येवोपव्वब्चव्य:? इत्यादिश्र तेः निरधिष्ठानकञ्रमाऽसर्भवात्‌ 
स्तनपाना दिप्रबतकजन्मान्तरी यखंस्कारानुब्रत्तिदशनाच सदात्मकमिव्यथः । एतेन 
शुन्यवादिमतं निरस्तम्‌ अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः? ( चु» ५-३-३) “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं बझ? ( तै» २-३-१) “अयमात्मा ब्रह्मसर्चानुभूः? ( द्र० २-५-१३ ) 
इत्यादिश्र स्या स्वयं प्रकाशत्वेन स्वयंप्रकाशञ्ञानात्मव्वेन च प्रतिपादनात्‌ 
चिदात्मकमित्यथः। ननु विज्ञानस्य कथं स्वप्रकाशतेति चेन्न । विषयात्स- 
विज्ञानानां त्रयाणामपि जडत्वे जगदान्ध्यप्रसङ्गात्‌ विज्ञानस्य विज्ञानान्तर्‌- 
सापेत्तत्वे तस्याऽपि जडप्वेनाऽनवस्थापाताश्च । अत्रायं प्रयोग: चिमतं विज्ञानं 
स्वस मानाश्रयस्वसमा नका लस्वगो चरसंवेदनविरहप्रयुक्तव्यनहाररहिंतं न भवति 
विज्ञानत्वाद्‌ आनन्तरव्यबद्ितमाणाविज्ञानवदिति । "विज्ञानमानन्दं ब्रह्म? 
इत्यादिश्रतौ मत्वर्थीयाचप्रत्ययं प्रकल्प्य विज्ञानमस्यास्तीति विज्ञानमिति 
व्याख्यानं तु नादरणीयम्‌, स्वरितस्वरोष्दारणसम्ध्रदायचिरोघात्‌ । आत्मनो 
विज्ञानात्मत्वे स्वयं प्रयोगः, चिज्ञाता न स्वातिरिक्तविज्ञानाधी नप्रकाशः चिज्ञान- 


000... 
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सु०-कोई क्रिया होती नही । वैसे ही शुद्ध चैतन्य भी सवेथा निष्क्रिय है । अतएव 
माया विशिष्ट चैतन्य को जगत्‌ का कारण माना है। उनमें भी माया अंश तो 
संसार का परिणामी उपादान कारण है तथा चैतन्य अंश जगत्‌ का विवर्तों- 
पादान कारण है । इसका स्पष्ट विचार आगे आयगा । अतः श्लोक के पूर्वार्ध 
से ब्रह्म का तटस्थ लक्षण बतलाया गया है। जो लक्ष्य से भिन्न रहकर त्तच्छय 
का चोच कराता हो, उसे तट्स्थ लक्षण कहते दे । जो लक्ष्य का स्वरूप होता 
हुआ भी अलक्ष्य से, प्रथक करके लक्ष्य का बोच कराता हो, उसे स्वरूप लक्षण 
कहते हैं । इसका विस्तार से विचार विषय परिच्छेद में किया जायगा । अतएव 
“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते? इत्यादि श्रुति के अनुसार जगत्‌ को सृष्टि, 
स्थिति तथा प्रलय के प्रति कतृत्व ब्रह्म का तटस्थ लक्षण है । “सत्यं ज्ञानमनन्त 
ब्रह्म? इत्यादि श्रुति के अनुसार सच्चिदानन्द रूपत्व ब्रह्म का स्वरूप लक्षण है 
इसी स्वरूप लक्षण को इस श्लोक में “'सच्चिदानन्दविग्रहम?”? पद से बतलाया ह्वै 
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कम तामन्तरेण अपरोक्षत्वात्‌ संवेद -;- ॥ थद्वा विज्ञाता स्वप्रकाशस्तब्वात्त 
दिति । आत्मा परमानन्दस्वभाव£ परपेमास्पदर - व्यतिरेके घटवा स्या - 
युक्त्या “आनन्दो बह्म’ (तै० ३-६) इत्यादिश्च त्या 'चानन्दात्मकमित्यथे: । 
जडाजडार्मकत्वं तु विरोधादेच न सम्भवति । एतेन तार्किकादिमतं पराकतम्‌ । 
तस्वज्ञाननिवत्यर्चं बोधयितुं प्रपञ्चस्य जीवाश्रिताज्ञानकल्पितत्वं दशंयति-— 
यदिति । यदाश्रिताऽविद्याऽनाथज्ञानं तस्या विलासेन भ्ूतभौतिकस्टृष्टयो भव- 
न्तीत्यथेः ॥ लक्ष्यपच्ते तु तं परमज्ञानादिसमस्तोप।थिविलक्ष णमात्मानं नौमि । 
परमिति विशेषणे नाऽऽत्मानमित्येकवचनेन च तस्य भोक्तृत्वमनेकत्वं च वदन्तः 
साङ्कयाः पातञ्जलाश्च पराकृता वेदितव्याः । शिष्टं तत्पदलचयवद्योजनीयस्‌ । 
शप्रण्डार्थोऽप्यनेन शछोकेन दशितः । तथा हितं परमात्मानं अत्यगभिन्नं पर- 
मात्मर्न नौमि । तञ्ज्ञाननिवसव्यत्वबरोधनाय तहट्विषयकाऽज्ञानकल्िपतच्वं नाम- 
सूपात्मक प्रपञ्चस्य दशयति - यदिति । यदविद्या यद्विषयकमनादयनिवंचनीयम- 
ञानं तस्या विलासेन भूतभोतिकसृष्टयो भवन्तीत्यर्थः । समानमन्यत्‌ । तथा 
चाउनेन छोकेन बन्धस्यावियकत्वेन विद्या निवत्यंच्वं तत्वं पदाखण्डाथेत्वं ्रदशयता 
जीवन्रह्मण्रैक्यमेवाऽञ्ञातं सद्विषयो ज्ञातं सत्मयोजनमिति भरवृत्त्यज्ञ भूते विषय- 
प्रयोजने प्रकाशिते ॥ $ ॥ 


सु०- “एप ते आत्मान्तरयांमी? (बृ० ३.७.२.१) इस श्रुतिके अनुसार आत्मा 
को भ्रन्तर्यामी कहा नाता है । अर्थात्‌ मायावच्लिन्न सवज्ञत्वादि विशिष्ट चेतन 
इश्वर आत्मा शब्द का अथ होता है । उसमें परं विशेषण लगाने से मायो- 
पहित शुद्ध चैतन्य परमास्म-पद का श्रथ होता है। एवं आत्मा का वाच्यार्थ 
जीव भी होता है । परं विशेषण लगा देने पर परमात्म पद से देहादि से 
विलच्दण कूटस्थ अथ का बोघ होता है । दोनों प्रकार से परमात्मा पद का 
कूटस्थ तथा शुद्ध ब्रह्म अ्रथ होता है। कूटस्थ और ब्रह्म चैतन्य को एकता हदी 
इस ग्रन्थ का प्रतिपाद्य विषय है जिसे परमात्म पद से बतलाया गया है। इस 
प्रकार ब्रह्म ओर आत्मा की एकता का ज्ञान हो जाने पर कारण सहित दुःखों 
की निड़त्ति तथा परमानन्द की प्रासि रूप ग्रन्थ फा प्रयोजन मी सिद्ध हो जाता 
है । यहाँ पर माया विशिष्ट चैतन्य को जगत्‌ का कारण बतलाते हुए. अन्थकार 
ने शून्यवाद, प्रक्कति कारणबाद सांख्यमत, परमाणु कारणवाद वैशेषिक मत का 
खण्डन कर दिया है एवं “परमात्मानम्‌? पद से जीव iy की एकता बतलाते 

' हुप मेदवाद तथा जोवाणुत्ववाद का भी खण्डन किया हे ॥१॥ 


इस प्रकार प्रथम श्लोक में इष्ट देवता का नमस्कार रूप मङ्गल करने के 
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यदन्तेवासिफव्वास्येनिरस्ता भेदिवारणाः । 
तं प्रणौमि नसिहाख्यं यतीन्द्रं परमं गुरुम्‌ ॥ २ ॥ 
एवमिष्टदेवतां नमस्कृत्य गुरुप्रसादात्‌ परमात्मलाभ इत्यादिना गुरुप्रसादस्य 

चिद्याम्राक्तिं प्रत्यन्तरङ्गत्वप्रती तेगुरवोडवश्यं पूज्या इत्यभिप्रायेण परमगुरून प्रथमं 
प्रणशमति--य दि ति । श्रन्ते समीपे वस्तु शीलमेषां तेऽन्तेचासिनः शिष्यास्ते एव 
पञ्चास्याः सिहास्तैः यद्‌न्तेबासिपञ्चास्येभेदवादिलक्कणा वारणाः गजा निरस्तास्तं 
यतीनां यलशीलानां परमहंसपरि्ाजकानामिन्द्रं नसिंहसंशकं परमं गुरुं प्रणौमि 
अकर्षेण मन:कायवाकप्ररिधानेन नौमीत्यथः ॥ २ ॥ 


४०---निनके शिष्यरूपी सिंहों ने भेदवादी रूप हाथियों को मार भगाया | 
उन्हीं नृसिंह नामक, यतियों में श्रेष्ठ, परमगुरु को मैं प्रणाम करता हूँ । 
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सु०--बाद अ्रब द्वितीय तृतीय श्लोकसे गुरु प्रसादकी अभिल्लाषासे परमगुरू तथा 
गुरू की बन्दना करते हैं । क्योंकि | 
यस्य देवे पराभक्तियथा देवे तथा गुरौ। 
तस्येते कथिता झर्थाः प्रकाशन्ते महात्मनः |] 
इस सुवाल भति में विद्याप्रासि के प्रति गुरू प्रसाद को अन्तरङ्ग साधन 
माना गया है। इसी से परम गुरु को प्रथम नमस्कार करते हें 


इस श्लोक में कैमुतिक. न्याय से परमरुरू को भेता नतका रदे हे । 
भेता का ज्ञान होने पर स्वभाब से उसके सामने शिर झुक बाता हे । “अन्ते 
नसितुं शीले बेषां तेऽन्तेवासिनः शिष्याः”? ( लिनका आचाय के -समीप में रहने 
का स्वभाव हो गया है। ) क्योंकि ( आचार्योपासनम्‌ ) आचार्य की उपासना 
को ज्ञान का साघन गोतादि ग्रन्थो में बतलाया गया है । 

भेदवादी हाथी के समान मतवाले होते हैं। अतः उन्हे हाथी कहा गया 
है। हाथी के मद का विनाश सि हो कर सकता हे । अतः इमारे परम गुरु 
के सिंह के समान शिष्या ने हाथी के समान मदमत्त भेदवादियों को समास कर 
डाला है । ऐसे यत्नशील परमहंस परित्राजकाचारय श्रीमन्द्रसिइ नामक परम 
गुरु को मैं मनसा-वाचा-कमंणा नमस्कार करता हूं । 

अपने परमशुरु के शिष्य को सिंहको उपमा का तास्पयंयइ है कि 
सिंह जिस प्रकार अभय होता है ओर किसी का तिरस्कार नहीं सह सकता, बैसे 
ही उनके शिस्य भी श्रमय पद में प्रतिष्ठित होने के कारक किसो से डरते नहीं 
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श्रीमद्दडःटनाथाख्यान्‌ वेलाङ्कडिनिवासिनः | 
जगदूगुरूनहं चन्दे सकंतन्त्रप्रवत्तेकान ॥ ३ ।॥ 


एवं परमगुरु प्रणिपत्य साक्षाहिय्ागुरुसभिवन्दते-- श्री मद्वेक्ूटनाथा- 
ख्यानिति ॥ ३ ॥ 


अ०--वेलाइडिग्र।म के निवासी, समस्त शास्त्रों के यथार्थ मम जानकर 
उनमें शिष्यों को, प्रवृत्त कराने वाले भी मद्देङ्कटनाथ नामक जगद्गुरू की में 
बन्दना करता हूँ ।। ३॥ . 


सु०--तथा किसी का अनादर, तिरस्कार नहों सह सकते, चल्कि सिंह के समान 
भेदवादो गों के बीच अभय रूपसे विचरते हैं । भेद पांच प्रकार के हें-- 

(1 )-जड़-और-चेतन-का-लेद- जळो वा परस्पर ओ दे । 

' (13) जीव ओर ईश्वर का भेद । | 

(111) जीव और जड़ का भेद । 

(७1) इश्वर ओर जड़ का भेद । 

(४ ) नर्डो का परस्पर भेद । 

इन पाचों मेदों को पारमार्थिक सत्ता मानने वाले को ही यहां पर भेदवादो 
शब्द से कडा है । बे भेदवाद में पड़कर मतवाले हाथी के समान घूमते हैं। 
उनके भेदवाद में दुराग्रह रूप मद को उतार देना ही उनका नाश करना है | 
क्योंकि दुराग्रह को छोड़ देने पर उस व्यक्ति में परिवतन होना स्वाभाविक है । 

सिंह उपमा का तात्पय यह भी है कि सिंह की वंश परम्परा में सिंह ही 
लन्मता है, गीदड़ नहीं । इससे अपने में भी सिंहत्व को सूचित कर रहे हैं। 
विद्या जन्य वंश परम्परा में सिंइत्व ( अभयत्वादि ) लाने के लिए डनका 
उपदेश ग्रहण कर उनके सिद्धान्त को अपनाना ही एकमात्र साधन है । अ्रतः 
सिंहत्व प्राति के लिए उस परम्परा का [शिष्यत्व प्रात कर वेदान्त केसरो बन 
जाओ, यह अभिप्राय है ॥ २॥। 


दूसरे श्लोक से परम शुरु को नमस्कार करने के चाद अब तीसरे शोक से 
साक्षात्‌ विद्या शुरु की वन्दना करते हें -- 
इस ठोक में ग्रन्थकार ने अपने विद्याशुरु के लिए तीन विशेषण 


दिए हैं। 
१. वे्ाङडिनिवासिनः । 
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येन चिन्तामणौ टीका दशटीकाविभञिनो | 
तकचूडामणिनीम कृता बिद्वन्मनोरमा ॥ ४ ॥ 


नना, नर्न Fa ee मन, 


चिकीर्षितम्रन्थस्यो पादेयतासिद्धये स्वकीत्यनुव्वत्तये च स्वस्य नानाविधग्रन्थ- 

कत्‌ *त्वप्रदशंनपुरस्सरं चिकीर्षितं प्रतिजानीते - येनेति द्वाभ्याम्‌ । येन दश- 

टीकाविभजिनी विद्वन्मनोरमा तरकंचूडामणिसंज्िका प्रसिद्धा चिन्तामणौ टीका 
कृता तेन धमराजाध्वरीन्द्संज्ञकेन परिभाषा वितन्यते इति योजना ॥ ४ ॥ 


अ०--- जिसने तस्वचिन्तामणि के ऊपर दश टीकाको खण्डन करने 
घाली तथा विद्वानों को आनन्द देनेवाली तक चूडामणि नामक टीका लिखी 


सु०--२. सवंशास्त्र प्रवतकान्‌ । 
३. जगद्गुरुन्‌ । 
प्रथम विशेषण से उनके निवासस्थल को बतलाते हुए यइ सूचित कर 
रहे हैं कि ब्रह्मवेत्ता का निवासस्थल पुण्यभूमि होने के कारण स्मरणीय तथा 
वन्दनीय है । यथा--““वसुन्धरा पुण्यवती च तेन” अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी के निवास 
से प्रथिवी पवित्र हो जाती है । 


दूसरे विशषण से समस्त शास्त्रों के रहस्य ज्ञान के साथ-साथ अन्य व्यक्तियों 
की भी उनमें प्रवृत्ति कराने की क्मता बतलायी गयो है । कोई व्यक्ति स्वयं 
शास्त्र का तात्पर्य जानता है किन्तु वद दूसरे को सरलता से समझा नहीं सकता । 
अतएव वद्द उस शास्त्र का प्रघत्तंक नहीं माना जा सकता है । प्रवत्तक में शास्त्रों 
का ज्ञान तो रहता ही है, वे शास्त्रों के तत्वज्ञ एवं अध्यापन में भी कुशल होते हैं; 
यह सूचित किया है । 

तीसरे विशेषण से बतलाया कि जो परमत खण्ड करके स्वसिद्धान्त की 
स्थापना में समर्थ हो, उसी को जगद्गुरु कहा जा सकता है। छो स्वसिद्धान्त 
विरुद्ध मतों का युक्ति एवं प्रमाण से खण्डन कर सम्पूण संसार के विवेकशील 
व्यक्ति के हृदय में अपने सिद्धान्त को उतार देवे। अतः हमारे विद्यागुरु में 
दोनों ही बातें होने के कारण वे जगद्गुरु कहे जाते हैं यह सूचित किया ।।३।। 

इस वेदान्त परिभाषा प्रन्थ में अप्रामाणय बुद्धि प्रार्म्म से द्दीन हो जाय 
एतदर्थ अपने वैदुप्य तथा अपनी कृतियाँ का स्मरण कराते हुए और इसमें 
प्रामाण्य बुद्धि एवं श्रद्धा उत्पन्न कराने के लिये प्रकत ग्रन्थ को प्रतिज्ञा करते हैं । 

चतुर्थ श्लोक में ग्रन्थकार ने अपना वैदुष्य, कृति तथा उस कृति 
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तेन बोधाय मन्दानां वेदान्ताथीवलम्बिनी । 
€ छ Me 
घसराजाध्वरीन्द्रण परिभाषा चितन्यते ॥ ५ 1) 


्रयोजनं निर्दिशति बोधायेति ।. मन्दानां मन्द्ुद्धीनामलसानामिलि वा 
बोधाय तच्वज्ञानाय । यद्यपि बुद्धिमतामनद्धसानां सूत्रभाष्यादिनं बोधे साधन- 
मस्त्येव तथाऽपि मन्दानुघाइकोऽयं न्थ इति बोधनाय मन्द्रानामिव्युक्तम्‌ । 
बोचयोग्यतां दशयितुं विशिनष्टि- वेदान्तेति । वेदान्तानां श्र तिमस्तकानामर्था- 
- नवळ्म्बितुं शीलमस्या अस्तीति तथा । एवं चास्य समस्तवेदान्ततात्पर्याथंप्रति- 
पाद्‌ कस्येतरसं खिक्षअ्रन्थैरगताथंता इति बोध्यम्‌ ॥ ५ ॥ 


है, उसी घमराजाध्वरीन्द्र से ( आज ) मन्द बुद्धि वाले लोगों के लिए वेदान्त 
के तात्पर्यं को बतलाने वाली ( वेदान्त ) परिभाषा लिखी ला रही हे ॥ ४-५ | 


सु०-को बिद्वानोंके समाणमें मान्यताका स्पष्ट प्रतिपादन किया हे । साथ हो वेदाग्त 
परिभाषा तक प्रधान ग्रन्थ है, इस बात को भी सूचित किया है । यद्यपि वेदान्त 
विरुद्ध अनेक मतों का खण्डन इस ग्रन्थ में हे फिर भी न्याय-वैशेषिक का 
खण्डन प्रधान रूप से किया गया है । खण्डन करने बाले को खण्डन करने के 
लिए खण्डनीय मत का यथार्थ ज्ञान होना चाहिये, अन्यथा खण्डन ग्रं सफळ 
नहीं हो सकता । अतएव तर्कशास्त्र का मुके यथाथ शान है, इस बात को सूचित 
करने के लिए अपनी विद्वता का स्मरण कराया है, न कि वेदुष्ब ख्यापन अथना 
श्रौद्धत्य प्रदशन के लिए । 

गौतम सूत्र, भाष्य, वार्तिक, तात्पयं एवं तात्पये परिशुद्धि इत्यादि प्राचीन 
न्याय के ग्रन्थ हैं। विहार प्रदेशान्तगंत मिथिक्षा निवासी शी गङ्गे शोपाध्याब 
नव्यन्याय के आदि ग्रन्थ तश्व चिन्तामणि की रचना की है लो विद्वानों को 
कसौटी है । उस समय नव्य न्याय-तत्वचिन्तामस्डि के ऊपर वेखनी उठाने 
बाला ही वस्तुतः विद्वान्‌ माना लाता था । अतः इसके पूव तत्वचिन्तामणि के. 
ऊपर पूर्ण तकयुक्त दशटीकारभे बन चुकी थों। उन दश टोकाभो को सवथा 
निःसार तथा असंगत सिद्ध करने बाली तकंशाजञ्नों की चूडामरि होने से तक 
व्तूड़ामण्णि नाम की टीका धरम राजाध्वरीन्द्र ने बनायी है । निसे विद्वानों ने 
केवल सम्मान ही नहीं दिया, श्रपितु उनके ( विद्वानों के ) मन को भी उस 
टीका ने श्रपनी ओर श्राकृष्ट कर लिया । ओर वे खुलकर उसकी प्रशंसा करने 
लगे। इसी को ग्रन्थकार ने बिद्वन्मनोरमा पद से बतलाया है । जिसे विद्वान्‌ 
रादर नहीं देते वेसी रचना म्वथ मानी जाती है । तात्पये यह कि न्याय शास्त्र 
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एवं देवतागु रुप्रणतिपुरस्सर' अन्थकरणं प्रतिज्ञाय इदानीं करिष्यमाण ग्रन्थस्य 
शारीरकमीमांसया सङ्गति द्योतयितुं अन्थप्रतिपाद्यं दशयति -इहेत्यादि निरू- 
प्यते इत्यन्तेन । इहास्यां परि भाषायाम्‌ । खल्विति वाक्यालङ्कारे, ब्रह्म तञ्ञ्ञानं 
तत्प्रमाणं च सप्रपञ्च निरूप्यते इति संबन्धः ॥ 


सु०-में मेरा पूण अधिकार है एवं मेरा ग्रन्थ महत्त्वपूरण तथा विद्वानोंका सम्मान 
भाजन रहा है इसे भी सूचित किसा है । 

पांचब श्लोक में म्रन्थारम्भ की प्रतिज्ञा व्या से ग्रन्थ का प्रयोजन विषय 
तथा अधिकारी का निरूपण किया गया है एवं सम्बन्ध का तो अथंतः गोध हो 
नाता है । वेदान्त के अधिकारी साधन चतुश्य सम्पन्न होते हुए भी मन्दबुद्धि 
तथा तीत्र बुद्धि भेद से दो प्रकार केहें। उनमें से तत्र बुद्धि बाले अधिकारी 
को तो सूत्र, भाष्य, टीका, प्रटीका इत्यादि ग्रन्थों को देग्त्नने में सामथ्य होने से 
तश्रा आलस न होने के कारण सम्पूण वेदान्त का तात्पर्य ज्ञान उन्हीं सूत्रादि 
ग्रन्थों से हो जाएगा | किन्तु मन्द बुद्धि वाले अधिकारो में उक्त सूत्रादि ग्रन्थों 
को देवने का सामथ्यं भी नहीं तथा शालस्य भी है । श्रत. उनके लिए भी 
( जो तऱ्त्रजिज्ञासा होने के कारण अधिकारो तो हैं )--एक ऐसा ग्रन्थ होना 
चाहिए, जो संक्षेप में सम्पूणं वेदान्त के तात्पर्यं को बतला सकता हो उसी के 
लिए यह मेरा प्रयास है । अतः मेरा अन्थ बनाना निष्फल नहीं दै । 

यद्यपि वेदान्तसारादि संक्षि ग्रन्थ भी अने हुए हैं, किन्तु अतिसंक्षित होने 
के कारण उनमें वेदान्त को सम्पूर्ण प्रक्रिया तथा तात्पय नहीं आए । श्रत: 
मन्द अधिकारियों को उससे वेदान्त का तात्पर्य ज्ञान हो नहीं सकता । इससे 
अधिकारी तथा ग्रन्थारम्भ को सफलता बतलाई गयो है । 

वेदान्तार्थावलस्बिनी पद से यह बतलाया, कि अन्य वेदान्त ग्रन्थों का 


तात्पय ही इसका तात्पये है । जैसे अन्य वेदान्त ग्रन्थों का प्रतिपाद्य विषय-जगत्‌ 
मिथ्यात्व प्रतिपादन के साथ जोव ब्रह्म की एकता है, वैसे ही इसमें भी संसार 
का बिथ्यात्त तथा नोव ब्रह्म की एकता का प्रतिपादन किया गया है। अ्रतः 
इसी बात को बतलाने में इसका तात्पय है । इस ग्रन्थ से मन्द जित्ञासुओं को 
भी ब्रह्मनोच हो जाएगा । इससे ग्रन्थकार ने ब्रह्मशान ही इसका प्रयोजन 
बतलाया । यद्यपि अन्यत्र कारण सहित दुः:खों की निवृत्ति तथा परमानन्द की 
प्रासि वेदान्त का प्रयोजन बतलाया है तथापि कारण सहित दु.खो की निवृत्त 
तथा परमानन्द को प्राप्ति नित्य सिद्ध है, केबल अशान से उसका अभाव 
दीखता है, उस श्रज्ञान की निरत्ति ज्ञान से दी हो सकती है । ब्रह्मशान कराना 
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इह खलु घमोथंकासममोच्ताख्येघु चतुर्विधपुरुषार्थषु मोक्ष एव परम- 
पुरुषार्थ: “न स पुनराबत्तते? छा० ८-१५-१ इति श्रत्या तस्य नित्यत्वाव- 
गमात्‌ । इतरेषां त्रयाणां प्रत्यक्षेण, 'तद्यथेइ कर्मचितो लोकः कीयते 
ए मेवामुत्र पुण्यचितो लोकः च्तोयते? छा० ८-१-६ इत्यादिश्रत्या चानि- 
त्यव्वायगमात्‌ । स च ब्रह्मज्ञानात्‌ इति ब्रह्म तञ्ज्ञानं तत्प्रमाणं च 
सप्रपञ्च निरूप्यते ।। 


कुत इत्यत आइ- धर्मत्यादिना । यह्वा इ लोके वेदे च । खलु प्रसिद्ध 
धर्माथकाममोच्तसंज्ञकेषु चतुर्विधपुरुषार्थेषु — पुरुषरथ्यमानेषु मोच्च एव परम- 
उत्कृष्ट: पुरुषार्थ: । परमत्वं च-निरतिशयस्वे सति क्षयशुन्यत्वं, तञ्च मोक्तस्ये- 
वास्तीस्यत उक्तम्‌- एवेति? । मोक्षस्य परमपुरुषाथंत्वं श्र तिबोधितम्‌ । 
निव्यव्वे हेतुमाह नेति । “स ब्मज्ञानेन मुक्त: पुनभुंयो नाऽऽवतते पुन पुन- 
जेन्ममरणलक्तणां संस्टति न भजते? इति श्र त्या मोक्षस्येच नित्यत्वमुक्तम्‌ । 


अ०---इस वेदान्त परिभाषा में ब्रह्म, ब्रह्मज्ञान तथा उस विषय में प्रमाण 
का विस्तार से निरूपण किया जाता है, . क्योकि घम. अथ काम तथा मोळ ये 
चार पुरुषाथ ही लोक एबं वेद में माने गये हैं। उनमें से मोक्ष तो परम 
पुरुषार्थ है क्योकि “तत्वज्ञानी विदेह ॥ 0 प्राप्ति के बाद फिर संसार में नहीं 
लोटता । इस श्रुति से मोक्ष में नित्य का शान होता हे । [ मोक्ष से भिन्न 
आथ क.म में प्रत्यक्ष तथा श्रुति प्रमाण से अनित्यत्व का ज्ञान होता है एबं घमं 
में अनुमान ओर श्रुति से श्रनित्यत्व का बोघ होता है । ] ` “निस प्रकार इस 
लोक में क्रिया से निष्पादित कृषि इत्यादि काल पाकर नष्ट हो जाते हैं एवं 
पुण्य कम से निष्पादित स्वर्गादि लोक भी काल पाकर नष्ट हो जाते हैं ।” इस 
श्रुति के दृष्टान्त से घम एवं स्वर्गादि लोक में भी अनित्यत्व का प्रतिपादन 
किया गया है । वह मोच ब्रह्मज्ञान से होता है। अतएव ब्रह्म, ब्रह्मशान तथा 
तत्साधन प्रमाण का विस्तार से निरूपण किया जाता है। 


>>... 


सु०-इसका काम है तत्पश्चात्‌ दुःखोंको निवृत्ति तथा परमानन्दकी प्रासि अनायास 
हो हो जाती है । अतएव बहाज्ञान इसका प्रयोजन है और मोक्ष ब्रह्मज्ञान से 
होता है । वइ तो ब्रह्मज्ञान का फल है इसलिये इस म्रन्थ के विचार से श्रनादि 
श्रनिवचनीय श्रज्ञान का नाशक ब्रझज्ञान अवश्यमेव उत्पन्न होगा, ऐसा सूचित 
किया । वेदान्त के अन्य प्रकरण ग्रन्थों में प्रायशः प्रमेय पदार्थों का हवी प्रति- 


व. mmm. 
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एवं मोत्तस्य परमपुरुषाथरवे हेतुझुक्त्वा धर्मा दित्रयाणां तदभावे; प्रत्यच्छेश, यत्कृ- 
तकं तदनित्यमिति सामान्यतो दृष्टानुमानाऽनुणुही तश्र त्या चावगतं तेषामनित्यत्वं 
हेतुमाह इतरेधामिति । इतरेषां धर्मादित्रयाणाम्‌ । तद्यथा इहास्मिन्‌ लोके 
कृष्यादिकमंणा चितः सञ्चितः सस्यादिल्लोकः कृतकत्वात्‌ कीयते तद्वदेव अमुत्र 


सु०--पादन किया गया है । पर इस ग्रन्थमें प्रमाणका भी विस्तारसे और प्रमेय 
,का भी यथावत्‌ विचार किया है। श्रत: परिभाषा नाम इसका साथक है | 
निसमें सभी दष्ट्यो से वेदान्त का बिचार किया गया हो, उसे वेदान्त परिभाषा 
कहते हे । 


उपनिषत्‌ को वेदान्त कहते हैं ओर उपनिषत्‌ के श्रर्थो को ही आवार 
मानकर विचार करने बाळी परिभाषा को वेदान्ताथांबज्ञम्बिनी कहते हें । इस 
विशेषण से यह भो स्पष्ट हो जाता है कि यह तक ग्रन्थों के समान निराधार या 
केबल तक को ही आधार नहीं मानती, किन्तु उपनिषद्‌ अथ को ही आधार 
मानता है और उपनिषटथ निर्णायक तक के विरुद्ध तर्को की घजियां उड़ा देती 
हे । अतः इसकी प्रामाणिकता में किसी प्र कार का सन्देह नहों होता है । ऐसे 
प्रामाणिक ग्रन्थ वेदान्त परिभाषा की रचना धर्मराजाध्रोन्द्र ने प्रारम्भ 
को ॥४-५।। 

उक्त पांच श्लोकों में इष्ट देवता की नमस्कार विद्या प्राप्ति के अंग रूप से 
परमगुरु तथा गुरु को नमस्कार कर वेदान्त परिभाषा नामक ग्रंथ के आरम्भ 
को प्रतिज्ञा की | 

प्रन मोच्ञ एवं मोच का साधन बतलाने वाले ब्रह्मसूत्र के साथ अपने इस 
ग्रन्थ का सम्बन्ध बतलाने के लिए प्रमाणों का निरूपण भो परम्परया मोच का 
साधन है-श्रतः सर्वप्रथम इस शास्त्र में मोच साघनता दिखलाते हैं । तथा 
इस ग्रन्थ के प्रतिपाद्य पदार्थों को बतलाते हैं - 

पुरुष ( जीव ) जिसे चाहता हो उसी को पुरुधार्थ कहते हें । व्यक्ति 
भेद से पुरुष की इच्छा के विषय श्रसंख्य होने पर भी उन्हें चार विभाग में 
विभक्त किया जा सकता है !-- 

(१) चर्म ( २) अथं ( ३) काम ( ४ )मोच्च 

१ --इनर्मे से उपभोग के विषय स्त्री पुत्र घन गुह खक चन्दनादि को अथ 


कहते ई-वह्‌ इस लोक का श्रथवा परलोक का दो सभी अर्थ के 
श्रन्तगत हैं | 


१६ वेदान्त परिभाषा 


परलोके पुण्यादृष्टेन सञ्चितः स्वर्गादिलोकः कीयते इति श्र त्या चानित्यत्वाव- 
गमात्‌ । तत्रा्थंकासयोः प्रत्यक्षेण श्र त्या च, धर्मस्य तु श्र त्या इति विभाग: । 
यहा प्रत्यक्तस्य कृतकत्वबोघनद्वारा धर्मा नित्यबोधनसामधथ्य मित्यविरोधः । तथा 
च तेषामपि पुरुषाथट्वादिमा नित्यत्वानुमानं पदाथंत्वादिना वह्दयौच्ण्यानुमा - 


सु८-२-- शरीर, इन्द्रिय और मनसे उक्त भोर्गोको भोगना काम है क्योंकि 
किसी २ के पास घनादि बिषय के रहते हुए भी शरीरादि में शक्ति न रहने के 
कारण ठनका भोगा नहीं कर मकता । एवं किसी २ के शरीरादि में विषयों को 
सोगने की शक्ति तो है पर उक्त थनाठि विषय न रहने के कारणा विषयभोग 
जन्म सुख महीं पास कर सकता हे । अ्रतः पुरुष दोनों को ही चाहता है कि 
हमारे पास नादि विषय भी हो एवं उन विषयों का इम भोग भी करें| 
अतएब इन दोनों को पुरूषार्थ कहा गया है । 

३-इन दोनों की प्रास के साघन को धर्म कहते हें । घम को 


परिभाषा है - | 
“-वेद प्रतिपाद्य: प्रयोजनवदर्थो धमः ।?? 


जिसका प्रतिपादन वेद तथा वेदाविसद्ध शास्त्र ने किया हो ओर उससे 
प्रयोजन भी सिद्ध होता हो. तो ऐसे पदार्थ को ही घम कहते हें । वह चाहे 
यागादिक कम हों अथवा यागादि कर्मजन्य पुण्वरूप अदृष्ट हो । शास्त्र की 
प्रक्रिया भेद से दोनों हो घम के स्वरूप हैं ओर अर्थ काम प्राप्ति के साधन हे । 
यद्यपि कृषि बायिज्याटि लौकिक कम भो अर्थ काम प्रासि के साधन देखने में 
आते हैं किन्तु इनकी सफलता घम के ऊपर आधारित है। वह चादे इस जन्म 
का घर्माचरण हो अथवा पूव जन्म का किया हुआ पुण्य हो । लौकिक उपाय 
तो घर्माथर्म जन्य फलामिव्यक्ति का साधन मात्र है। अतएव घम को कामार्थ 
प्राप्ति का साधन कहा गया है । 

४--कारण सहित दुःखों को सवथा निमजृत्ति तथा परमानन्द की प्राप्ति को 
मोक्ष कहते हैं । ये घम अथं काम और मोच चारों ही पुरुषाथ हैं क्योंकि पुरुष 
इन चारों को चाहता है । सत्य पूछो, तो सभी प्राणी दुःख से छूटना तथा परम 
सख को प्रास करना चाहते हैं । अतः मोक्ष हो वस्तुतः पुरुषाथं है । आपात दृष्टि 
से (बिना विचारे ) घर्म, अर्थ ओर काम को भी पुरुषार्थ कह दिया गया है । 
क्योंकि अथं और काम से भी क्षणिक विषय सुख मिलता हो है। एवं घम से 
कामाथ मिलते हैं | इसीलिये उन्हें भी पुरुषार्थ कह दिया गया है । 

अस्तु आपात इष्टि से चर्माथ काम को पुरुषाथ मान लेने पर भी उनमें 
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सु०--नित्यश्व तो नहीं है । क्‍योंकि लौकिक छाथै और काम को नष्ट होते हुए इम 
आँखों से देखते हें । आज का चनाढ्य कल दरिद्र होकर घर २ खाक छानता 
हुआ देखा जाता है तथा आज का शूर-घोर कल निस्तर से भी नहीं उठ पाता । 
श्रतः इनका अनित्यत्व तो प्रत्यक्ष सिद्ध है। पारलौकिक स्वर्गादि भोगों के 
अनित्यत्व का अनुमान किया जा सकता है, कि जो क्रिया जन्य होगा, यह कभी 
भी नित्य हो सकता नहों । स्वर्गादि भो धर्माचरण से प्राप्त होता है। अतः वह 
भी अनित्य है। यदि यागादि क्रिया को धर्म माना जाय तो उनका अनित्यत्व 
का्यत्व रूप हेतु से समभा जा सकता है, क्योंकि आखिर में वे भी यागादि 
क्रिया से उत्पन्न हुए हैं। “तद्यथेह कमंचितो लोकः च्हीयते--” इत्यादि श्रुति 
तो किया जन्य अट्ट वस्तु को भी अनिस्य कहती ही है। श्रतएव घर्मार्थ काम 
को पुरुषार्थ मानने पर भी उनका अनित्यत्त प्रत्यक्ष श्रुति एवं अनुमान से सिद्ध 
छुआ! ` यद्यपि मोक्ष में जो पुरुधार्थत्व है ओर वही पुरुषार्थत्व घर्मार्थ काम में 
भी है! इसे देखकर मोक्ष के समान ही घर्माथं काम में भी नित्यत्व का 
अनुमान हो सकता है । एवं “अ्रपां सोमममृता श्रभूम” ( हमने सोम रस का 
पान किया ओर हम अमर हो गये । “अक्षय्यं ह वे चातुर्मास्ययानिनः सुकतं 
भवति” ( चातुर्मास्य याग करने वालों का पुण्य श्रविनाशी होता है) इन 
श्रतियों से भी स्वर्गादि में नित्यत्व की शंका की जा सकती है १ तथापि ““तद्यथेह 
कमचितो लोक: श्रीयसे?? इस श्रति प्रमाण से घर्माथ काम में नित्यत्व का अनु- 
मान बाधित माना जाएगा । एवं “'अ्रक्षय्यं ह वै **?? श्रति का अथ प्रलय पयन्त 
स्थायी रहता है ऐसा अर्थ करना पड़ेगा । क्योंकि दूसरे प्रमाण से विरोध पड़ने 
,पर जैसे अन्यत्र अनुमान बाधित माना गया हे, वैसे ही यहाँ भी बाधित मानना 
चाहिए | यथा पदार्थत्व को देखकर कोई व्यक्ति बहि में अनुष्णत्व का अनुमान 
करे कि--जदाँ-जहाँ पदा थत्व रहता है, वहाँ-वहाँ श्रनुष्णत्व रहता है जैसे जल । 
पर जब स्पशं से यहि में उष्णत्व का प्रत्यक्ष कर लेता है, तो अनुष्णस्व का 
अनुमान बाचित माना जाता है । वैसे ही यहाँ प्रबल प्रमाण श्रुति से धर्मादि 
में नित्यत्व अनुमान का बिषय बाधित हो जाता है। एवं उक्त दो श्रतियों में 
विरोध आने पर व्यवस्था देनी आवश्यक हो बाठो है। जेसे--मा हिंस्यात्‌ 
सर्वा भूतानि “श्रमीषीमोयं पशुमालभेत्‌ इन दोनों भुतियों में परस्पर विरोध 
देखने में आता है । एक श्रुति कददती है कि किसी भी प्राणी की हिंसा न करो 
श्रीर दूसरी कहतो हे कि शरि ओर सोम देवता के निमित्त स्वीकृत पशु का 
अआलमन करो । ऐसी स्थिति में विचारशील व्यक्ति घमसंकट में पड़ जाता है 
कि यदि हम अमीषोमीय पशु का आलभन करें तो “मा हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि” 
२ | | 
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सु-०इस श्रुति का विरोध होता है । श्रतः वहां व्यवस्था दी गई दे कि अग्नी- 
घोमीय पशु को छोड़कर श्रन्य किसी भो प्राणी को हिंसा न करे । 

ठीक ऐसे ही यहाँ भी दोनों श्रुतियों के विरोध को दूर करने के लिए व्यवस्था 
देनी पड़ेगी, कि याग में सोम रस का पान करने वाला प्रलय पर्यन्त स्वगसुख का 
भोग स्वर्गादि लोक में करता है एवं चातुर्मास्य याग करने बाले का पुण्य फल- 
पर्यन्त स्थायी बना रहता है। ऐसा श्रर्थ करने से पुण्य के फल स्वर्गादि में 
श्रापेक्षिक नित्यत्व सिद्ध हुआ, श्रतः “तद्यथेइ कर्मचितो लोकः चौयते” इस श्रुति 
के साथ कोई विरोध नहीं रह गया । 


मोक्ष का नित्यत्व तो भुति, अनुभव एवं तक से सिद्ध है। श्रुति कइतो है 
“न स पुनरावतंते” ( तत्वज्ञानी प्रारूधच्य्य के बाद जव विदेह कैबल्य को प्राप्त 
करता है तन्न फिर उसका पुनजन्म नहीं होता ) । 

“यद्गत्वा न निवतन्ते तद्धाम परमं मम? 

उसी श्रुति का श्रनुगमन गीता स्मृति भी कर रही है कि ( जिसे प्रास कर 
फिर संसार में लोटना नहीं पड़ता वही मेरा परं धाम है )। विद्वानों का अनुभव 
भी है कि तच्वच्चानियों को अच्चय शान्ति मिलती है। एवं मोक्ष क्रिया जन्य न 
होने के कारण उसको अनित्यता को शङ्का किसो भी प्रकार से बनती नहीं । 
क्रियाजन्य फल चार प्रकार के होते हैं :— 

१--उत्पाद्य., २--विकाये, ३--संस्कायये, ४-प्राप्य । 

१-- उत्पाद्य --उत्पादन क्रिया जन्य वस्तु को उत्पाद्य कहते हैं। जैसे 
चावल ओर दुग्ध को पाकादि क्रिया से पुरोडाश बनाया जाता है, पुरोडाश एक 
इविष्यान्न का नाम है निसे चावल एवं दुग्ध को पकाने से उत्पन्न किया है ।. 
श्रतः वह उत्पाद्य कहलाता है । आत्मा उत्पाय नहीं, क्योंकि वह निखिल विश्व 
का अचिष्ठान होने के कारण पूव से दी सिद्ध है। 

२---विका र्य -सोम रस को निचोड़ा जाता है जो कि सोमलता का विकार 
माना गया दै । अतः सोमरस विकार जन्य होने के कारण विकायं कहा गया 
है । आत्मा निर्विकार है । अतएव विकारजन्य फल न होने के कारण उसे 
विकार्य भी नहीं कहा जा सकता | 

२ संस्कायं - उसे कहते हैं कि जो संस्कार से युक्त हो, जैसे वस्त्र का मल 
प्रक्षालन से संस्कार हो नाता है । तथा वैदिक उदाइरण में “ब्रीहीन्‌ प्रोक्चति” 
अर्थात्‌ जलसेवन से ब्रीहि ( धान्य ) में संस्कार होता है रौर संस्कृत धान्य से 
यागादि करने पर अदृष्ट पैदा होता है । आत्मा शुद्ध, बुद्ध स्वरूप है इसलिये 
उसमें क्रियाजन्य संस्काररूप फल संभव नहीं है। . 
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तत्र प्रमाकरणं प्रमाणम्‌ । तत्र स्मृतिव्याबृत्त प्रमात्व॑ अनधिगताबा- 
-घितविषयज्ञानत्वम्‌ । स्मतिसाधारणं त्ववाधितविषयज्ञानत्वम्‌ । नीरू" 
धिर्तावषयज्ञा र. 


नवद्वाधितविषयम्‌ . 'अपामसोममम्दता अभूम' “अक्षय्यं ह चै चातुर्मास्ययाजिनः 
सुकृतं भवति’ इत्याद्या श्ू,तिश्चानुमानाबुणुहीतो दाहृतश्र,तिविरोधेन प्रखयपयन्त- 
स्थायिफलाभिप्राया इति भावः । एवं मोक्षस्य परमपुरुषाथट्वं प्रसाध्य "तरति 
शोकमात्मवित? 'तमेव विदित्वातिस्टृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ ( श्वे० 
६-१४५) इत्यादि श्रत्या तस्य साधनं ब्रह्मज्ञानमित्याह-स चेति। स च 
मोक्ष: बह्मज्ञानादेव इत्येवकारोऽनुषञ्यते । यतो मोक्ष एव परमएुरुषाथः स च 
घ्रह्मज्ञानादेव यतश्च भवतीति हेतोमन्दानां सुसुक्षूणासुपकाराय बह्म तज्ज्ञानं 
तत्प्रमाणं चेति त्रितयं सपरिकरं निरूप्यते इत्यथः । 
एवं ्रन्थाभिधेयं प्रदश्यै अझ्मणस्तज्ज्ञानाघीननिरूपणत्वात्‌ तस्य च तत्प- 
माणायत्तनिरूपणत्वात्‌ प्रथमं . प्रमाणनि रूपणमारभते तत्रेत्यादिना । तत्र तेषु 


अ०--ब्रह्म, ब्रह्मज्ञान ओर उसमें प्रमाण-इनमें प्रमा का जो करण हो उसे 
प्रमाण कहते हैं। यथार्थ ज्ञान का नाम प्रमा है। उसमें “स्मृति से भिन्न? प्रमा 
का लक्षण करते समय कहा गया है कि जो पहले से अधिगत न हो और 
जिसका बाघ भी न होता हो, ऐसी वस्तु के ज्ञान को प्रमा कहते हैं । किन्तु कुछ 
लोगों ने स्मृति को भी प्रभा मान लिया है । उनके मत से स्मृति और 
अनुभव दोनों में ही लक्षण घटना चाहिए । अतः अबाघित वस्तु का ज्ञान हो 
प्रमा कहा गया है । 


1 सु०-४- प्राप्य-जो पहले प्रास न हो और पुनः क्रिया के द्वारा प्राप्त किया 
जाय उसे प्राप्य कहते हैं । जैसे पेरों से चलकर कोई ग्राम को प्रास करता है तो 
ग्राम प्राप्य कहलाता है । आत्मा प्राप्य नहीं है क्योंकि वह सब का निज रूप है। 

अतः चतुविच क्रिया जन्य फल का आश्रय न होने के कारण आत्मसंस्थिति 
रूप मोच संस्कार्य, विकार्य प्राप्य और उत्पाद्य नहीं है । तो फिर मोच में 
अ्रनित्यत्व की शंका भी तकशून्य है । अतएव मोक्ष को परमपुरुषार्थ कहा गया 
है । वइ पुरुषार्थ जिससे बढ़कर कोई दूसरा नहीं ओर जिसका किसी भी देश, 
काल में किसी प्रकार से नाश संभव न हो, उसे परमपुरुषाथ कहा जाता है। 
इस प्रकार मोक्ष में नित्यत्व सिद्ध हुआ । अब मोक्ष का क्या स्वरूप है १ मोक्ष 
का साक्षात्‌ साधन क्या है ? इस मोक्ष को सिद्धि तथा मोक्ष साधक अन्तरङ्ग 
साधन में प्रमाणों का विस्तार से विचार करना अनिवायं हो जाता है। इसलिए 
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पस्यापि कालस्येन्द्रियवेद्यत्वाभ्युपगमेन धारावाहिकबुद्धेरपि पूवपूवज्ञाना- 
विषयतत्तव्तणविशेषविषयकत्वेन न तत्राव्याप्तिः ।। 


अ्रह्म तज्ज्ञानतस्प्रमाणेषु । प्रमाया करणं प्रमाणं करणत्वं 'चाड्साधारणकारणत्वे 
सति व्यावारवत्चं तेन परामर्शादौ सव्यापारे मनसि ख॒ नातिश्रसङ्ग: ॥ प्रमाया 
लक्षणं किमित्याकाङच्ायां तज्ञक्षणमाह तत्रेति। तत्र अमाकरणमित्यत्र । 
स्मृतिठ्यावृत्तं प्रमात्वमिति । तथा च तस्या अलक्ष्यत्वान्न तत्राव्यासिरिति 
भावः । स्स्ट्ृतावतिव्यासिवारण्ायानधिगतेति विष्ये विशेषणम्‌ । शुक्तिरूप्य- 
ज्ञानारौ तन्िरासाय अवाधितेति । ज्ञानपदं तु स्वरूपकथनाय, इस्छादी नाम्‌ 
आयविशेषशेनेव निरासात्‌ । यद्वा चक्षुरादिष्वतिव्याक्तिवारणारथं ज्ञानेति, तेषा- 
मपि फलद्वारा घटादिचिषयत्वाभ्युपगमात्‌ । ज्ञसिञ्चांनं तेन न तत्करणे ज्ञानेऽ 
तिच्यास्तिः । स्ट्रतावफि प्रमाण्यव्यवहारदशंनादाइ - स्मतोति । इच्छादि ज्याव- 
स्यथ कानपदस्‌ । 


'्०-जिस प्रकार रूपरहित होता हुआ भी काल-'“इदानीं घटं चक्षुषा पश्यामि? 

( इस समय मैं घट को लों से देख रद्दा हूँ ) इस ज्ञान में चक्षुरादि इन्द्रियों 

का विषय माना गया है । अर्थात्‌ रूप न रहने पर भी काल इन्द्रियों का विषय 

है। अतः घारावाहिक ज्ञान स्थल में पूर्व क्षण विशिष्ट घट शात होता हुआ 

भी द्वितीय चण विशिष्ट घट तो अज्ञात ही है, उसका ज्ञान भो अनधिगत विषय 

का शान माना जाएगा | अतः “श्यं घट? “अयं घट.” इस धारावाहिक ज्ञान 
“में प्रमा के लक्षण की अव्यासि नहीं। 


उन्हीं प्रसङ्गं पर आगे हम विचार कर रहे हें । मोक्त का साधन ब्रह्मात्मेक्य 
शान है ओर वह श्रुति प्रमाण से ही सिद्ध हो सकता है । अतः प्रमाणो का 
विचार प्रथम किया जाता है क्योंकि प्रमेय की सिद्धि प्रमाण के आघोन है । 


प्रमा का लच्हण 


र सु०-“लक्ञणप्रमाणाभ्यां वस्तु-सिद्धि:? इस वाकय के अनुसार किसी भी 
वस्तु की सिद्धि ळचण्य ओर प्रमाण के बिना नहीं होती । श्रतः परम पुरुषा 
मोक्ष के बिचार प्रसङ्ग में सवप्रथम प्रमाणो का विचार युक्तिसंगत ही है। प्रमा 
का सामान्य लक्षण “प्रमा करणं प्रमाणम्‌? किया गया है । यह भी याद रहेकि 
“वाक्याथ ज्ञाने पदार्थं शान कारणम्‌? अर्थात्‌ किसी वाक्य के श्रथं को सममे 
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सु०-के लिए जब तक उस वाक्य में पड़े हुए पर्दो का श्रथ न जान लिया 
जाए, तब तक वाक्यार्थ ज्ञान कथमपि संभव नहीं है । 


“प्रमाकरणम?? यह समस्त पद है श्रर्थात्‌ प्रमा के करण को प्रमाण कहते 
हे । अब करण किसे कहते हें १ और प्रमा किसे कहते हैं १ इन दोनों पदों का 
शान आवश्यक है । उनमें करण का भी श्र दो प्रकार से किया जा सकता 
है। असाधारण कारण को करण कहते हैं और व्यापरवद्‌ू असाधारण कारण 
को करण कहते हें। यथा घट एक कायं है उसका करण दण्ड है और प्रथम 
अथ में ञमि है । असाधारण कारण को करण कहते हैं । साधारण कारण को 
करण कोटि में नहीं गिना गया है। घट के देश, काल, ईश्वर, ईश्वरेच्छा जीव 
के अदृष्टादि साधारण कारण हें । अत: इन्हें घट का कारण नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि ये तो घट के प्रति भी कारण हैं और पट के प्रति भी । अतः साधारण 
कारणा देश कालादि को करण नहीं कह सकते | पर दण्ड चक्र चीवर भ्रमि 
इत्यादि घट के प्रति ही कारण होने से उसके असाधारण कारण माने गये हैं। 
ये भी व्यापार के बिना घट को उत्पन्न नहीं कर सकते । अत: भ्रमि रूप व्यापार 
से युक्त दण्डादिक को ही घट का करण मानना चाहिए । यह्द ता “व्यापारवद्‌ 
श्रसाचारण कारयां करणम्‌” इस परिभाषा के आधार पर कडा गया । 

“असाधारणकारणं करणम्‌? इस परिभाषा के अनुसार भ्रमि ही घट का 
असाधारण कारण है | ऐसे ही प्रमा रूप ज्ञान भी एक कायं है। उसका जो 
अ्रसाधारण कारण अथवा व्यापार वाला असाधारण कारण हो, उसो को प्रमा 
के प्रति करण होने से प्रमाण माना लाएगा | इस का विस्तृत तथा स्पष्ट विचार 
आगे किया जाएगा । प्रमा शब्द का भी श्रथ दो प्रकार का है। यथार्थ ज्ञान का 
नाम प्रमा है। यथाथ ज्ञान स्मृति तथा अ्रनुभव भेद से दो प्रकार का है। 
किसी ने घट को घट समझा तो यह घट का यथार्थ ज्ञान माना जाएगा । 
इसी को प्रमा भी कहते हें । इसी ज्ञान से मन में संस्कार पैदा हुआ और उससे 
कालान्तर में घट की स्मृति हुई, यथाथ होने से इस स्मृति को भी प्रमा कहते 
हैं । श्रतः स्मृति को प्रमा के श्रन्तगत मानना आथवा नहीं मानना इस विषय में 
मतभेद है । निसने स्मृति को प्रमा नहीं माना है उसके मत में प्रसा का लक्षणा- 

“श्रनचिगत;बाधित-विषयज्ञा नत्वं प्रमा 

किया गया है अर्थात्‌ नो पडले से श्रधिगत (ज्ञात ) न हो और जिसका 
कभी बाघ भीन होता दो, चैसे पदार्थ का ज्ञान प्रमा रूप माना जायगा । यथा 
व्यवहार दशा में पदले से श्रज्ञात घट का अभी अभी नो ज्ञान हुश्रा वह प्रमा 
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नन्वयं घट अयं घट इत्येवमादिरूपघारावाहिकबुद्धिस्थले द्वितीयादि- 
शानानामधिगतविषयत्वात्‌ प्रथमलच्तणं तत्राञ्व्या्षमिति चेत्तत्राह 
नीरूपस्येति। इदानीं घटो वत्तेते इत्येवं रूपार्न॑यैयथासिद्धती तिबलेन महत्त्व- 
समाना घिकरणोद्‌ भूतरूपवत््वस्थ कालातिरिक्तद्रव्यचाक्षुषताप्रयोजकत्वकल्पनात्‌, 
अयोजकानुसारेण प्रती तिकल्पने तु नीरूपस्य रूपस्याञडचाक्वुषत्वापत्ते:, नीरूप- 
स्यापि कालस्य प्रत्यक्षप्रमाण जन्यानुभवविषयत्वस्वीकारेण धारावाहिकबुद्धरपि 
पूव पूव ज्ञाना विषयतत्त दु तरच्तण विशेषविषयकत्वेना. धिगत विषयत्वाभावान्न तत्र 
` ्ारावा हिकडुद्विस्थलेऽव्यासिरित्यथः । न चेवं शाब्दुघारावाहिकद्वितीया दिज्ञानेष्च- 
च्यासिरिति शङ्कयम्‌, अआकाङच्ायाः पदार्थज्ञानस्य चाभावेन तत्र धारावाहिक- 
खुद्धेरेवासिडेः॥ अत एव न धारावाहिकड्वितीयायनुमितावव्याश्षिर्द्वितीयानुमिति- 
शरणे प्रथमानुमितेर्विनष्टत्वेन तस्या अनधिगतविषयरवात्‌ ॥ 


सु०-रूप है | यदि पहलेसे ज्ञात हो और उसीको फिरसे जान रहे हों तो अधिगत 
का ज्ञान होने के कारण प्रमा नदीं कहा जाएगा, एवं पहले से अनधिगत होता 
हुआ भी ज्ञानान्तर से उसका बाघ होता हो तो उस वस्तु के शान को भो प्रमा 
नहीं मानना चाहिये । यथा सीप में चांदी जो भ्रम से दीखती है उसका सीप 
के शान से बाघ हो जाता है। अतः उस शुक्ति रजत ज्ञान को प्रमा नहों कहते 
क्योंकि उसका शुक्ति शान से बाघ हो जाता है । बाघ का मतलब मिथ्यात्ब- 
निश्चय है । किसी वस्तु का नाश दोना एक बात दै ओर बाघ होना दूसरी बात 
है । अधिष्ठान शान से कल्पित वस्तु का बाघ हो जाता है । प्रकृत में, कल्पित 
रजत का अधिष्ठान शुक्ति है । अतः शुक्ति के शान से रजत का बाथ उचित 
ही है । तात्पयं यह कि जिस वस्तु का शीनान्तर से बाघ भी न हो और वह पहले 
से श्रधिगत भीन हो, तो उके ज्ञान को प्रमा मानना चाहिये । 

निसने स्मृति को भी प्रमा माना है, उसके मत से "“अनाघित विषयज्ञानत्वं 
प्रमात्वम्‌? यदद प्रमा का लक्षण किया गया है । इसमें पूवं से अज्ञात पदार्थ की 
शस समय प्रतीति हो रही हो वो उसे भी प्रमा कहना चाहिये । जैसे आपने घट 
को देखा, पुनः कालान्तर में उसका स्मरण हुआ, यह स्मरण घट के यथार्थ 
शान से उत्पन्न होने के कारण यथाथ ही है, क्योंकि इसका विषय घट का शुक्ति 
रजत के समान बाघ तो होता नहीं । यहाँ पर अबाधित विशेषण यदि नहीं दिये 
होते तो शुक्ति रजत ज्ञान म प्रमा के लक्षण को अतित्र्यासि हो जातो अर्थात्‌ 
प्रमा का लक्षण भ्रम शान भे भी चला जाता ओर ऐसी स्थिति मे यह खच्च 
दुष्ट दो जाता । लक्षय का मतलत्र है--अ्रव्याप्ति अ्रतिव्यासि असंभव इन तीनों 
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किव सिद्धान्ते धाराबाहिकबुद्धिस्थले न ज्ञानभेदः, किन्तु यावद्घ- 
टस्फुरण्ं तावत्‌ घटाकारान्तःकरणाद्वत्तिरेकेव, न तु नाना, वृत्तः स्ववि- 
रोधिवृत्त्युत्पत्तिपयन्तं स्थायिस्वाभ्युपगमात्‌ । तथा च तऱ्प्रतिफलित चेत- 
न्यरूषं घटादिज्ञानमपि तत्र ताबत्कालीनमेकमेवेति नाव्यापिर्ङ्काऽपि ॥ ` 


नन्वेवं तह्याकारो बलाकेतिप्रतीतिबलादाकाशस्यापि प्रत्यच्तत्वं स्यात , न 
चेष्टापत्तिस्तत्सद्भाचे शब्द लिङ्गकानुमा न्रमाणानुसरणाऽनुपपत्तेः । “ अप्रत्यत्ते 
ह्याकारो बाल्ास्तलमल्िनताद्यध्यस्यन्ति? इति भाष्यकृद्दचनविरोघाच्च । नीरूपस्य 
रूपस्य चाक्षुषत्वं त्वद्व्यत्वादविरुद्म्‌, तस्मात्सुरभिचन्द्‌ नमित्यत्र यथा सौर- 
भ्यांरी परोक्षत्वं तद्वत्कालांशे परोक्तस्वमेवाभ्युपेयं न चाक्षुषत्वस्‌ ॥ तथा च नीरू- 
पस्य तत्तत्ठणस्याऽचाक्षुषत्वात्‌ धारावाहिकबुद्धावव्याप्ििस्तद्वस्थेत्य रुचेराह -- | 


श्र०-वेदान्त सिद्धान्त में घारावाहिक ज्ञान स्थल में ज्ञान का श्रर्थात्‌ विषयाकार 
वृत्ति का भेद नहीं माना गया है, किन्तु “श्रयं घटः”, '“श्र्यं घटः” इस प्रकार 
जब तक घट का स्फुरण ( अनुभव ) होता रहता है तब तक घटाकार बृत्ति एक 
ही मानी गयी है, नाना नहीं। वह वृत्ति तब तक स्थायी ननी रहेगी, जब तक 
उसकी बिरोधी बृत्ति उत्पन्न न हो जाय। उस एकाकार बृत्ति में प्रतिबिम्बित 
चैतन्य को घट बान कहते हें । ओर वदद भी उतनी देर तक बनारहता है। 
ऋतः ज्ञान का भेद न होने के कारण घाराबाहिक ज्ञान स्थळ में “अनधिगत- 
श्रचाधित विषयज्ञानस्वं प्रमात्वम्‌? प्रमा के इस खच्छण में ाव्यासि को शंका 
नहीं कर सकते । इसलिए प्रमा का प्रथम लक्षण निद्ध है 
सु०-दोषों से रहित असाधारण घम अर्थात्‌ जो धमं लक्ष्य में ही रहे अलच्य में 
नदीं ओर लक्ष्य में अवश्य रहे, उसी को लक्षण कद्दते हैं। यथा गो का लक्षण 
किसी ने “श्टङ्कित्वं गोत्वं”? किया, कि सींगवाली को गाय कहना चाहिये । पर 
यह गो का निदुष्ट लक्षण नहीं है, क्योंकि सींग बाली तो मैंस भी होती है । श्रतः 
गो से भिन्न अ्रलक्ष्य महिषी में श्टंगित्व रूप लक्षण जाने से--अतिव्याप्ति 
दोष ग्रस्त है। इसलिए यइ निदुष् लक्षण नहीं। वैसे ही “कपिलत्वं 
रोत्व”? ( गो कापिला होती है) यह लक्षण भी निदुष्ट नहीं हैं, क्योंकि गो 
ता सफेद, काली इत्यादि विभिन्न रंगों बाली होती है और वह भी लक्ष्य है, 
उनमें लक्षण न जाने के कारण अव्याप्ति दोष आ गया ओर अव्याप्ति दोष 
ग्रस्त होने पर भो लक्षण दुष्ट हो जाता है। एव “ए.कशफवत्वं गोत्वम्‌? यह 
लक्षण असंभव दोष भ्रस्त है। शफ नाम खुर का है, गो के दो शफ होतेहे 
न कि एक, एक शफ तो घोड़े को होता है। अतः किसी भी गो में एक शफ न 
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किंचेति | ननु कुतस्तत्र ज्ञानभेदो नास्तीति एच्छ॒ति- किन्त्विति । यावस्का- 
लम्‌ अस्ति प्रकाशात इति घरस्य स्फुरणं तावत्कालं ल्लाघवेन घटाकारान्तःकरगण- 
बृत्तरेकत्वादिव्युत्तरमाह- यावदिति । एवकारव्यावत्यंमाह- नत्विति । गौर- 
चादिति भावः । नन्वतिलाघवात्‌ सुषुसिपयन्तमेकैव वृत्ति; कुतो नाङ्गीक्रियते ? 
दस्याशङ्गय स्वविरोधिद्वृत्युर्पत्तिकाले तस्स्थितेरसम्भवेन न तस्यास्तस्पय॑न्तं 
स्थायेस्त्राभ्युपगम इत्याह- वृत्तरिति । प्रकृतवृत्त रित्यथः । 


_ सु«-होने के कारण लच्यमें कहीं भी यइ लक्षण नहीं घट रहा है । अतः 
असम्भव दोष श्रा जाने पर भी लक्षण दुष्ट हो जाता है । 

प्रकत में श्रबाधित पद न देने से भ्रम ज्ञान में प्रमा के लक्षण की श्रति- 
व्याप्ति द्वोती है। इसे बारण करने के लिए अबाधित पद दिया गया है, एवं 
स्मृति में अतिव्याप्ति वारण के लिए अनधिगत पद दिया गया है । 

मान लो आपने किसी घट को आँखों से देखा । उस समय ““श्रयं घटः? 
(यह घट है ) यह ज्ञान हुआ । द्वितीय क्षण में पुनः “श्रयं घटः?? तृतीय क्षण 
में “अयं घटः”? यह ज्ञान हुआ इसी को घारावादिक ज्ञान भी कहते हैं। जो 
यथार्थ वस्तु को विषय तो करता है अर्थात्‌ अबाधित वस्तु घट को विषय 
करता है किन्तु वद्द घट द्वितीय तृतीय क्षण में श्रनधिगत नहीं रहा दै; अपितु 
श्रधिगत हो गया दै । घेसी दशा में अधिगत वस्तु को विषय करने वाला होने के 
कारण उक्त धारावाहिक जान में प्रमा के लक्षण को अव्याप्ति हो गयी क्योंकि वदद 
भी यथाथ ज्ञान तो है पर उसमें आपका “अश्रनधिगताब्राधित विषयज्ञानत्वं? 
लच्छण नद्दो जा रहा हे | इसी का समाधान श्रागे दे रहे हें-- 

धारा वाहिक दितीयादि बुद्धि में प्रमालक्षण का समन्वय 

द्रव्य के चाक्तुष प्रत्यक्ष में उद्भूत रूप तथा महच्च परिमाण कारण 
माना गया है यथा घट में उद्भूत रूप एवं महत्त्व परिमाण होने से घट का 
चाच्नुष तया स्पाशन प्रत्यक्ष होता है । यह ताकिकों का मत है । किन्तु अनुभव 
का अपलाप कोई भी तार्किक कर नहीं सकता है । “इदानीं घटो बतंते” 
( इस समय घट वतमान है ।) “इदानों घट चक्षुषा पश्यामि? ( इस समय 
मैं घर को नेत्र से देखता हुँ । ) इस अनुभब का विषय घट है और घट का 
इदानों-एतत्‌ काल विशषण है । जब एतत्‌ काल विशिष्ट घट नेत्र का बिषय 
हुआ तो उस अनुभव में घट का विशेषण होने से यंद काल भी अनुभव का 
विषय है, ऐसा ही मानना पड़ेगा । चाद्दे उस काल में उद्भूत रूप नहीं है, 
फिर भी घट का विशेषण होने से चाक्तुष ज्ञान का विषय है हो। अतः घारा- 
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ननु ₹ ज्ञानमेदनिरासारथं ज्चत्तेरेकत्ववणनमयुक्तं सिद्धान्ते चैतन्यस्य ज्ञान- 
स्वादित्याशङ्कय ब्ृत्तिप्रतिफलितस्यंतस्य घटादिज्ञानस्वेन तदेकत्वसिद्धया तःप्रति- 
फलित चैतन्यरूपघटा दि ज्ञानस्याप्येकत्वं सिद्धयतीत्याशयेनाइ- तथा चेति । 
बृत्तिभेदामावे सिदे सति तत्र धारावाहिकस्थले यावस्कालीनं घटस्फुरणं ताव- 
ट्कात्वीनमेकमेबेति इेतोरव्यासिशङ्काऽपि नास्ति । नन्वेचमपि विरोधिवृच्युत्तरं 
पुन जायमानस्य घटादि ज्ञानस्याधगतविषयस्वेन तत्राव्यास्तिरिति चेत्‌ न, अनधि- 
गतविषयपदेन स्वाऽन्यूनविषयकानुभवाऽजन्यत्वस्य विवक्षितत्वात्‌ ॥ “अझनातिशि 


सु०-वादिक ज्ञानस्थलमें प्रमालक्षण की श्रव्यासिकी शङ्का अ्रविचारितरमणीय हैं । 
क्योंकि “श्रयं घट:” “अयं घटः? ऐसे शान को ही तो धारावाहिक ज्ञान कहते 
ईं । इसमें प्रथम क्षण से विशिष्ठ घट प्रथम चण में तो अधिगत हुआ, द्विताय 
क्षण में घट वही होता हुआ भी उस घट का विशेषण द्वितीय चण तो अनधिगत 
है उससे विशिष्ट घट भी अनधिगत ही माना जाएगा । घट में अबाघितत्व 
तो उभयवादी सम्मत ही है । अतः प्रथम क्षण विशिष्ट घट प्रथम चण में ज्ञात 
हुआ, द्वितीय चण में द्वितीय क्षण से विशिष्ट घटज्ञान का विषय है एवं तृतीय 
क्षण में तृतीय चण विशिष्ट घटज्ञान का विषय होता है। इस प्रकार घारा- 
वाहिक ज्ञान स्थल में विशेष्य घट है और विशेषण प्रथम द्वितीयादि चण 
हैं । विशेषण श्रनधिगत होने से तदूर्विशष्ट घट भी अनघिगत है । इसलिए 
“अ्रमचिगत अबाधित विणयज्ञानत्वं प्रमास्वम्‌?? 

इस लक्षण की घारावाहदिक ज्ञान में अव्यासि नहीं मानी जा सकती, क्योंकि 
बह भी पूव से श्रनधिगत को ही विषय कर रहा है । 

प्रशन `इदानीं घटो वतते’? इस अनुभव में रूप रहित काल फो भी 
आपने इन्द्रियों का विषय माना | यदि यह बात सत्य है तो भगवत्पाद 
भ्रीमच्छुंकरैचार्य के वचनो से विरोध आता हे । क्योंकि ' इदानीं घटो वर्तते? 
के समान “्राकाशे बलाका” ( आकाश में बुला है ) इस अनुभव में बलाका 
के आश्रय रूप से आकाश का भो प्रत्यक्ष मानना चादिये १ यदि कदो कि हॉ! 
आकाश का प्रत्यक्ष होता हो है तो फिर शाब्दाश्रतत्वेन आकाश के अनुमान 
की आवश्यकता नद्दों । एवं 

“प्रत्यक्षे ह्याकाशे बालास्तलमलिनताद्यव्यध्यन्ति? (त्रझसूत्र अ्रध्यासभाष्य ) ` 

( आकाश का प्रत्यक्ष नहीं होता फिर भो श्रशानी लोग उसमें तलमलिनता 
का अध्यास ( आरोप ) करते हें। 

इस वाक्य के साथ बिरोध पड़ेगा । ऋतः “आकाशे बलाका”? इस शान 
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ननु सिद्धान्ते घटादेमिथ्य़ात्वेन बाधितत्बात्तञ्ज्ञानं कथं प्रमाणम्‌ । 
उच्यते । ब्रह्मसात्तात्कारानन्तरं हि घटादोनां बाधः “यत्र त्वस्य सके- 
मात्मवाभूत्‌ तत्केन कं पश्येत्‌’ ( ड्रः ४-५-१४ ) इति श्रुतेः, न तु संसार- 
दशायां बाधः? “यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति’ ( ब० ४- 
५-१४ ) इति धतेः। तथा चाबाधितपदेन संसारदशायामवबाधितरं 
विवक्षितमिति न घटादिप्रमायामव्याप्तिः | तदुक्तम्‌ 

देहात्मप्रत्ययो यद्वत प्रमाणत्वेन कल्पितः । (सुन्दराप्फण्ब्य 

लोकिकं तद्वदेवेल प्रमाणं त्वाऽऽत्मनिश्चयात्‌ ॥। १ ॥ हा 

न्रद्वासाक्वात्कारपयन्तमित्यथे: | लौकिकमिति घटादिज्ञानमित्यर्थः ॥ 


ननु सिद्धान्ते घटादेः शुक्तिरूप्यवन्मिथ्यात्वेन बाथितत्वात्‌ तञ्ज्ञानस्याऽ- 
प्रमात्बेन लच्यस्बाभावात्त त्राव्यासिशङ्का तन्तिरासावनुपपन्नाचिव्याशयेन शङ्रूते--. 
नन्विति । कथं प्रमाणम्‌ ? प्रमात्वेन लक्ष्यं न भवटीत्यथः ॥ समाधानं प्रति- 


अ्०--सिद्धान्त में घटादि को मिथ्या होने से बाधित कहा गया है तो फिर 
घरादि ज्ञान को प्रमाण केसे माना जाएगा १ 

उत्तर देते ई--ब्रह्मसाक्षात्कार के बाद घटादि का बाघ होता है। 
“जदां इस ज्ञानी को इष्टि में सब आत्मा ही हो गया, वहां पर किस साधन से 
किस को देखेगा ।? ऐसी श्रुति है । संसार दशा में तो घरादि का बाघ नहीं 
माना गया है । “जहां पर देत के समान होता है, वहीं पर एक दूसरे को 
देखता है ।” ऐसी श्रुति है। तात्पय यइ कि प्रमा के लक्षण में आये हुए 
झावाधित पद से संसार दशा में बाधितत्व कहना इष्ट है । अतः घट!दि शान 
म॑ प्रमा के लक्षण की अव्यासि नहीं है, इस विषय में प्राचीन आचायों को 
सम्मति का उल्लेख किया गया हे कि-- . 

“ग्रात्मसाद्वात्कार «से पहले “श्रई ब्राह्मण्यः” इत्वादि देइ में आत्म 
शान जिस प्रकार प्रमाण माना गया है, वैसे ही आत्म साक्षात्कार से पूव तक. 
धराद ब्यावदारिक पदार्थ का शान भी प्रमा रूप माना जाएगा । अतः लोकिक 
घटादि ज्ञान को भी व्यावहारिक दृष्टि से प्रमाण मानना उचित है।?? 


सु० -को बलाका ग्रंशमें हो प्रत्यक्ष मानना चादिये आकाश अंश में नहीं । वैसे दो 
“इदानीं घटो बतते' इस शान को भी घरांरा में ही प्रत्य कहना चाहिए, 
कालांश में नहीं। ऐसी दशा में धारावाहिक ज्ञान स्थल में श्रव्याप्ति दोष तो 
पूयंवत्‌ रद्द हो गया । 


प्रत्यक्ष पारच्छद्‌ - 


खानीते उच्यते इति । कि बह्ासाज्ञात्काराननतरं घटादीनां बाबः १ उत शुक्ति- 
रूप्यवत्‌ संसारदशायाम्‌ ? इति विकल्प्यायमज्जीकरोति--प्रह्मे ति । तत्र श्रुति 
प्रमाणयति --यत्रेति ! यत्र यस्यां तत्त्वसाक्तात्कारदशायाम्‌ । अज्ञानावस्थावे- 
बच्चण्यद्योतकस्तुराञ्दः । अस्य बरह्मसात्तात्कारवतः सवंमात्मैवाभूत्‌ तत्तस्यां 


दशायां केन करणेन कं विषयं पश्येत्सवंस्यापि तच्वज्ञानेन खाधितत्वादि त्यथ: । 


सु०-“इदानीं घटो बर्तते” इस प्रत्यक्ञानुभव में रूप रहित कालको भी इन्द्रिय 
विषयत्व मानकर समाधान दिया गया था | यदि किसी प्रकार काळ का प्रत्यक्ष 
न माने, तो भी धारावाहिक शानस्थल में श्रव्यासि दोष नहीं है, क्योंकि वेदान्त 
सिद्ध न्त में चृणभेद-इत्तिलूप ज्ञान का---भेदक नहीं है । अतः “श्रयं घटः”, 
“ञ्य घट:” इस प्रकार जब तक घर का अनुभव होता रहता है तब तक 
घटाकार वृत्ति एक ही बनी रहती है । अनुभव काल में वृत्ति कै बिना बाह्य 
तथा श्राम्यन्तर वस्तु का शान हो नहीं सकता | इसलिए बृत्ति मानना आवश्यक 
है। पर जब तक घट का स्फुरण होता रहता दे, तब तक घटाकार श्रन्त:ःकरण 
की वृत्ति भो एक ही बनी रइती है, नाना नहो* रहती, क्योंकि नाना बृत्ति मानने 
सें गोरव है ओर एक उत्ति मानने में लाघब है । वृत्ति मेद का कारण चर्यो 
का मेद नहीं किन्तु विरोधी दृति की उत्पत्ति ही है। घराकार बृत्ति की विरोधी 
पटाकार वृत्ति है । अतः जब तक पटाद्याकार वृत्ति उत्पन्न नहीं होती, तच तक 
घटाकार वृत्ति को स्थिर माना गया है। उस एक ही स्थिर इत्ति में प्रत्यक 
चेतन ( अन्तरात्मा ) का प्रतिबिम्ब पड़ता रहता है । उसो को घटादि ज्ञान 
माना है । वृत्ति का नाम ज्ञान नही' है किन्तु वृत्ति में प्रतिविम्बित चैतन्य का 
नाम शान है । कही कही पर अ्ीपचारिक हृष्टि से वृत्ति को भी शान कह दिया 
है । वस्तुतः बृत्ति में प्रतिबिम्बित चैतन्य का नाम ही शान है । वह ज्ञान उतनो 
देर सक एक ही होने के कारण अधिगत का पुनः पुन: तो श्रधिगत होता नदीं 
है। जिससे कि श्रम्यासि की शङ्का बन सके । घटाकार वृत्ति बनने के पूवं तो 
घट आनविगत ( घट-अशात ) था हो, उसो का तो घटाकार इत्ति दशा में शान 
हो रहा है। अतः “अनघिगत-अताथित विषय ज्ञानत्वं प्रमात्वम” इस लक्षण 
को उक्त स्थल में अव्याति नहीं है। यदि कहो कि लाघवात्‌ घटानुभव काल 
तक एक हो बत्ति मानते हो तो सुषुप्ति पर्यन्त ( जगने से निद्रा आने तक ) 
एक ही इलि मान लो, नाना वृत्ति क्‍यों मानते हो १ तो इसका उत्तर हमने 
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द्वितीयं निरस्यति नन्विति । अत्रापि श्रुति ्रमाणयति- यत्रेति । यत्र यस्याँ 
संसारदशायां दे तमिच तत्‌ तस्यामितरः सन्नितरं पश्यतीत्यथः। तथा च संसार- 
दशायां घटादेरबाधितत्वेन तज्ज्ञानरय लच्यर्वात्तत्राव्याक्तषशङ्का तनिरासावपेच्षेः 
तावेवेति भावः। नन्वेवं सति घटादेः कालत्रयेऽबाधितव्वाभावाहुक्त लक्षण 
तत्राऽन्या्ञमिति चेत्तत्राह तथा चेति। संसारदशायामबाचितव्वेन घटादि- 
प्रमायाः लक्ष्यव्वे सति तत्राव्यास्तिनिरासायाबाधितपदेन संखारदशायामेवाऽ- 


बाधितत्वं विवश्ितमिति न ततव्प्रमायामव्यािरित्यथंः । स्वोक्तं घटादि ज्ञान- 


सु०-दे दिया है कि जब तक विरोधी बृत्ति उत्पन्न नहीं होती, तब तक घटाकार 
बृत्ति एक स्थिर बनी रहती है। ऐसा सिद्धान्त है। 


घटाकार वत्ति की विरोधी पटाकार वृत्ति है, उस पटाकार बृत्ति के उत्पन्न 
होने पर स्वविरोधी बृत्ति से घटाकार वृत्ति का नाश होना युक्ति संगत ही है । 
श्रतः सुषुसि पयन्त एक वृत्ति को स्थिरता की शंका निर्मूल है । 


प्रश्‍न--श्रापने “अयं घटः”, “श्रयं घट: इस घारावादिक जञानस्थल में 
बृत्ति का भेद न होने से शान का भी भेद नहीं है, ऐसा कहा । इसका मतलब 
यह दुआ कि पटादि ज्ञान प्रमा रूप है। पर वेदान्त सिद्धान्त का श्रन्वेषण 
करने से तो शुक्ति रजत की भाँति घरादि को भी मिथ्या ही माना है। मिथ्या 
पदार्थ का अधिष्ठान के ज्ञान से बाघ होना सुनिश्चित है। जैसे शुक्ति रजत का 
बाघ हो भाता है। वैसे ही ब्रह्मज्ञान से घटादि पटाथ का बाघ होगा ही । फिर 
र घटादि को श्रनाधित कैसे मान सकते हो । यह तो बाधित विषयक हुआ । उसका 
शान श्रनचिगत बाधित विषय का शान कहलाएगा न कि अबाधित बिषय 
का । श्रतः “श्रनघिगत-श्रबाघित विषय ज्ञानस्व प्रमात्वं? इस प्रमा लक्षण को 
धरादि शान में अव्यासि पूववत्‌ ही है। इसी का समाधान श्रागे दे रदे हैं। 


सिद्धान्त में घट को मिथ्या कहा गया, अतएव उसका बाघ भी होता 
ही है । पर ब्रह्म साक्षात्कार के बाद घटादि का बाघ होता हैन कि शुक्ति रजत 
की भाँति व्यवहार दशा में ही, क्योंकि व्यावहारिक दशा में घटादि को सत्ता 
भृति को भी मान्य है। अतएव “यत्र हि द्वेतमिव भवति...” इत्यादि श्रुति 
वाक्य स्पष्ट अशान दशा में घटादि शान का उल्लेख करते हैं । असल में द्वैत 
नहीं हे, किन्तु ब्रह्म का आत्मभावेन साच्छात्कार न होने के कारण अज्ञान से 


प्रत्यक्षपरिच्छेदः कुट 
प्रामाण्यमअियुक्तवखनेन व्रढयितुमाह--त दुक्त मिति । आत्मनिश्चयस्य ससार- 
दशायामपि सस्वादाद - ध्रह्मति । लौकिकं प्रत्यक्षजन्यज्ञानमात्रमिति अ्रमव्यव- 
स्झेदायाह--घटादीति । आ आत्मनिश्चयात्‌ इत्युक्तत्वेन ब्रह्मातिरिक्तवस्ठुज्ञानं 


सचै तेन आहममित्यथ:। तेन स्वर्गष्टसाघनतादिजानस्याली किकःवेऽपि 
न क्षति: ॥ 


चा 


सु०-जहाँ पर देस खड़ा हो गया वहीं पर एक दूसरे को देवता है, सुनता है | 
इससे संसार दशा में व्यावहारिक घटादिक की सत्ता श्रुति को भी मान्य ही है। 
भ्रति तो ब्रह्म साच्छात्कार के बाद द्वैत का बाघ बतलाती है । 

“य॒त्र त्वस्य सवम्‌"? इत्यादि वाक्य से ब्रह्म तक्त्वदर्शी की दृष्टि में दवेत का 
बाघ होता है तो द्वेत का दशन भी नहीं होता । अतः जहाँ कहीं भी सिद्धान्त में 
ब्रह्म चैतन्य से भिन्न निखिल प्रपञ्च को मिथ्या या बाधित कहा गया है, वहाँ पर 


सवत्र यह स्मरण रहे कि ब्रह्म साक्षात्कार के अनन्तर ही घटादि का बाघ होता 
हे न कि संसार दशा में । 


इसलिये प्रमा के लक्षण में स्थित अचाधित पद से संसार दशा में अबाधित 

अथ लेना इश हे । संसार दशा में घटादि का बाघ तो किसी को भी इष्ट नहीं 
हवै । क्या घट को देखकर घट है ऐसा कहने वाला व्यक्ति व्यावहारिक दृष्टि से 
श्रान्त माना जाएगा १ तब तो “मैं ब्राह्मण हूँ”, “में क्षत्रिय हूँ? ऐसा कहने 
बाला भी मिथ्याभाषी कहा जाएगा । याद “मैं ब्राह्म गृह? यह ज्ञान व्यावहारिक 
दृष्टि से प्रमा रूप है तो “अयं घटः”? यह लौकिक ज्ञान भी व्यावहारिक रूप से 
प्रमाण माना ही जाएगा । इसलिए ब्रह्म साक्षात्कार के बाद देदात्म बुद्धि का 
बाघ जेते होता है, वैसे ही घटादि का भी बाघ हो जाता है, संसार दशा में 
- नदीं । आतः उस समय घटादि में श्रबाधितत्व का ज्ञान भी प्रमा रूप है। 
इसलिए प्रमा के लक्षण की घटादि ज्ञान में शअ्रव्याप्ति नहीं कही बा सकती। 
पूर्वोक्त आचाय के वाक्य में “आ श्रात्म-निश्चयात्‌? पद आया है, जिसका 
श्र्थ ब्रह्म साक्षात्कार के पूवं तक करना चाहिये । नहीं तो आत्मा का निश्चय 
“मैं हूँ? इस प्रकार से प्राणि मात्र को होता ही है क्योंकि “में हूँ” इस प्रकार 
सत्र जानते ओर कहते हैं । “मैं नहीं हूँ”? ऐता कोई नहीं जानता और न कहता 
है । अतः आत्म निश्चय का अर्थ आत्मभावेन ब्रह्म साचास्कार ही लेना चाहिए । 
इसलिए, ग्रन्थकार ने भी ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त ऐसा कदा हे । लोकिक पद का 
श्रथं ब्रह्म से भिन्न सभो वस्तुश्रों का शान करना चाहिये। वह चादे इस लोक 
का हो श्रथवा स्तर्गादि लोक का दो, सभी लौकिक माने जायगें । बद स्वर्गादि का 
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तानि च प्रमाणानि षट , प्रव्यच्तानुमानोपमानागमाथापरयनुपलब्धि- 
भेदात्‌ । 


एवं लक्षणल्वक्षितप्रमाकरणं म्रमाणं कतिविधमिय्यपेक्षायामाइ-— तानीति । - 
प्रस्यक्तमेकमिति चार्वाकः, प्रत्यच्तानुमाने इति कणादसुरातमतानुयायिनः, शब्देन 
सह त्रीणीति साङ्लयाः, प्रत्यच्ताचुमानोपमानशब्दाः प्रमागनीति नैयायिकाः, 
अर्थापस्या सह पञ्चोति प्राभाकरासतेषां निराकरणायोक्तं-- षडिति । तानि 


अ०-प्रमाका सामान्य ज्ञान हो आानेके बाद उसके भेद कितने हैं १ 
बात को बतलाने के लिए आगे का अन्थ प्रारम्भ किया जाता है। 

वे पमाण छुः हे -- 

(1) प्रत्यक्ष । 

(11) अनुमान । 

(111) उपमान । 
- (1) आरम । 

(४) अर्थापत्ति। 

(२1) अनुपलब्धि । 


सु०-साधक यागादि में इष्ट साधनता ज्ञान अलोकिक होता छुआ भी ब्रह्म भिन्न 
होने के कारण लोकिक हो माना जाएगा । क्योंकि ब्रह्म साच्छात्कार पयन्त ब्रह्म 
से भिन्न वस्तु का ज्ञान मी व्यावहारिक दृष्टि से प्रामाणिक ही है। यइ बात 
पूर्वाचार्यो के वाक्यों से सिद्ध हुई है । 

इस तरह प्रमा के लक्षण में आये हुए करण पद तथा प्रमा पद का श्रथ 
ज्ञान हो जाने पर प्रमाण पद का भी अर्थ शञान हो जाता दै। प्रमाभो दो 
प्रकार की कही गयो । 

(1) स्मृति, अनुभव साघारण रूप । 

(11) स्मृति से भिन्न केवल अनुभव रूप । 

सु०-चार्वाक केबल एक प्रत्यक्ष प्रमाण मानता है। कणाद और बोड, 
प्रत्यक्ष तथा अनुमान दो प्रमाण मानते हैं । सांख्य तथा योगशास्त्र में प्रत्यच्च, 
अनुमान ओर आगम तीन प्रमाण माने गये हें । नेयायिक प्रत्यक्ष, अनुमान 
उपमान श्रोर शब्द चार प्रमाण मानते हें । प्रभाकर मतावलम्बी प्रत्यक्ष, 
अनुमान उपमान आगम एवं अर्थापत्ति पाँच प्रमाण मानते हैं। भाड एवं 
वेदान्तो प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, आगम अर्थापत्ति तथा अनुपलब्धि ऐसे 


पन्‍्छोजबस् लिए उ्रसिज्म्रा व्तवस्टसत्प 
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तत्र प्रत्यक्ष प्रमाया. करणा प्रत्यच्तप्रमाणाव्‌ । प्रत्यत्त्रमा चात्र 


चैतन्यमेत्र 'यस्सा्तादपरोत्ताद्त्रह्म” (श्ट ३-४-९) इति श्रतेः । आपरोक्षा- 
दित्यस्यापरोच्तमित्यथ: । 


का नीत्यपे क्षायामाह --प्रत्यच्तेति । तत्र प्रत्यक्तस्य सवं प्रमायोपजीव्यत्वाज्ज्येष्टत्वाचय 
तसब्निरूपणमेव प्रथममारभते तत्रेति ! तेषु प्रमाणेष्वित्यथः । अनुमानादावति- 
व्यासिवारणाय प्रत्यत्तेति । शछुक्तिरूप्यज्ञानादिसाधने तन्निरासाय अमापदम । 
नञु॒प्रत्यक्ञप्रमास्वमिन्द्रियजन्यज्ञानस्वं ज्ञानाजन्यज्ञानव्वं वा ज्ञानाकरणज्ञानट्वं 
या। नायः, सिद्धान्ते मनखोऽनिन्द्रियत्वेन सुखादिप्रत्यक्षेञ्यापकत्वात । न 
द्वितीयः, मतान्तरे प्रट्यक्षज्ञानमात्रस्येवेश्वरज्ञानजन्यतया तत्राव्यापकतापातात्‌ । 
नापि तृतीयः, अञुभवस्य संस्कारे उपक्षीणतया रम्ट्त्यकरणत्वेन तत्रातिव्याप्तेः, 
स्रंस्कारद्वारा करणत्वे प्रत्यभिङ्ायामव्याप्तेः इत्येवं प्रत्यक्ष प्रमाया दुरुपपादत्वा- 
स्सूपपाद: पक्ष आश्रयणीय इत्यभिप्रायचानाह--प्रत्यक्ञप्रमा चेति । तत्र श्वति 
्रमागयति यदिति । प्माणद्वारकप्रत्यक्षत्वव्यादृत््यर्थ साक्षात्पदम्‌ । अपरोष्छ- 
अमाणाद्‌ ब्रह्मणःसाक्षास्वमिति अमनिरासायाह--अपरोक्तादिति । ननु चैतन्य- 


आ०-उक्त छः प्रमाणों में प्रत्यक्ष प्रमा का जो करण हो, उसे प्रत्यक्ष 
प्रमाण कहते हें । वेदान्त सिद्धान्त में चैतन्य का नाम ही प्रत्यक्ष प्रमा है क्योंकि 
“ब्रह्म हठी साच्ात अपरोक्ष रूप है” इस श्रुति से कद्दा गया है । मूल श्रुति में 
“ञ्रपरोक्षात्‌? यह पञ्चम्यन्त पद्‌ “अपरोक्ष॑! प्रथमान्त के अथं में है। अतः 
आपरोच्तात्‌ का अपरोच्छं अर्थ ग्रन्थकार ने किया है । 


सु०-- छः प्रमाण मानते हैं । इन छः प्रमाणों के मानने की आवश्यकता क्या 
हे १ यदि इनसे कम प्रमाणो के मानने से भी काम चल जाए | इननातों का 
विचार यत्र तत्र सुबोधिनी में तथा विशेष रूप से भूमिका में किया गया है । 


प्रमाण संख्या 
प्रमाणों के बिचार प्रसङ्ग में सभी प्रमाण विचारणीय हैं। इनमें 
किसका पहले श्रोर किसका पीछे विचार किया जाए १ इसका उत्तर यह है कि 
प्रत्यक्ष प्रमाण सभो प्रमाणों में ज्येष्ठ हे ओर सभी प्रमाणों का उपजीष्य दै । 
इससे भिन्न प्रमाण उपजीवक हैं, ओर प्रत्यक्ष उपजीव्य है। जो दूसरे को 
जिलाने बाला जीवन प्रदान करने वाला हो उसे उपजीव्य कहते दें ओर जो 
नीने वाला हो उसे उपजीवक कहते हैं । 
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स्थाऽनादित्वेन करणाकाङ चाशन्यत्वात्‌ चक्षुरादेस्तस्थ करणच्बेन प्रमाणत्वं 
कथमिति शङ्कते नन्विति । तत्‌ तस्मात्‌ । चैतन्यर्यानादित्वेऽपि चैतन्याभि- 


De ce 


OT] 


मामा 


सु०-प्रत्यक्ष प्रमाण को अपने विषय के निश्चय कराने में प्रमाणान्तर का सहारा 
नहीं लेना पड़ता है, जैसे सामने घडा हो, तो उसे निश्चय करने में चच्नुरादि 
प्रत)क्ष प्रमाण ही समर्थ हैं। श्रनुमानादिक को सहायता की श्रावश्यकता नहीं 
होती । पर अनुमानादिक को प्रत्यक्ष के बिना काम नहीं चलेगा । 

साध्य साधन का साइचय रूप व्याप्ति ज्ञान प्रत्यक्ष से ही होगा । पवतादि 
पक्ष का ज्ञान, पवतादि पक्ष में धूमादि हेतु की इत्तिता का ज्ञान प्रत्यक्ष से 
होगा तो आगे श्रनुमान चल सकता है नहीं तो प्रत्यक्ष के बिना अनुमान पदु 
माना जाएगा। ऐसे ही उपमान भी सादश्याठि का प्रत्यक्ष होने पर ही उपमेय 
पदार्थ का बोध करा सकता है। कानों से शब्द सुने बिना शब्द अपने अथ 
का ज्ञान कराने में अ्रसमय दे । अन्यथा बहरे को भी शाब्द बोध हो जाना 
चाहिये । शब्द को कानों से सुनना एक बात है ओर शाब्द बोघ होना दूसरी : 
बात है । पशु इत्यादि के कानों के साथ भी शब्द का सम्चन्च तो होता है फिर 
भी उसे शाब्द बोच नहीं दोता । इसका विशेष विचार आगम परिच्छेद में 
किया जाएगा। 

तात्पय यह कि प्रत्यक्ष प्रमाण के विना शब्द प्रमाण का भी शब्द बोघ 
कराने में साम्य नहीं है । वैसे ही अर्थापति ओर श्रनुपज्ञब्धि को भी प्रत्यक्ष 
की आवश्यकता पड़ती है। यथा “पीनो देवदत्तो दिवा न भुङक्ते” ( मोटा 

जा देवदत्त नाभ का आदमी दिन में कभी खाता नहीं है । ) इस वाक्य के 

श्रवण के बाद ही उसके राजि भोजन की कल्पना कर सकते हैं। अतः अर्था- 
पत्ति प्रमाण को भी प्रत्यक्ष की आवश्यकता होती है। “अत्र घटो नास्ति” 
( यहाँ पर घडा नहीं है ) इस स्थल पर वेदान्ती लोग घटाभाव का ज्ञान अनु- 
पलब्धि प्रमाण है। “अनुपलब्धि का अथ है उपलन्धि का न होना अर्थात्‌ न 
दोखना । घट नहीं दोखता । अतएव यहाँ पर घट नहीं है। इस तरह घट की 
अनुपल्ब्बि ही घटाभाव की निश्चायक है १ यहां भी अ्रनुपलब्धि प्रमाण का 
स्वरूप प्रत्यक्ष की सहायता के बिना बनता नहीं है । अतः अनुपलब्धि उपजीवक 
है ओर प्रत्यक्ष उपजीज्य है। इस प्रकार अनुमान, उपमान, आगम, अर्थापत्ति 
श्रोर अनुपलब्धि उपजीवक सिद्ध हुए और प्रत्यक्ष प्रमाण उपजोव्य सिद्ध हुश्रा। 

तात्पय यह कि सभी प्रमाणों का उपजीव्य ओर सभी प्रमाणों में ज्येष्ठ होने 
के कारण प्रत्पक्ष का विचार सर्वप्रथम किया जा रहा है। यहां यह स्मरण रहे 
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सु०-कि प्रत्यक्ष प्रमाको भो कहते हैं ओर प्रत्यक्ष प्रमाणको भी कहते हैं। श्रर्थात्‌ 
घट का नेत्र के साथ सम्बन्ध होने पर जो यथार्थ ज्ञान उत्पन्न हुआ वह ज्ञान 
प्रत्यक्ष है और उसके प्रमाण के छः भेद हैं। श्रोत्र, चक्तु, त्वक, जिल्ठा, घाण 
ये पांचो ज्ञानेन्द्रियां एवं मन । यद्यपि इस वेदान्त परिभाषा में मन में इन्द्रियत्व 
का खण्डन किया है। फिर भी उसे ( मन को ) प्रत्यक्ष प्रमाण माना गया है | 
प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण 
. उक्त प्रत्यक्षादि छ: प्रमाणों में प्रत्यक्ष रूप प्रमा का जो करण हो उसे 
प्रत्यक्ष प्रमाण कहते हैं। यहाँ पर प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण में प्रत्यक्ष पद नहीं 
देते अर्थात्‌ “प्रमाया: करणम्‌ प्रत्यच्‌ प्रमाणम्‌ कहते, तो अनुमानादि में भी 
प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण की अतिव्यासि हो जाती, क्योंकि अनुमान प्रमाण भी 
अनुमिति रूप प्रमा का करण तो है हो । अत: उसमें अतिव्यासि न न हो इसलिये 
प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण में प्रत्यक्ष पद दिया गया है । 
“प्रत्यक्षत्ञानकरणम्‌ प्रत्यक्षप्रमाणम? कदे होते तो शुक्ति रजत ज्ञान के 


de दोषादि में भी अ्तिव्यासि दो जाती | अतः प्रमा पद दिया 
गया ॒ 
प्रत्यक्ष प्रमा का लक्षण नैवायिकों ने दो प्रकार से किया है ४-८ 


(1) इन्द्रियार्थ सन्निकषजन्यं ज्ञानं प्रत्यक्षम्‌ । 

(17) ज्ञानाकरणक ज्ञानं प्रच्यच्तम्‌ । 

श्रर्थात्‌ चक्तुरादि इन्द्रियों और घटादि विषयों के सन्निकर्ष होने पर जो 
ज्ञान उत्पन्न होता है उसे प्रत्यक्ष कहते हैं। इस प्रथम लक्षण के अनुसार 
ईश्वर का ज्ञान नित्य होने से उसमें अव्याप्ति होती है। इसलिए उस अव्या्ति 
दोष को वारण करने के लिए द्वितीय लक्षण किया है। जिस ज्ञान को उत्पत्ति 
में ज्ञान करण नहों पड़ता हो उसे प्रत्यक कहना चादिये। अनुमिति ज्ञान में 
व्यासि ज्ञान करण है, उपमिति ज्ञान में सादृश्य ज्ञान करण है, शाब्दबोघ में 
शब्द्‌ ज्ञान करण्य है । इस प्रकार प्रत्यक्ष से भिन्न सभी ज्ञानों में ज्ञान ही करण 
पड़ता है, किन्तु प्रत्यक प्रमा में ज्ञान करण नहीं पड़ता । जिसमें शान करण 
नहों पड़ता हो उसे ज्ञानाकरणकं कहते हैं । अतः "'ज्ञानाकरणक ज्ञानं प्रत्यच्चम्‌?? 
ऐसा --प्रत्यच्छ प्रमा का -द्वितीय लक्षण नैयायिकों ने क्या है। पर ये दोनों 
ही लक्षण वेदान्ती को इष्ट नहीं हैं। वेदान्तो के मत में प्रत्यच्‌ प्रमा चैतन्य 
ब्रह्म ही है। इसलिए प्रत्यक्ष प्रमा, चैतन्य, आथवा ब्रह्म ये तीनों ही इनके मत 
में लगभग पर्याय रूप से माने गये हैं। इस विषय में वृद्दारणयक श्रति 
प्रमाण है--- “य॒त्‌ साच्छात्‌ अपरोक्तादब्रह्म?? 

डे 
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ननु चेतन्यमनादि तत्कथं चक्तुरादेस्तत्करणत्वेन प्रमाणत्वमिति । 
उच्यते । चेतन्यस्यानादित्वेऽपि तदभिव्यघ्नकान्तःकरणवृत्तिरिन्द्रिय- 
सज्निकषोदिना जायते इति वृत्तिविशिष्टं चेतन्यमादिमदित्युच्यते । 
ज्ञानावच्छेदकत्वाध॒ वृत्तो ज्ञानत्वोप चार: । तदुक्तं विवरणे-- 
अन्त:करणवृत्तो ज्ञानत्वोपचारात? इति ॥ 


व्यज्ञकान्तःकरणवुत्त रि न्ळ्रिजस्रश्रिकर्षादिना जन्यत्वेन तद्विशिष्टचेतन्यस्यादि- 
मत्ताया:' सुवचत्वेन 'चक्षुरादेस्तत्करणत्वसम्भवन प्रामाण्योपपत्तमेवमिसि परि- 
हरति---उच्यते इति । अविशिष्ट चेतन्यं अति चक्षुरादेरकरणत्वं त्वि्टमेच 
तस्य स्वप्रकाशत्वेन स्वात्मनि प्रमाणव्यापारानपेक्षत्वादिति भावः । ननु वृत्तिरेव 
प्रत्यक्षप्रमा कि न स्यात्‌ ? तस्यां ज्ञानव्यवहारोपलब्धेः, स्वरूपेणेन्द्रियजन्यत्वो- 
पपत्तेश्व इत्याशङ्कय सत्यं ज्ञानमिव्यादिश्रस्या चैतन्यस्येच मुख्यज्ञानत्वावगमात्‌ , 


डुत्तश्च जडान्त:करणधमर्वेन छजडढ॑त्वाज्ञ तस्याः प्रत्यच्तप्रमात्वमपिदु तस्यां. 


चैतन्य रूपज्ञानावच्छेदकत्वात्तच्चोपचार इत्याशयेनाह -ज्ञानेति । नन्विदं केना- 
चार्येर्णोक्तमिऱ्याकाङ्कायामाह-- तदुक्तमिति । तथा च प्रकाशात्मकसंज्ञकेरा- 
व्वारयेर्विवरणाख्ये घ्रन्येऽभिहितल्वान्नायमपसिद्धान्त इति भावः ४ 


अ० शांका-( यदि ब्रझ चैतन्य ही साचात्‌ प्रमा है तो) असस चेतन्य 
अनादि तथा व्यापक होने से सदा सवत्र विद्यमान ही है । ऐसी दशा में ब्रह्मरूप 
प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्रत्ति के लिए नेत्रादि की क्या आवश्यकता है १ ओर फिर 


नेत्रादि को प्रत्यक्ष ज्ञान का करण रूप से प्रत्यच्‌ प्रमाण भो केसे कह सकते हैं १. 


श्र» समाघान-चेतन्य के अनादि होने पर भी उसकी अभिव्यक्ति अन्त:- 
करण की वृत्तियो से ही होती है ओर अन्तःकरण को इत्ति इन्द्रियों एवं अर्थो के 


सम्बन्ध होने पर उत्पन्न होतो है । चेतन्य के अभिव्यजक वृत्ति के उत्पन्न होने 


से उस वृत्ति से विशिष्ठ चैतन्य को भी उत्पन्न होने बाला कहा जाता है । इत्ति 
शान रूप नहीं है । वद्द तो ज्ञान का अवच्छेदक हैं। अतः ज्ञान का अवच्छेदक 
होने से बत्ति को श्रौीपचारिक दृष्टि से ज्ञान कई दिया जाता है। इसी को 
बिवरणाचाय ने विवरण में कहा दै-- 

“अन्तःकरण को दृत्ति में ज्ञानत्व औपचारिक है ।?? 


* सु०-ब्रह्मचैतन्य ही अपरोक्ष है श्रर्थात्‌ वही प्रत्यक्ष प्रमा है । वदद भी इन्द्रिय 
जन्य नहीं, किन्तु साच्चात्‌ प्रत्यक्ष दै । इसीलिए साच्चात्‌ विशेषण दिया गया है | 


प्रत्यक्षपरिच्छेद: | ३४ 


प्रत्यक्ष में अन्तःकरण की वृत्ति का निरूपण 


सु०-वेदान्त सिद्धान्त में ब्रझचैतन्य को ही प्रत्यक्ष प्रमा माना गया है । इस 
पर शंका होतो है कि ब्रझचैतन्य तो सथी देश, सभी काल, सभी वस्तु में 
वर्तमान है। उसकी उत्पत्ति के लिए. किसी भी साधन को आवश्यकता नहीं 
है। पर दम देखते हैं कि प्रत्यक्ष शान के लिए नेत्रादि इन्द्रियाँ चाहिये, उनका 
सहकारी प्रकाश चाहिए---इन्द्रियों का विषयों के साथ सम्बन्ध होना चाहिये 
इन साधनों के रहने पर प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है। यदि ब्रह्म ही प्रत्यक्ष 
शान है तो बह सदा सवंत्र विद्यमान है, फिर उसकी उत्पत्ति के लिए इन्द्रियों 
की आवश्यकता होती नहीं । और इन्द्रियों के बिना ही प्रत्यक्ष शान उत्पन्न . 
हो गया तो प्रत्यक्ष ज्ञान का करण इन्द्रियों को केसे कहद सकते हैं १ ओर प्रत्यक्ष 
शान का करग्ण न होने पर नेत्रादि को प्रत्यक्ष प्रमाण भी केसे कह सकेंगे १ | 
यह बात सत्य है कि ब्रह्मचेतन्य ही प्रत्यक्ष प्रमा है ओर वह अनादि तथा 
व्यापक होने से सदा सवत्र विद्यमान है। उस ब्रह्म चैतन्य रूप प्रत्यक्ष प्रमा 
की उत्पत्ति के लिए नेत्रादि इन्द्रियों की भो आवश्यकता नहीं है। इसे इम 
भो मानते हैं किन्तु उस अनादि ब्रह्म चेतन को अभिव्यक्ति अन्तःकरण की 
वृत्ति के बिना होतो नहों। अऋर्थात्‌ घटातरच्लिन्न चैतन्य घट देश में विद्यमान 
है फिर भी घटाकार वृत्ति हुए बिना उस चेतन्य की श्रभिव्यक्ति तो नहीं होती । 
हम ब्रह्म चैतन्य रूप प्रत्यक्ष प्रमा की अन्तःकरण्ण की वृत्ति से अभिव्यक्ति मानते 
हैं, उत्पत्ति नहीं मानते । घटाकार अन्तःकरण वृत्ति भी नेत्रादि इन्द्रियों को 
सहायता के बिना हो नहीं सकती । जब नेत्र के द्वारा अन्तःकरण को उत्ति 
निकल कर घट देश में जाती है ओर घट के आकार की बन जातो है, उस 
समय घटाकार वृत्ति में घट देश वाला चेतन्य अभिव्यक्त हो जाता है। इसी 
को इम घट का प्रत्यक्ष मानते हैं । अब आप हो विचार करो, कि घटका 
प्रत्यक्ष घटाकार बत्ति में चमकने वाला घटदेशस्थ चैतन्य ही तो हुआ, 
उस चैतन्य की श्रभिव्यज्ञक अन्तःकरण की वृत्ति इन्द्रियों तथा घटादि विषयों 
के सम्बन्ध से उत्पन्न हुई है । अतः वृत्ति विशिष्ट चैतन्य को सादि कह दिया 
गया है । वस्तुतः अभिव्यञ्ञक जत्ति की ही उत्पत्ति हुई उस उत्ति में अभिव्यक्त 
होने वाले ब्रह्म चैतन्य की नहीं । 
यदि कहो ब्रह चैतन्य को प्रत्यक्ष प्रमा क्यों मानते हो १ आर उसकी 
अभिव्यज्ञक वृत्ति को प्रत्यक्ष प्रमा क्यों नहीं मानते १ क्योंकि बृत्ति में ज्ञान 


शब्द का व्यवहार देखने में आता है और बद अन्तःकरण की इछि इन्द्रियार्थ 
सन्निकष से उत्पन्न मो हुई दै । 


~ 
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ननु निरवयवस्यान्तःकरणस्य परिणामात्मिका वृत्ति:कथम ? इत्थम्‌ । 
न ताबदन्तःकरणुं निरवयवं सादिद्रवयत्वेन सावयवत्वात्‌ । सादित्वं च 
मनोऽसृजत? इत्यादिश्रतेः । व्त्तिरूपज्ञानम्य मनोधमत्वे च “काम: 
सङ्कल्पो विचिकित्खा श्रद्धा अश्रद्धा श्ृतिश्छुर्तिहीर्धीर्भीरित्येतत्सव मन 
एव! (न्रु १-५-३) इति श्रतिमीनम्‌ । 


नन्वन्त:करण्णं न परिणामि निरवयवत्वादाकाशव दित्यनुमानादन्त: करणस्य 
परिणशामास्मिकाया ख्रृतेरेवासम्भवेन तद्वृत्तिविशिष्ट ` तन्यं ज्ञानमिति वक्तुम- 
शाक्यत्वेनाऽऽत्मभिन्रमेव ज्ञानं तच्चेन्द्रियजन्यत्वात्‌ अत्यक्षमिति नेयायिकः 
शङ्कते---नन्विति । कथं ? कथमपि नास्तीत्यर्थः । अन्त;करणं निरवयवं न 


भवति सादिदुव्यत्वात्‌ घटवदित्य घटवदित्यनुमानेन भवढुक्तहेतोरसिद्धत्वेन सादिद्रव्यत्व- 


हेतुना सिद्धेन सावयवत्वेन तत्परिणामित्वानुमानात तत्परिणामारस्मिकाया वृत्तः 
सम्भवात्‌ तह्विशिएमास्मचैतन्यमेव ज्ञानं य तु तन्विन्नमित्याशयवान्‌ परिहरति-- 
इत्थमिति । आत्मादौ व्यभिचारनिरासाय '“सादीति’? रूपादौ तद्वारणाय 
द्रवयत्वेति’ । 

नन्वतःकरणस्य सादित्वे ्रमाणाभावाद्विरोषणासिद्धो हेतुरिति चेत्‌ तव्सा- 
दित्वे भगवत्याः श्रुतेः प्रमाणस्वान्नेव्याह- सादित्वं चेति । तद्‌ बह्म मनः 
प्रन्तःकरणमसूजदित्यथः । एवमन्तःकरणस्य सादित्वे प्रमाणञझुक्त्वा तत्परिणा- 
मित्वे न केवलमचुमानमेतर प्रमाणन्‌ , अपि तु भगवती श्रतिरपीत्याह -- ब्र॒त्ति- 
रूपज्ञानस्येति । चकारादनुमानसमुच्चयः । काम:- इच्छा, चिचिकित्सा=संशयः । 

श्र» प्रश्न-यवयव रहित अन्तःकरण में बृत्ति केसे बनेगी १ क्योंकि वृत्ति 
तो परिणाम को कहते हैं। परिणाम सावयव वस्तुका ही होता है, निरवयव 
का नहीं १ | 

ग्र० समाघान-अन्तःकरणु निरवयव नहीं है किन्तु सावयव हैं। जो सादि 
द्रव्य से बनता है, वह कार्य सावयव ही हुआ करता है। मन के सादि होने में 
““तन्मनोऽसरजत्‌” ` ( उसने मन को सृष्टि की) यहद श्रुति प्रमाण है । वृत्ति 
रूप शान भी मन का ही धर्म है इस विषय में भोयइ श्रुति प्रमाण है— 

“कामः सङ्कल्पो विचिकित्सा श्रद्धा अश्रद्धा- 


श्ृतिरधृतिह्णाघींर्भीरिति एतत्‌ सवं मन एव” 
ROIS Fd 


सु०-इसका उत्तर यह है कि “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इस श्रुति में ब्रह्म में दी 
वस्तुतः शान शब्द का प्रयोग किया गया है । दूसरी बात यद है कि अन्तःकरण्य 


प्रत्यक्ष परिच्छेद: ३७ 


सु०-श्वपञ्चीकृत पश्चमद्दाभूर्तों का कार्य होने से जड़ है। जड़ अन्तःकरण की वृत्ति 
भी जड़ ही होगी । फिर उसको प्रत्यक्ष प्रमा केसे कहें १ उसे तो कहीं कहीं प्रत्यक्ष 
प्रमा इसलिए कह दिया गया है कि प्रत्यक्ष प्रमा शानस्वरूप ब्रह्मचेतन्य 
का अवच्छेदक है । अत: गोण दृष्टि से वृत्ति में ज्ञान शब्द का व्यवहार होता 
है । इसे पूर्वाचायों ने भी माना है । 


विवरणाचायं ने वितरण में “श्रन्तःकरण इत्तौ ज्ञानत्वोपचारात्‌” इस 
वाक्य से अन्तःकरण को दृत्ति में ओपचारिक दृष्टि से ज्ञान शब्द का प्रयोग 
बतलाया है। अतः ब्रह्मचेतन्य ही प्रत्यक्ष प्रमा है, उसकी अभिब्यक्ति के लिए 
इन्द्रियाथ सानिकर्घ जन्य अन्तःकरण को वृत्ति अवश्य माननी चाहिये। क्योंकि 
उसी से चैतन्य को अभिव्यक्ति होती है। चैतन्याभिव्यञ्जक अन्तःकरण की वृत्ति 
का कारण होने से इन्द्रियों को प्रत्यक्ष प्रमाण माना जाता है। इसलिए कोई 
दोष नहीं । 

चैतन्य का अ्रभिव्यज्लक अन्त:करण की वृत्ति आपने मानी । पर आपने 
यह नहीं सोचा कि वृत्ति क्या चीज है ? श्रौर वत्ति किसको होती है १ 

गम्भीरता से सोचने पर अन्त.करण की वृत्ति का श्रथ होता है=ञ्जन्तः 
करण का परिणाम । परिणाम सावयव पदार्थ में होता है निरवयव में नहीं । 
दुग्ध सावयव है इसलिए उसका परिणाम दघि बन जाता है। आकाश निरव- 
यव है तो उसमें कभी मो परिणाम नहीं होता । अन्तःकरण भी श्रणुपरिमाण 
होने से निरवयव है। उसमें परिणामरूपाइत्ति कथमपि संभव नहीं है । श्रतः 
वृत्ति विशिष्ट चेतन को ज्ञान नहीं कहते, किन्तु इन्द्रियों श्रौर अर्था के सन्निकषे 
एवं आस्मम नः सन्निकर्षं से आत्मा रूप द्रव्य में ज्ञान रूप गुण उत्पन्न होता 
है। ऐसा मानना उचित है १ 


अन्तःकरण के सावयवत्व का निरूपण 


बात यह है कि आप की तरह हमारा सिद्धान्त मनः कल्पित तो है 
नहीं । हम तो श्रुति को आधार मान कर चलते हैं। आप के मत में मन के 
निरवयव होने में कोई श्रुति प्रमाण' नहीं है। केवल कल्पना से मन श्रण 
परिमाण है, ऐसा आपने मान लिया है. क्योंकि आप'( नैयायिक ) के सामने 
एक समस्या थो, मन को मानना या नहीं । नहीं मानते, तो एक साथ ही 
रूप रसादि सभी विषयों का सम्त्रन्ध अपनी-अपनी इन्द्रियों के साथ हो रहा 
है, तो उनका ज्ञान भी एक साथ ही ( युगपत्‌ ) होना चाहिये। पर ऐसा 
होता नहीं है। जिस इन्द्रिय के साथ में मन का सम्बन्ध जत्र होता है, 
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धीशब्देन वृत्ति रूपज्ञानाभिधानात्‌ । अतएव कामादेरपि मनोधर्मत्वम्‌॥ 
ननु कामादेरन्तःकरणाधमत्वेऽहमिन्छाम्यहं जानाम्यहं बिभेमीत्या- 
शनुभव आत्मधसत्वमवगाहमानः कथमुपपद्यते । उच्यते । अयश्पिण्डस्य 


ननु श्तौ ज्ञानस्यानुक्तत्वा्तस्य मनोधमंत्वे श्रतेः कथं मानतेति 
चेत्तत्राहई--घीशब्देनेति । ननु धीशब्दाभिहितं ज्ञानमन्तःकरणोपादानकं न 
भवति मानसप्रस्यक्तत्वात्‌ , न च श्रुतिविरोधः, सनोजन्यत्वपरतयाऽपि तदुपपत्ते- 
रित्याशङ्कय स्टद्घटइत्यादिचत्‌ “सवं मन एव’ व्व-१-५-३ इति सामानाधिकरण्य- 
श्रतेरनुपादानपरस्वानुपपत््या कामादेरपि तढुपादानकत्वात्‌ दृष्टान्तस्य साध्य- 
विकलत्वे न ज्ञानमन्तःकरणोपादानकमे वत्याशयेनाह-- अत एवेति । सामानाधि- 
करण्यश्वतेरेव व्यर्थ ।नन्वह मिच्छाम्यहं जानामी त्याद्यनुभवस्य कामादेराव्मधमंत्वेना- 
वगाहमानस्य विरोधात्तषामन्त:करणघमत्वं नोपपद्यते,श्रतिस्तु आयुर्वे छतमितिवत्‌ 


हेताबुपचरितार्थेति शङ्कति- नन्विति । 
वकीय ._ ० ० दर 


श्र०-इस श्रुति में थी शब्द से बत्ति रूप ज्ञान को हो तो कहा गया हे । जब वृत्ति 
रूप ज्ञान मनो घर्म है, तो फिर काम सङ्कल्प आदि भी मन के ही घमं हैं। 
शंका--काम सङ्कल्पादि को अन्तःकरण का घर्म मानोगे तो भैं 
चाइता हूँ? “में जानता हूं? में डरता हूँ? इत्यादि अनुभव में इच्छा ज्ञान तथा 
भय अहं पद वाच्य आत्मा के धम प्रतीत हो रहे हैं। इस अनुभव का 
उपपादन कैसे कर सकोगे 
समाघान--जिस प्रकार लोहे के गोले में दग्धृत्व ( जलाने की शक्ति ) 


i कोणी 


सु०-उसों के बिषय का ज्ञान उस समय होता हे, श्रन्य का नही । इससे आपने 
श्ररकल लगाया कि इन्द्रियों से भिन्न एक मन भी जरूर होगा । आप के 
मत में रूप रहित तथा श्रणु परिमाण होने से मन का प्रत्यक्ष तो होता 
नही” है । अनुमान से मन की सिद्धि होती हे। | | 


अस्त, मन की सिद्धि के बाद उसके परिमाण का प्रश्‍न आ जाता है कि 
उसको श्रणु पश्मिण मध्यम परिमाण अथवा विशु परिमाण माने । 
विभु परिमाण मानो, तो पहले के जैसे ही सभी विषयों का 
एक साथ शान होना चाहिए.। मध्यम परिमाण मानो तो अनित्य हो 
जायगा यथा घट: | परिशेषतः पराजयवाद के श्रनुसार मन को अ्शुपरिमाणं 
मान लिया गया है। अतएव निरवयव है । पर भ्रति भगवती को गोद में बैठ 
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दृग्धृत्वाभावेडपि दग्धृत्वाश्रयवह्वितादात्म्याध्यासात्‌ यथा अयो दहतीति 

~ ० 
व्यवहारस्तथा सुखाद्याकारपरिणाम्यन्तःकरणक्याध्यासात्‌ अहं सुखी 
दुःखीत्यादिऽयनहा रः ।। 


कामा देरन्त:करणधर्मत्वमेच उक्तव्यबहारस्तु सुखाद्याकारपरिणाम्यन्तःकरर्णे- 
क्याध्याखादुपपद्यते, यथाऽयःपिण्डस्य दग्छ्त्वाआव 5पिद ग्टत्वाश्रयव हितादात्म्या- 
` थ्यासादयो-दहतीति व्यवहारः तद्ददिति समाधत्त--उच्यते इति । 


श्र०-न रहने पर भी दग्छुत्व का आश्रय वहि के साथ तादात्म्य का अध्यास हो 
नाने से लोहे का गोला जलाता है ऐसा व्यवद्दार लोक में दीखता है । 

ठोक ऐसे ही सुख दुःखादि आकार रूप परिणाम का आभ्य अन्तःकरण 
के साथ आत्मा की एकता का श्रथ्यास हो लाने से “अइं सुखी” “अहं : दुस्त्री?? 
व्यवहार होने लगता है । 


सु०-कर कोई भी आस्तिक वेद विरुद्ध कल्पना नहीं कर सकता । ऋतः मन निर- 
चयव नही हैं । क्योंकि बह साठि द्रव्य से बना है। मन का कारण अपञ्चीकृत 
पश्चमहाभूत हैं । ये पञ्चमहाभूत सारि द्रव्य कहे खाते हैं । इन्ही से श्रन्तःकरण 
बना है । सादि द्रव्य से चना हुआ पदार्थ सावयष होगा, निरवयव नहीं । 
जैसे घट सादि द्रव्य मृत्तिका से बना है, अतः साबयव है । ऐसे ही सादि द्रव्य 
से उत्पन्न होने के कारण मन भी सावयव है। | 

उसके सादित्व में “तन्मनोञ्खजत? यह श्रुति ही प्रमाण है। सावयव मन 
का परिणाम हो सकता है। अतः त्रन्तःकरण को परिणामरूपा वृत्ति के 
विषय में “कामःसकुबपः--? इत्यादि भृति भी प्रमाख है। इस श्रुति में 
ज्ञान शब्द नहीं आया तो फिर ज्ञान को मन का धर्म केसे माने ? यह नहीं 
कह सकते, क्योंकि उक्त श्रुति में घी शब्द आया है। ओर घी शब्द का 
अर्थ है शान । अतः वृत्ति रूप ज्ञान मन का घम है एवं काम सङ्कल्प आदि 
भी मन के दी धर्म हैं। क्योंकि सभी के लिए एक हो मन को अधिकरण 
रूप से उक्त श्रुति में बतलाया गया है । अत: सादि द्रव्य से बने हुए अरन्तःकरण 
को परिणामरूपा जत्ति श्रुति तथा तक से सिद्ध है । 

श्रुति प्रमाण ओर श्रनुभव प्रमाण दोनों में विरोध होने लग जाए; 
तो भृति को मानना या अनुभव को! अनुभब का अपलाप कथमपि सम्भव नहीं 
है । प्रत्यक्ष से दभ-मुष्टि दीखती है । श्रुति कहती है “यजमानः प्रस्तरः? अर्थात्‌ 
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नन्वन्तःकरश॒स्येन्द्रियतयाऽतीन्द्रियस्वातत्‌ कथमहमिति प्रत्य च्तविषयतेति । 


नन्वस्तु वह्ययःपिण्डयोरु भयोरपि प्रत्यक्षविषयत्वेन तदात्म्याध्यासादुक्त- 
व्यवहारः, अआत्मान्तःकरणयोस्तु प्रत्यक्षतविषयत द्‌ विषययोस्तत्वाभाचाल्‌ कथमुदा- 
हृतव्यवहारः ? न चान्त:करणस्य प्रत्यक्तविषयता, तस्येन्द्रियतयाऽतीन्त्रियव्वा- 
शचक्षुरादीन्द्रियवदिति शङ्कते---नन्विति । अन्तः्करणस्येन्द्रियत्वे प्रमाणाभावादू 


अ० शंका-अन्तम्करण चल्नुरादि के जैसे ही इन्द्रिय रूप है । इन्द्रियाँ 
श्रतोन्द्रिय होती हैं अर्थात्‌ प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय नहीं होती । जत्र धर्मी 
अन्‍्तःकरण ही प्रत्यक्ष से नहीं दीखता तो अन्तःकरण के घम सुख दुःखादि 
प्रत्यक्ष के विषय केसे हो सकेंगे | | 


सकट 


सु०--यइ दभ मुष्टि यजमान है तो उस स्थल पर जैसे भौपचारिक रूपसे प्रस्तरको 
यजमान कहा गया दै । ऐसे ही अनुभव से विरोध पड़ने पर कामादिको मन का 
घर्म कहने वाली श्रुति को औपचारिक मानना चाहिए । अनुभव का ्रपलाप 
किसी भी प्रकार से हो नहीं सकता है। अ्इमिच्छामि?, “अहं जानामि? 
इत्यादि अनुभव में अहं पद का अर्थ आत्मा है, उसोके घर्म, शान इच्छादि 
प्रतीत होते हें । अतः काम सङ्कल्पादि श्रन्तःकरण के घम मानने पर उक्त 
शप्रनुभव को सिद्धि नहीं हो सकेगी १ 

यदि काम सङ्कल्प आदि अन्तःकरण के घम हें तो “अहम्‌ इच्छामि??, 
“श्रह जानामि’? इत्यादि व्यवहार केसे होता है। इसका समाधान यह है कि 
सुख दुःखादि आकार, अन्तःकरण का परिणाम है ओर अन्तःकरण परिणामो 
है । उस सुख दु खाद्याकार परिणामी अन्तःकरणके साथ जब आत्मा को एकता 
का भ्रम हो जाता है तब ऊन्तःकरण का सुख दुःखादि घम अप्त्मा में दीखने 
लग जाता है । जिस प्रकार दग्यृत्व ( जलाने की शक्ति) का आश्रय अग्नि 
है, नकि लोह पिण्ड । फिर भी अग्नि के साथ लोहपिण्ड का तादास्म्य 
श्रध्यास हो जाने पर अविवेकी--““लोढे का गोला जलाता है” ऐसा 
व्यवहार करने लगता दै । अ्रविवेकियों के इस बाग्व्यबडार से वस्तुतः 
दग्यृत्व का आश्रय लोदे का गोला नहींहो जाता । चेसी ही “रहं सुखी”), 
“अहं दुःखी” इत्यादि श्रविवेकियों के व्यवहार मात्र से सुख दुःख का 
श््राश्रय अहं पद वाच्य आत्मा नहीं दो सकेगा क्योंकि आत्मा निर्विकार है। 
उसमें सुख दु:ख, काम क्रोचादि विकार मानना श्रुति एवं विद्वानों के अनुभव 
से विरुद्ध दोगा । अतः परिणामो अन्तःकरण के ही सुख दुःस्बादि धर्म ई। 
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उच्यते । न तावद्न्तःकरणमिन्द्रियमित्यत्र मानमस्ति ॥ “मनः षष्ठा- 
नीन्द्रियासि' इति भगवद्रीतावचनं प्रमाणमिति चेत्‌, न, अनिनन्‍्द्रिये- 
रुडपि मनसा षटत्बसङ्कयापूरणाबिरोधात्‌ । नहीन्द्रियगतसङ्कया 
पूरणमिन्द्रियेगौचेति नियमः, “यजमानपत्वमा इडां भच्तयन्ति' इत्यत्र 
ऋस्विग्गतपञ््त्व सङ्घयाया अन्त्बिजाडपि यजमानेन पूरणदशनात्‌ । 


मक BSE 


अती न्द्रियत्वासिद्धया त्यक्ञविषयताऽभावासिद्विरित्याशयेन परिहरति नेति 1 
खृष्ठस्य मनस इन्ट्रियत्वप्रतिपादकस्य भगवद्वाक्यस्य परमप्रमाणस्य सत्वान्मानं 
नास्तीव्ययुक्तमिति चोदयति मन इति । अनिन्त्रियेणापि मनसा इन्द्रियगत- 
खट्त्वसंख्यापूरणाविरोधेन उदाह्तभगवद्बचसस्तदिन्द्रियत्वे प्रमाणत्वाभावान्भैव- 
मित्याह--नेति । तथा च श्रतेरनुपलम्भात्‌ स्खतेश्व तदिन्द्रियत्वाबोधकत्वान्न 
मानमस्तीति सुस्थम्‌ । न च मन इन्द्रियम्‌ इन्द्रियगतसंख्यापूरकत्वादित्यजुमानं 
मानमिति शङ्गयम्‌, अनिन्द्रियेणापि तद््‌गतसंख्यापूरण्णाविरोधेनाप्रयोजकत्वात्‌ । 
किञ्चोक्तानुमाने यदिन्द्रियगतसंख्यापूरकं तदन्तट्रियमिति विद्वोषव्याप्तेमूलम उत 
यद्यद्गतसंख्यापूरकं तत्तञ्जातीयं यथा --“पशो प्रतिप्रस्थातृषष्टाचच्त्विज.' इत्यत्र 
अ स्विरगतसंख्यापूरकत्रर स्विग्जातीय इति सामान्यव्यास्तिः इति विकलूप्य नोभय- 
मित्याशयेनाह--न होति । रष्टान्ताभावेनायनिरासमभिप्रे्य द्वितीयो व्यभि- 
चारान्नेत्याशयेन हेतुमाह- यजमानेति । तथा च यजमाने ऋट्विग्गतसंख्या- 
पूरकर्वं वत्तते तज्जातीयत्वं नास्तीति व्यभिचार इति भावः ॥ 


चा० समा ०-श्रन्तःकरण इन्द्रिय है,इस विषयमे कोई प्रमाण नहीं है यदि कहो कि 
“म्न जिसमें छुठा है ऐसी इन्द्रिया”? यह भगवद्गोतावचन मन के इन्द्रिय होने 
भें प्रमाण है सो ठीक नहीं, क्योंकि इस वाक्य से इन्द्रियगत घटत्व संख्या 
को पूति मन से को गई है । बह तो मन के इन्द्रिय न होने पर भी हो सकती 
है। जिस प्रकार “यजमान पञ्चमा इडां भ्चयन्ति” इस वैदिक वाक्य में 
ऋरत्विग्गत पञ्चत्व संख्या की पूर्ति ऋस्विग्भिन्न यजमान से देखी गयी है । कोई 
नियमतो है नहीं कि इन्द्रियगत संख्या को पूति इन्द्रिय से ही हो । इन्द्रिय 
भिन्न से भी हो सकती हवै । अतः इसमें विरोध नहीं है । 


डस अन्तःकरण का आत्मा के साथ तादात्म्य अध्यास हो जाने के कारण 
आत्मा में सुख दुःखादि की प्रतीति तथा व्यवद्दार होने लग जाता है। इस 
श्रध्यास को घर्माच्यास कहते हें । अध्यास का मतलब भ्रम है । “दूसरे का घ्म 
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वेदानध्यापयामास महाभारतपत्चमान? इत्यत्र वेदगतपत्र्वत्वसडःस्याया 
अवेदेनापि महाभारतेन पूरणदशनात्‌ । ' इन्द्रियेभ्यः वरा ह्यथो अथभ्य्च 
परं मनः का० १-३-१०) इत्यादित्रत्या मनसोडनिन्द्रियत्वावगमाच्च | 


एवं श्रतो व्यभिचारं पदश्ये स्म्हृतावपि तं दशयति वेदानिति | अवेदे- 


नापोति । पौरुषेयस्येतिहालत्वेन प्रसिद्धस्य वेदत्वाप्रसिद्धेरिति भावः यथा--- 


अआ०-एवं “महाभरत जिसमें पांचवा है ऐसे वेदों को पढ़ाया? इस स्मृति वाक्य 
में वेदगत पञ्चत्व संख्या की पूर्ति वेदभिन्न महाभारत से देखी गयी है । वैसे 
हो इन्द्रियगत घटत्व संख्या की पूति मन को इन्द्रिय न होने पर भी मन से 
का जा सकती है । ओर “इन्द्रियों से परे श्रथ हैं और अर्थों से परे मन है ।? 
इस श्रुति से मन में अनिन्द्रियत्व जाना जाता है । 


सु०-दूसरे में दीखना? श्रर्थात्‌ श्रन्तःकरणका घम आत्मा में दोखने लग जाना, 
श्रग्निका दग्धृस्व घम लोइपिणडमें दीखता है, इसे घर्माध्यास कहते हैं । अध्यास 
से वस्तु स्थितिका श्रपलाप नहीं किया जा सकता । अतः आत्मा निविकार, 
चेतन स्वरूप है ओर सुख दुःखादि अन्तःकरण के धर्म हैं, यह सिद्ध हुआ । 


मन में इन्द्रियत्व का खण्डन 

आपने अग्नि और श्रयः पिण्ड के दृष्टान्त से अन्तःकरण के धर्म 
सुख दुःखादि की आत्मा में अध्यास से प्रतीति तथा व्यवहार बतलाया । पर 
दृष्टान्त दार्ान्त में विषमता है । दृष्टान्त में अग्नि और लोइपिण्ड दोनों हदी 
प्रत्यक्ष शान के बिषय हैं । अतः उनका तथा उनके घर्मो का तादात्म्य अध्यास 
होने क कारण “'लोइपिरड जलाता हे” ऐसा व्यवहार हो सकत! हे, किन्तु 
दा्टॉन्त में आत्मा ओर अन्तःकरण दानों में से आत्मा तो प्रत्यक्ष का विषय है 
पर श्रन्तःकरण प्रत्यक्ष शान का विषय नहीं हे, क्योंकि अन्तःकरण इन्द्रिय 
दै ओर इन्द्रिया अतीन्द्रिय ( इन्द्रियों का ्रविषय ) होतो ईं । जैसे चक्षुरादि 
इन्द्रियों को कोई प्रत्यक्ष से नहीं देख सकता, वैसे हो श्रन्त:करण रूप 
इन्द्रियों को भी कोई प्रत्यक्ष से नहीं देख सकता, तो फिर उसके घमं सुख” 
दु.खादि का केसे प्रत्यक्ष दो सकेगा । अत अह पद वाच्य आत्मा का प्रत्यक्ष 


हाता हे। उसी के घम सुख-दुःखादि मानें, ता उनका भी प्रत्यक दो सकेगा, 
अन्यया नहीं । 
'मानाघीना मेयसिद्धिः? किसी वस्तु की सिद्धि प्रमाण से होतो है । 


श्रापने श्रन्तःकरण को इन्द्रिय तो मान लिया पर उसमें कोई प्रमाण दिया नहीं। 


प्रत्यच्त षरिच्छेद: ४३ 


न चेवं मनसोऽनिन्द्रियत्वे सुप्वादिप्रत्यक्तस्य साच्तात्त्वं स्यादिन्द्रियाजन्य- 
सादिति बाच्यम्‌ । न हीन्द्रियजन्यत्वेन ज्ञानस्य साच्तात्त्वम्‌ , अनुमित्या- 
देरपि मनोजन्यतया साक्षात्त्वापत्त इश्वरज्ञानस्यानिन्द्रिय जन्यस्य 
साक्तातत्वानापत्तश्च ।। 


“नक्षत्राणामहं शशी? इति वचनं न शशिनो नच्त्रतायां प्रमाणं तथा इन्द्रियाणाँ 
सनश्चास्मी'ति भगवदट्टाक्यमपि मनस इन्द्रियव्वे न प्रमाणमित्यपि ज्ञेयम्‌ । ननु 
सनस इन्द्रियत्वे बाधकाभावात्‌ किमथ मेवसुच्यते इत्याशङ्काव्यवच्छेदाय हेत्वन्तर- 
माह--इन्द्रियेभ्य इति । इन्द्रियपराथेभ्यः परत्वप्रतिपादनेन मनसोऽनिन्तद्रियत्व- 
बोधकतयेत्यर्थः । ननु मनोव्यतिरिक्तेन्द्रियेभ्यः पराह्यथा इति व्याख्यानसम्भवेन 
न तस्य तच्वबाधकम्‌ इति शङ्कानिरासाय "एतस्माज्जायते ग्राणोमनः खचन्द्रियाण्ण 
च? झु० २।३ इत्येवमादिश्रतिरादिपदेन संगृहीता तथा चादिपदोपात्तश्नत्येक- 
चाक्यतामापन्नेयं श्रतिरिन्द्रियपरेभ्यः परत्वं मनखः प्रतिपादयन्ती तस्यानिन्द्रि- 
यत्वं बोधयतीति भावः। ननु मनसखोऽनिन्त्रियत्वे प्रत्यक्षस्येन्द्रियजन्यत्वोद- 


oo कनल उडम्तवित 


श्र» शंका-इस प्रकार मन को इन्द्रियन मानने पर सुख दुःखादि के प्रत्यच्त 
में साचात्व की सिद्धि नहीं दो सकेगी, क्योंकि इन्द्रिय जन्य ज्ञान को प्रत्यक्ष 
कहते हैं ओर सुख दु.खादि का प्रत्यक्ष इन्द्रिय जन्य तो है नहीं । 

समा ०-इन्द्रियनन्य शान प्रत्यक्ष होता है ऐसी बात नहीं है, नहीं तो 
श्रनुमति उपमिति इत्यादि ज्ञान मी आपके मत से मन रूप इन्द्रियजन्य होने 
के कारण इन्हें प्रत्यक्ष मानना पड़ेगा । एवं ईश्वर का ज्ञान इन्द्रिय जन्य नहीं 
है उसमें प्रत्यक्षत्व का अभाव सिद्ध होने लगेगा । अतः ज्ञान के प्रत्यक्ष होने 
में इन्द्रिय जन्यत्व प्रयोजक नहीं है, ऐसा सिद्ध होता है। 


अतः प्रमाण न होने के कारण मन में इन्द्रियत्व की सिद्धि नद्धीं होती । फिर तो 
मन के प्रत्यक्ष होने में कोई आपत्ति नहीं है ? 

यद्यपि “मन: षष्ठानीन्द्रियाणि च” इस भगवद्गीता वाक्य में इन्द्रियों के 
साथ मन का परिगणन होने के कारण मन भी इन्द्रिय है अर्थात्‌ मन को मिला 
कर हो इन्द्रियों में घटत्व संख्या की प्रतीति होने से मन भी इन्द्रिय है-- ऐसा 
जान पड़ता है। इससे मन को इन्द्रिय होने में गीता वाक्य प्रमाण है। अतः. 
प्रमाणामाब नहीं कह सकते । 

तथापि केवल इन्द्रियगत षटत्थ संख्या को पूति करने वाला मन है, इतने 


ना PS 
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निन्दियम नोजन्यसुखाद्यपल्लब्धे! प्रत्यक्षस्वं न स्थात्‌ तस्मात्तध्प्रत्यक्षत्वसिद्धयो 
सस्ये न्द्रियत्वमवश्यमभ्युपेयमित्याशङ्कथ निराकरोति-न चेति । हि यस्मादि- 
न्दियजन्यत्चं ज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वे प्रयोजकं न” भवति तस्मादि न्दियाजन्यत्वेन 
सुखाद्यपल्तव्धेरप्रत्यक्षत्वं स्यादिति न 'च वाच्यमित्यर्थः । तस्य तत्प्रये जकत्वे किं 
बाधकमिति चेत्तत्राह भ्यनुसित्यादेरिलि । उक्तम्रयोजकानुसारेण सुखादि- 
ज्ञानस्य प्रव्यक्षत्वसिद्धये मनस्ोऽपीन्द्रियत्वाश्रयणान्मनोजन्यानुमित्यादेः प्रत्यक्ष- 
स्वापत्तिर्जाधिकेस्यर्थः । नन्तविन्त्रियत्वेनेन्द्रियजन्यस्थमेव त्तत्प्रयोजकम्‌, अनुमि- 
स्यादेश्च मनस्त्वेन तज्जन्यस्वान्नातिप्रसङ्ग इत्यत आह- इईश्ररज्ञानस्येति ॥ 


सु०-मात्रसे मनको इन्द्रिय नहीं मान सकते, क्योंकि इतना काम तो मनके इन्द्रिय 
न मानने पर भी हो सकता है । यदि यह नियम होता कि समान जाति बालों से 
ही उसकी संख्या की पूर्ति होती है,तो कदाचित्‌ इन्द्रियगत घटत्ब संख्या का पूरक 
मन को भी इन्द्रिय मान सकते थे। “यजमान-पञ्चमा इडां भक्षर्यान्त” { यज- 
मान जिसमें पांचबाँ है ऐसे ऋत्विग पुरोडाश का भक्षण करते हैं ] इस वैदिक 
उदाहरण में पुरोहित चार हैं ओर पांचवा यजमान है । यजमान तो पुरोहित 
है नहीं, फिर भी यजमान से त्रद्रत्बिग्गत पञ्चस्व संख्या की पूर्ति देखी जा रही है 
एवं “वेदान्‌ श्रध्यापयामास महाभारतपञ्चमान्‌? इस स्मृति बाक्य में वेद 
चार हैं और पांचवा महाभारत है । वेद न होने पर भी महाभारत से वेदगत 
पञ्चत्ब की संख्या की पूर्ति देखी गयी है। वेसे ही अनिन्द्रिय मन से भी 
इन्द्रियगत घटत्व संखया की पूर्ति मानने में कोई विरोध नहीं है । 
यदि कहो “इन्द्रियाणां मनश्चास्मि? इस भगवद्वाक्यं में इन्द्रियों में मन को 
श्रपना स्वरूप बतलाकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने मन को इन्द्रिय होने में प्रमाण दे 
दिया है; तो यह कहना ठीक नहों। क्योंकि उसी प्रसङ्ग में “नच्छत्राणामहं 
शशी? नक्षत्रों में चन्द्रमा को अपना स्वरूप बतलाया है । जो कि वस्तुतः चन्द्र, 


नचत्र नहीं है । 
यदि वहां पर इन्द्रियों में, प्रधान--मन को इन्द्रिय मानोगे तो नक्षत्रों में 


प्रघान-चन्द्रमा, को भी नक्षत्र मानना पड़ेगा । अतः उक्त वाक्य भी मन को 


इन्द्रिय होने में प्रमाण नही । तद्विपरीत मन को इन्द्रिय न डोने में--- 
“इन्द्रियेभ्यः पराह्मर्या आर्थेभ्यश्च परं मनः ।?? 


यदद भृति प्रमाण है । यदि कहो कि मन से भिन्न इन्द्रियों रे अर्थ परे हैं 
श्रथति मन मी इन्द्रिय तो है किन्तु मन सेपरे (सूच्मा) अथ नहीं, अन्य 
इन्द्रियों से परे अर्थ है । तो यह क्लिष्ट कल्पना भी अन्य श्रुति से बाधित कर 
दी गई है--“एतस्माजायते प्राणो मन: सर्वेन्द्रियाणि च? 
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सु०-( उस परमेश्वर से प्राण, मने ओर सभी इन्द्रियों की उत्पत्ति हुई । ) 

इस भ्रति में इन्द्रियों से भिन्न मन की परमेश्वर से उत्पत्ति चतलाई गयी 
है । दोनों श्रतियों की एक वाक्यता तो करनी ही पड़ेगी । अत: इस मुण्डक 
श्रति में जैसे इन्द्रियो से भिन्न मन को सिद्ध किया, ऐसे ही उस कठ श्रति में भी 
होनी चाहिये । श्रनुमानादि से मन में इन्द्रियत्व की सिद्धि ठा कर नहीं सकते 
क्योंकि अनुमान श्रुति से बाधित हो जाता है । श्रुति विरुद्ध अनुमान को श्रुति 
कभी भी सहन नहीं कर सकती । अतः मन इन्द्रिय नहीं है । 

सुख दुःस्वादि का प्रत्यक्ष होता है यह सर्वसम्मति से सिद्ध है। एवं 
सुख दुःखादि का प्रत्यक्ष मनसे होता है, इसे भी सच मानते ही हैं। अब 
मनो जन्य सुख दुःखादि प्रत्यक्ष में साच्छात्व की सिद्धि कैसे करोगे १ क्योंकि 
“इन्द्रिय जन्यं ज्ञानं प्रत्यक्ञम्‌? यही तो प्रत्यक्ष का लक्षण था । आप मन को 
इन्द्रिय मानते नहीं तो मनसे होनेवाले सुख छुःखादि के ज्ञान को प्रत्यक्ष कैसेकह 
सकोगे १ अतः उसमें प्रत्यक्षत्व की सिद्धि के लिए विवश हो आपको मन इन्द्रिय 
मानना पड़ेगा । अन्यथा सुख दु:खादिके प्रत्यक्ष में प्रत्यक्षपनेसे हाथ घोना होगा । 

श्रापने बिना विचारे ही “इन्द्रियजन्य ज्ञानं प्रत्यक्ञम्‌?? यह प्रत्यक्ष 
का लक्षण कर दिया है श्र्थात्‌ प्रत्यक्षत का प्रयोजक इन्द्रियजन्प्रत्व को माना, 
किन्तु इस लक्षण में अतिव्याप्ति तथा अव्यासि, दोनों ही दोष विद्यमानं हैं । 
श्रनुमिति ज्ञान में लिङ्गादि ज्ञान कारण हैं पर मन के बिना लिङ्गादि का शान भी 
कैसे होगा १ क्योंकि सभी ज्ञान मन ओर आत्मा के संयोग होने पर ही आत्मा 
में उत्पन्न होते हैं ऐसा आपका मत है। आपने मनको भी इन्द्रिय मान 
रखा है ओर अनुमित्यादि ज्ञान मनसे उत्पन्न होता है। अब ऐसी दशा में 
मन रूप इन्द्रिय जन्य होने से अनुमित्याहि ज्ञान में भी प्रत्यक्ष का लक्षण चला 
जाएगा, एवं ईश्वर का ज्ञान नित्य है, जन्य नहीं । फिर इन्द्रिय जन्य होने की 
तो बात ही दूर रहो । फिर भी त्रिकालवर्तो पदार्थो का ईश्वर को प्रत्यक्ष होता 
ही है । अर्थात्‌ वदद ज्ञान प्रत्यक्ष तो है किन्तु उसमें इन्द्रियजन्यत्व नहीं । 
प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक इन्द्रियजन्यत्व न रहने के कारण इश्वर के ज्ञान में 
प्रत्यक्ष के लक्षण को अव्यासि भी हो जाएगी । अतः आपका प्रत्यक्ष का लक्षण 
आपके सिद्धान्तानुसार ही ऋतिव्यासि अव्यासि दोषग्रस्त होने के कारण दुष्ट 
सिद्ध हुआ । हमारे मत से मन को इन्द्रिय न मानने पर उक्त दोष नहीं है। 
हात: मन को इन्द्रिय मानने में अनेक दोष हैं एवं प्रमाण भी नहीं दे। 
तद्विपरीत मन को इन्द्रिय न मानने में प्रमाण है, तथा दोष का भी अभाव 
है। इसलिये मन में अ्रनिन्द्रियत्व की सिद्धि हुई । 
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सिद्धान्ते प्रत्यक्षत्बप्रयो जकं कि मिति चेत्‌, किं ज्ञा नगतस्य प्रत्यक्ष 
. स्वस्य प्रयोजकं प्रच्छसि कि वा विषयगतस्य। आद्य प्रमाणचेतन्यस्य 
विषयावच्छिन्रचैतन्याभेइ इति त्रम: । ततथा हि-त्रिविघं चैतन्यं प्रमातृ- 
चैतन्यं प्रमाणचेतन्यं किषयचैतन्यं चेति । तत्र घटाद्यवच्छिन्नं चैतन्य 
विषयचेतन्यम्‌ , अन्तःकरणवृत्यतच्छिन्नं चैतन्यं प्रमाणचेतन्यम्‌ , 
श््रन्तःकरणाबच्छिन्नं चेतन्यं प्रमातृचेतन्यम्‌ ॥ | 


एवं निरस्तस्वाभिमतप्रत्यच्त्वप्रयोजक: सिद्धान्तेऽपि प्रयोजकान्तरमपश्य- 
न्नाक्षिपति--सिद्धान्ते इति । किम्‌ ? न किमपीत्यथ: । सिद्धान्ते तत्प्रयोज- 
कस्य सर्वादाक्षेपअतिक्षेपाय एच्छुति--किमिति । ज्ञानगतप्रत्यक्षत्वस्य तत्पच्छा- 
मीति वेत्तत्राह--आद्य इति । नन्वद्ठेतवादिनस्तव कथं चेतन्यभेदो येन प्रमाण- 
चैतन्यस्य विषयचेतन्येनाभेदस्य ज्ञानगतश्रत्यक्षत्वश्रयो जकत्वं॑ भवेत इत्याशङ्कयौ- 
पाघिकं भेदसुपपादयति--तथा होति । 


अ०-शाडून ( आपने मन इन्द्रिय भहीं है, इस बात को बतलाते हुए 
सवलोक अनुभव सिद्ध प्रत्यक्ष का प्रयोजक इन्द्रिय जन्यत्व का निषेध कर दिया) 
तो आपके सिद्धान्त में प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक क्या है १ यद्द बतलाना पड़ेमा। 

समाधान (शान एवं विषय दोनों का ही प्रत्यक्ष होता है) 
उनमें क्या सानगत प्रत्यच्तृत्व का प्रयोजक पूछते हो श्रथवा विषयगत प्रत्यच्दत्व 
का प्रयोजक पूछते हो १ प्रथम कल्प में प्रमाण चैतन्य का विषयावच्छन्न 
चैतन्य के साथ अमेद हो ज्ञान के प्रत्यक्ष होने में प्रयोजक है । उसो को स्पष्ट 
रूप से समभाते हैं--वस्तुतः निरुपाधिक चैतन्य एक होता हुआ भी 
उपाधिभेद से प्रमातृ चैतन्य, प्रमाण चैतन्य एवं विषय चैतन्य रूप से तीन 
प्रकार का हो जाता है। उसमें घटादि विषयों से श्ववच्छिन्न ( घिरा हुआ ) 
चैतन्य को विषय चैतन्य कहते हैं। अन्तःकरण को वृत्ति से श्रवच्छिन्न 
चैतन्य प्रमाण चैतन्य कहते हें । एवं अन्तःकरण से अवच्छिन्न चैतन्य को 
प्रमातृ चैतन्य कहते हैं । 


ज्ञान के प्रत्यक्षत्व का कारण 
सु०--इन्द्रियों ओर श्रथे के सम्बन्ध से उत्पन्न होने वाले शान को प्रत्यक 
कहते हैं। यह सवलोक का अनुभव है । केवल आप इसे नहीं मानते पर 
प्रत्यक्षस्व का प्रयोजक दूसरा कोई दीखता भी तो नहीं है। यदि है तो उसे 
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तत्र यथा तडागोदक दिद्रान्निगंत्य कुल्यात्मना केदारान्प्रविश्य 
सद्ददेव चतुष्को णाद्याकारं भवति तथा तैजसमन्तःकरणमपि चक्षुरादि- 
द्वारा निरोत्य घटादिविषयदेशं गत्वा घटादिबिषयाकारेण परिणमते । 
स एव परिणामो वृत्तिरित्युच्यते । अनुमित्यादिस्थले तु नान्त:करणास्य 
बह-यादिदेशगमनं नहृथादेश्चज्कुराद्यसन्निकर्षात्‌ । तथा चायं घट इत्यादि- 


नन्वन्तःकरशस्य वृत्तेरेवासम्भवात्‌ तदवच्छिन्न' चेतन्यं प्रमाणचेतन्यमि- 
ध्युक्तिरयुक्ता, न दाखुपरिमायास्य तस्य वृत्तिः सम्भवति । न 'च तत्परममहत्परि- 
भाणम्‌, प्राणशक्त्याश्रयस्य तस्येवोत्कान्तिगत्यादिश्रवचणात्‌ । नापि मध्यम- 
परिमाणम्‌, तथात्वे देहवन्मन्दगतित्वेन भटितिविषयप्रतिभासाजुपपत्तेः | 
आन्तरस्य बह्िरनिंगंमनानुपप त्तेश्चेत्याशङ्कथान्तःकरणस्याशुत्वे  देइव्यापिसुखाद्यप- 
कब्त्यनुपपत्तिम्‌, तस्य प्राणशक्व्याश्रयस्य दूरवतिंध्र वादि प यन्तगमने तदवच्छिन्न- 
जीवस्यापि गतत्वेन देहस्य निर्जवित्वापत्ति चाअिप्रत्य तस्य मध्यमपरिमाणव्व- 
माश्रित्योत्तरमाह -- तत्रेति । तेषु त्रिषृपाधिव्वित्यर्थः । तैजसमिव्यनेनातिस्वच्छु- 
विरलतैजस द्रव्यतया सवितृ किरणव रु्छीघश्रसरोपपत्तिर्बो चिता । ननु अनुमित्यादि- 
क्थलेऽप्यन्तःकरण॒स्य वद्धयादिदेशगमनेन ब्ृत्यवच्छिन्नस्य तदवश्छिन्नाभेदादुक्त- 


शय०— जिस प्रकार तालाब का जल छेट से निकल कर नाली का आकार 
घारण करता हुआ खेत में जाता है ओर खेत के त्रिकोण चतुष्कोण आकार 
के समान हो जल का भी आकार हो जाता है--ठीक वैसे ही तैजस श्रन्त:करण 
भी चक्षुरादि इन्द्रियों के द्वारा निकल कर घटादि देश में जाता है ओर बह 
घटादि के आकार रूप से ही परिणत हो जाता है। इसी परिणाम को अन्तः 
करण की वृत्ति कहते हैं। अनुमिति उपमिति इत्यादि ज्ञान जहाँ होता है वहाँ 
बह्णयादि विणय में अन्तःकरण जाता नहीं क्योंकि वहाँ पर वह्यादि के साथ 
में चन्तुरादि इन्द्रियों का सम्बन्ध तो हुआ नहीं है । 


सु०-श्रापको बतलाना पड़ेगा । “ग्रह सुखी? इत्मादि अनुभबर्मे सब किसीको सुख 

“* दुःखादि का प्रत्यक्ष होता है । और वह मनोजन्य है पर मनको इन्द्रिय न 

मानने पर मनोजन्य सुखादि जान का प्रत्यक्ष केसे कर सकोगे १ अब तो सुस्वादि 

शान के प्रत्यच्तत्व से भी हाथ घोना पड़ेगा, ऐसा कर्कश आशय को लेकर 
प्रश्‍न किया गया है । 

बात यह है कि “घटः? इस अनुभव में घट मात्र का प्रत्यक्ष होता 

हे ओर “घटमहं जानामि’ ( घट को मैं जानता हुँ) इस अनुभव. में घट 
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सु०-तथा घटज्ञान का भो प्रत्यक्ष होता है । इसी दूसरे अनुभव को नैयायिक अनु- 
व्यवसाय कहते हैं । यहां पर प्रत्यच्षत्त्र का प्रयोजक बतलाने से पूवं हम आपसे 
जानना चाहते हैं कि आप ज्ञान के प्रत्यक्षत्व का कारण पूछते हें श्र्थात्‌ ज्ञान 
का प्रत्यक्ष किस से होता है १ क्या नेत्र आदि बाह्य इन्द्रियों से होता है अथवा 
मन से होता है १ क्या यही आपके पूछने का अशय है। अथवा विषयका 
प्रत्यक्ष किन साघनों से होता है यह श्राप पूलुना चाहते हैं । यदि कहो कि हम 
तो ज्ञान का प्रत्यक्ष किन साधनों पे होता है वह पूछ रहे हैं, तो इसका उत्तर 
यह है कि चैतन्य सर्वेत्र व्यापक है । जहाँ घटाठि विषय हैं, वदाँ भी व्यापक ब्रह्म 
चैतन्य है । जहाँ अन्तःकरण है वहाँ भी बझ चैतन्य है एवं जहाँ अन्तःकरण 
की वृत्तिया हैं, वहाँ भी व्यापक होने से ब्रह्म चैतन्य विद्यमान है । उपाधि को 
शरोर ध्यान न दें तो स्वरूप से ब्रह्म चैतन्य में कोई भेद नहों है, किन्तु उपाथियों 
के घेरे में आने पर बही ब्रह्म चैतन्य तीन भाग में विभक्त हो जाता है । घटादि 
देश वाला ( जहाँ घट है उस देश वाला ) चैतन्य विषयावच्लिन्न कहाता है, 
घटादि विषयाकार वृत्ति मे घिरा हुआ चेतन्य प्रमाण चैतन्य कहाता है एवं 
श््रन्तःकरणा देशावच्छिन्न चैतन्य प्रमातृ चैतन्य कहलाता है। इनमें से जब्र 
प्रमाण चेतन्य और विषया वच्छिन्न चैतन्य का भेद हो जाता है तो उस 
समय ज्ञान का प्रत्यक्ष हो जाता है। यह विषयावच्लिन्न चैतन्य तथा प्रमाण 
चेतन्य का अभेद ही ज्ञान गत प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक है । अर्थात्‌ इन दोनों का 
श्रभेद होने से ही ज्ञान का प्रत्यक्ष हो जाता है। उस समय “ज्ञातो घटः, 
“घटमहं जानामि? ऐसा व्यवहार होने लग जाता है। घट्जान के ज्ञानको 
श्रनुव्यवसाय कहते हैं। यहाँ नेयायिक भी अनवस्था भय से इसका ज्ञाता अन्य 
नहीं मानते । 


बृत्ति के बहिनिगमन का प्रकार 

जत्र अन्तकरण को वृत्ति ही नहीं बनती तब भला बृत्यवच्लिन्न 
चेतन को प्रमाण चैतन्य कहना करदा तक युक्ति संगत होगा १ क्योकि श्रणु 
परिमाण मन बृत्ति सम्भव हे नहीं। मन को महइत्परिगाण वाला मानो तो 
शरीर से उत्क्रान्ति ( निकलना ) शरीरान्तर में गमनागमन नहीं बन सकेगा । 
मध्यम परिमाणवाला मानो तो देइ के जैसे हदी मन्द गति वाला हो जाएगा । 
भटिति विषय देश में जाकर उसका प्रकाश नहीं कर सकता ओर भीतर रहने 
वाले मन का बाहर जाना बनता नहो । ऐसी शंका होने पर वेदान्त सिद्धान्ता- 
नुसार दृष्टान्त से उत्तर दिया जा रहा दे । मन अरु परिमाण नहीं है क्योंकि 
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प्रयोजकै तत्रातिव्याप्ञमित्याशङ्गयाह --अनुमितोति । तत्र हेतुमाह ~ वह या- 
देरिति । ननु प्रव्यक्ञस्थलेऽपि बृत्तिघटयोमेंदाद्विन्नोपाधिकयोः घ्रमाणप्रयेय= 
खेतन्ययोभेदावश्यंभावादुक्तप्रयोजक॑ तत्राव्यासमित्यत आह--तथा चेति। 


सु०-श्रशुु 'रिमाण होनेपर एक साथ सिर और पैर की पीडाका एवं सम्पूण देइ 
व्यारी सुखादि का अनुभव नहीं हो सकेगा । परममदत्यरिमाण वाले आकाशादि 
पदाथ को कायरूप श्राप नैपायिऊ मानते ही नहों और मन में कार्यता की सिद्धि 
तो हम पहले कर आये हैं । श्रतः कार्य रू मन में परममडत्‌ परिमाण तो 
है नहीं। परिशेषतःहम मन को मध्यम परिमाण बाला मानते हैं श्रर्थात्‌ 
जितना बड़ा शारीर है, उस शरीर में उसी आकार का मन भी है। तैजस होने 
के कारण इसका छोटे बड़े शरीर में संकोच ओर विकास तो हो ही सकता है। 
जैसे सूर्याटि की किरणों का संकोच विकास होता है! अतः प्राण शक्तिका 
` आश्रव लेकर मन जब शरीर से निकल जाता है तो तदवच्दिन्न चैतन्य भी शरोर 
से निकला हुआ माना जाता है! अतएव मन को मध्यम परिमाण वाला 
मानकर उत्तर दिया गया है । जैसे तालाब का जल छेद से निकलकर नाली का 
आकार घारण कर लेता है ओर फिर खेत में जाने पर खेत के त्रिकोण 
चतुष्कोण अ'कार के समान ही जल का आकार दो जाता है । 

ठीक वैसे ही शरीर के भीतर अ्रपञ्चोकृत पञ्चमद्दाभूतों का कार्य अन्तःकरण 
है । ओर बह अति स्वच्छ होने से तेजस कहा गया हे । इसीलिये उसमें चेतन 
का प्रतिबिम्ब भी पड़ता है। वह अन्तःकरण यथा सम्भव नेत्रादि इन्द्रियो से 
निकल कर घटादि विषय देश में जाता है । इसी विषयाकार वृत्ति को प्रमाण 
कहते हैं और उससे अवच्लिन्न चेतन्य को प्रमाण चैतन्य कहते हें । इस प्रकार 
विषयों के श्रगरोक् स्थल में ही श्रन्त:करण विषय देश में जाकर विषय का 
आकार धारण करता है । 

“व्बहिमानयं पर्वतः” ( यह पर्वत बह्िवाला है) इस प्रकार के ज्ञान को 
अनुमिति शान कहते हैं. यह परोक्ष दी है, क्योंकि बहि के साथ चक्षुरादि 
इन्द्रियों का सम्बन्ध तो हुआ नहीं । केवल व्यासि ज्ञान से पवत में बाह का 
परोच्त रूप से निश्चय हुआ । यद्यपि यहाँ भो बहृयाकार अन्तःकरण की इत्ति 
तो बनी है उसी वह्याकार दत्त में प्रतिबिस्बित चैतन्य को ही बह्ि ज्ञान कहते 
हैं । बद वह्ृयाकार हुप बिना कथमपि संभव नहीं है। फिर भी उस अनुमिति 
शान को परोच हो माना गया है । विषयों के साथ इन्द्रियों का सम्बन्ध हुए 
निना जो विषयाकार वृत्ति होती है चाढे वह अनुमान से उपमान से श्रथवा 

¥ 
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ध्रत्यक्ञस्थले घटदेस्तदाकारवृत्तश्च बहिरेकत्र देशे समवधानात्तदुभथा- 
च्छिन्नं चैतन्यमेकमेब, विभाजकयोरप्यन्तःकरणवृत्तिघटादिविषय- 
योरेकदेशस्थरवेन भेदाजनकत्वात्‌ । अत 'एब मठान्तबर्तिघटावच्छिन्न।- 
काशो न मठावच्छिन्नाकाशाडियते । तथा चायं घट इति घटप्रत्यक्ष- 
स्थले घटाकारव्ृत्तेघट संयोगितया घटाबच्छिन्नचैतन्यस्य तदूवत्त्यबच्छिन्न 
चैतन्यस्य चाभिन्नतया तत्र घटज्ञानस्य घटांशे प्रत्यक्तत्वम । 


ष्चक्षुरा.देसन्निकषस्थले मनोनिर्गमने सिद्ध सतीत्यर्थ: । समत्रघानात्सहाव- 
स्थानात्‌ तदु भयावच्छिन्नं घटादितदाकारद्त्युप हितम्‌ ॥ 

ननु विशेषशयो रिवोपाध्योरे कदेश स्थितव्वेऽपि भेदजनकत्वात्कथसुपहित- 
चैतन्येकत्वमित्याशङ्कय उपाध्योर्भिन्नदेशस्थस्वेनैच सेदजनकत्वं, न तु विशेषण- 
योरिव स्तरूपेणापीत्याशयेनाह - विभाजकयोरपीलि । भिन्नदेशस्थत्वेनोप घेय- 
भेदप्रयोजक प्रोरपीत्यथँ: । ननु लाघवात्स्वख्पेशोव भेदजनकव्व मुपाध्योरप्यस्त्वत 
आह अत एवेति । एकदेश स्थितत्वे नोपाध्यो भेदाजनकत्वादेवेत्य्ीः । एवं च 
प्रासाशिकत्वादगौरव॑ न दोषावहमिति भावः । फलितमाह--तथा चेति । 
एकदेशस्थितत्वेनो पाध्योर्भेदाजनकत्वे सिद्धे सतीत्यर्थः । तदूवृत्त्यवच्छिन्न- 
चेतन्यस्य -- घटवृत्यवच्छिन्ञच्चैतन्यस्य । तत्र--अय॑ घट इति प्रत्यक्षस्थले । 


० इन्द्रियों और विषयों के सन्निकर्ष के समय “अग्रं घटः?” इस प्रत्यक्ष 
स्थल पर घटादि विषय ओर घटाकार वृत्ति दोनों ही एक बाह्य घट देश में ही 
एकत्रित हैं। इसलिए घटावच्लिन्न चेतन्य और घटाकार दृत्यवच्छिन्न चैतन्य 
एक ही दै, दो नहीं । क्योंकि इन दोनों के विभाग करने वाले घटादि बिषय 
श्रोर अन्तःकरण की वत्ति एक देश में स्थित हो चुके हें। अत: वे मेद पैदा 
नहीं कर सकते | जैसे मठ के भीतर रखा हुआ घट से अवच्छिन्न आकाश 
भठावच्लिन्न आकाश से भिन्न नहीं है, क्योंकि मठ और घट दोनों एक देश 
में हें भिन्न-भिन्न देश में होते, तो घटाकाश ओर मठाकाश में भेद दो सकता 

था । एक देश में रहने पर उन दोनों में भेद नहीं दाता । 
| “तथा च अयं घटा” यहाँ पर घट का प्रत्यक्ष हो रहा है इस स्थल 
में घट के साथ श्रन्तःकरण का सम्बन्ध होने पर ही घटाकार परिणाम रूप वृत्ति 
बनी है । श्रतः घटावच्छिन चैउन्य और घटाकार वृत्यवच्छुन्न चैतन्य का अभेद 
घट ज्ञान के प्रत्यक्ष का प्रयोजक है ( जिसे इम पूर्व कद्द आये हैं । ) इस प्रकार 
घटावच्छिन्न चैतन्य रूप ज्ञान का प्रत्यक्ष हुआ करता है ।. 
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8०-शब्द से हुई हो, उसे परोक्ष ही माना गया है, क्योंकि विषयों की सत्ता का 
ज्ञान होने पर भी उसके आकार ( रेखोपरेख ) का ज्ञान तो होता नहीं। वह 
तो विषयों के साथ इन्द्रियों का सम्बन्ध होने पर ही हो सकेगा। ऋतः घटादि 
देश में श्रन्तःकरण जाकर जब घटाकार रूप से परिणत होता है, उसी वृत्तिमें 
प्रतिबिम्बित चैतन्य को श्रपरोच्छ ज्ञान कहा जाता है। ऐसी व्यवस्था वेदान्त 
सिद्धान्त में दी गई है । 

यहद तो इम पूवं ही कह आये हैं कि चैतन्य में स्वरूप से कोई भेद 
है नहीं । वह अनन्त ब्रह्माण्ड का अधिष्ठान एवं व्यापक होने के कारण सवत्र 
एक ही है । भेद तो केवल डपाधियों के कारण से माना गया है। वे उपाधियाँ 
भी जब भिन्न देश में रहेंगो, तभी तक उस चेतन में भेद पैदा करती हैं, प्रक 
देश में होने पर नहीं। श्रयं घटः इस प्रत्यक्ष स्थल में घटादि विषय और 
घराकार बृत्ति रूप उपाधि एक ही देश में है। श्रर्थात्‌ जिस देश में घट है, 
नेत्र द्वारा निकली हुई अन्तःकरण को घटाकार वृत्ति भी उसी देश में हो रही 
है । अतः घटावच्छिन्न चेतन्त और घटाकार वृत्त्वच्छिन्न चैतन्य एक ही है 
भिन्न नहीं । क्योंकि चेतन में विभाग करने वाली घटादि विषय ओर घटाकारादि 
विषयाकार वृत्तिरूप उपाधि शरीर से बाहर एक ही देश में स्थित हो चुकी है । 
आतः ये दोनों अब चेतन में भेद पैदा नहीं कर सकती । 

क्या मठ के भीतर रखा हुआ घट से श्वय्लिन्न आकाश मठाकाश से 
कमी भी भिन्न हो सकेगा १ हाँ, मठ के बाहर बही घट होवा तो घटावच्छिन्न 
शकाश ओर मठावच्छिन्न आकाश भिन्न-भिन्न माना जा सकता था । काश 

तो स्वरूप से एक ही है, भेद तो केवल उसमें घट और मठ रूप उपाचियों के 

. कारण से ही कहा गया है, वे भी उपाधि भिन्न-भिन्न देश में हों तो । अतः मठ 
के भोतर रखा हुआ घट कमी भी मठावच्छिन्न आकाश से घटावच्लिन्न 
श्राकाश का भेदक बन नहीं सकता । ठीक ऐसे ही विषय ओर विषया 
कार बृत्ति एक देश में हो जाने पर दोनों उपाचियों वाला चैतन्य विवेकी 
की दृष्टि में भिन्न नहीं माना जाएगा । 

याद रहे ज्ञान गत प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक हम बतला रहे हें । “अयं 
घटः? इस स्थल में घट ज्ञान का प्रत्यक्ष हो रहदा दै । घटादि विषय-प्रत्यक्ष का 
कारण तो आगे बताया जायगा । यहाँ तो घटादि ज्ञान का प्रत्यक्ष कैसे होता 
है इस पर विचार किया जा रहा है । घट बाह्य देश में है, वहाँ पर नेत्रों के 
द्वारा अन्तःकरण को वृत्ति निकल कर गयो ओर घट के साथ सम्बन्ध होते इ 
घट के आकार की बन गयी । उस वृत्ति से अ्रवच्लिन्न चैतन्य को प्रमाण चेतन्य 
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सुखाद्यवन्छिन्नचेतन्यस्य तदूवृत्त्यमवच्छिन्नचैतन्यस्य च नियमेनेकदेश- 
स्थितो पाधिद्वयावच्छिन्नत्वात्‌ नियसेनाहं सुखोत्यादिज्ञानस्थ प्रत्यच्तत्वम । 


ननु चक्षरायसन्तिङृष्टे सुखादौ तद्वृत्यनुदयात्‌ कथं तदंशो श्रत्यच्षत्व मित्याशङ्कय 
तस्यान्तरत्वेन चश्चुरा।देसन्निकर्षानपेच्षणादित्याशयेनाह--सुखादीति । तत्‌ 
सुखादि । एकस्मिन्नन्तःकरणस्ूपे देशे स्थितं यढुपाधिद्वयं सुखादि तद्बृत्तिरूप॑ 
त दवच्छिन्नत्वात्‌ । प्रत्यक्षत्मिति । सुखाद्यंरो इति रोपः । 


अ०-सुखादि से अवच्लिन्न चैतन्य ओर सुखाद्याकार--ब्रच्यवच्लिन्न चेतन्य 
नियम से शरीर के भीतर ही एक देश में स्थित हैं । अतः इन दोनी उपाचियों 
से अवच्छिन्न होने के कारण “ग्रहं सुखो?” इस अनुभव में सुखादि ज्ञान का 
नियम से प्रत्यक्ष होता है । अर्थात्‌ सुखादि का कभी भी परोक्त नहीं होता । 


सु०-कहते हैं । जिस देश में घ” है उसो देशमें अन्त:करण की घटाकार बृत्ति भी 
है | अतः एक देरा में होने के कारण दोनों चेतन एक ही हें भिन्न नहीं । यह 
शप्रभेद ही घ ज्ञान का प्रत्पच कराने वाला है । अर्थात्‌ उसी समय घट प्रत्यक्ष 
स्थल में घटावच्लिन्न चेतन रूप ज्ञानका जो प्रत्यक्ष हो रहा है उसका कारण 
घटावच्छिन्न चैतन्य और घटाकारब्वत्यवच्छिन्न चैतन्य का अभेद ही है । 

प्रायशः लोगों को समभने में यहाँ क्लेश हुआ करता है कि घटांश में 
प्रत्यक्ष होने का अर्थच क्या ? घट में रूप रस गन्ध स्पर्श आदि बहुत से गुण 
हैं । उन सभी अंशों में घटावच्छिन्न चेतन्य रूप ज्ञान का प्रत्यक्ष उस समय नहीं 
होता, किन्तु केवल घट अंश में होता है । क्योंकि घटाकार ही तो अन्तःकरण 
की वृत्ति वनो है । घट के रूप रसाद्याकार तो बनी नहों। फिर रूपरसाद्यंश 
में घटावच्लिन्न रूप ज्ञान का प्रत्यच्‌ केसे डा जा सकता है अतः केवल घरांश 
में ही प्रत्यक्ष कहा गया है । 

घट बाहर है ओर अन्तःकरण भीतर है दोनों एक देश में नहीं हैं। इस- 
लिए कभी घट का पंरोच् ओर घट देश में घटाकार बृत्ति होने पर घट का 
श्रपरोद ज्ञान भी होता है । किन्तु सुखादि विषय और सुखाकार ब्व दोनों 
सदा नियम से शरीर के भीतर देश में ही होते हैं । अतः सुखादि विषयावच्छिन्न 
चेतन्य और तदाकार परिणाम रूप अन्तःकरण की बृत्ति से अवच्छिन्न चेतन्य 
नियमतः एक देश में स्थित होने के कारण '“अहं-सुखी” इत्यादि अनुभब के 
सुखादि अंश में ज्ञान को नियमतः प्रत्यक्ष माना जाएगा। सुखादि का कमो भी 
परोक्ष नहीं होता अर्थात्‌ जिस क्षण अ्रन्त:करण में सुखादि उत्पन्न द्दोते हैं उत 
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नन्वेवं स्ववृत्तिसुखादिस्मरणस्यापि सुखायंशे प्रत्यक्षत्वापत्तिरिति चेन्न । 
तत्र स्मर्यमाणसुखस्यातोतत्वेन स्म्मतिरूपान्तःकरणवृत्तेवतमानत्वेन तत्रो- 
पाध्योभिन्नकालोनतया तत्तद्वच्लिन्नचेतन्ययोभेदात्‌ । उपाध्योरेक- 
देशस्थत्वे सत्येककालोनत्वस्येबोपवेयासेदप्रयोजकत्वात्‌ ॥ 


---> ~~ ही मन sr 


नन्वेवसुपाध्योरेकदेशस्थत्वेन भेदाजनकत्वे अहं पूव सुख्ीत्यादेः स्वदृत्ति- 
सुखादिस्मरणस्यापि सुखाद्यंरो प्रत्यत्तत्वं स्यादिति शङ्कतेनन्विति | न केवल- 
सु पाध्योरे कदेशस्थत्चमात्रसुपहिलासेद प्रयोजकम्‌ अपि व्वेककालीनत्वमपि इति 
न स्म्ृताव ति व्याशिस्तत्रो पाध्यो भिंन्नकालीनत्वादिलि परिहराते -- नेति । तत्र— 
स्ववृत्तिसुखादि स्मरणे । तत्र तयोः सुखतद्वृत्तिरूपयोरुपाध्यो: । तत्तदर्वाच्छन्न- 
चेतन्ययो :--- सुखतद्दृतत्यव च्छिक्षचैतन्ययो: । उपधेयेति | उपहितचेतन्येत्यथेः ॥ 


अ०-- शंका ( यदि विषय और तदाकार द्ृत्ति के एक देश में हो जाने से 
शान का प्रत्यक्ष होता है। ) तब तो अन्त:करण स्थित सुखादि के स्मरण में भी 
सुखादि विषयांश में प्रत्यक्तत्व आ जायगा । अथात्‌ ( सुखादि स्मरण में) 
प्रत्यक्ष के लक्षण की अतिव्याप्ति हो जायेगी । 

समाधान--( विषय अर विषयाकार वृत्ति इन दोनों उपाधियों का 
एक देश में स्थित होने मात्र से दोनों चैतन्य का अभेद नहीं होता किन्तु एक 
देश और एक काल में होने से होता है। ) प्रकृत में स्मृति का विषय- सुख 
अतीत काल में रहा ओर स्मृति रूप अन्तःकरण की इत्ति अभी अभी बतमान 
काल में हो रही हैं दोनों उपाधियों के भिन्नकालीन होने से ( समानकालोन 
न होने के कारण ) उन उपाचियों से अवब्छिन्न चैतन्य का भी भेद ही रहता 
क्योंकि विषय और विषयाकार दोनों उपाधियों को एक देश में तथा एककाल 
में स्थित होना चाहिए तमी उन दोनों उपाथियों से श्रवच्छिन्न चैतन्य का 
श्रभेद हो सकेगा अन्यथा नहीं | 


सु०-च्षण में सुाकार वृत्ति अवश्य होती ही है । यह कभी भी नहीं हो सकता कि 
सुखदुःखादि उत्पन्न तो हूण, पर उनका ज्ञान हमें नहीं हुआ । किन्तु सुखादि 
उत्पत्ति काल में सुखाकार वृत्ति नियमतः बनती हदी है । अतः सुस्वादि का प्रत्यक्ष 
तथा सुखादि ज्ञान का भी प्रत्यक्ष होता दै । बाह्य घटादि ज्ञान के विषय में यृ 
नियम नहों है कि जब तक घट हो तव तक घटाकार वृत्ति भी बनी रहे । इस- 
लिये घट का प्रत्यक्ष कभी होता है, कभो नहीं ददोता और एक देश में होने के 
कारण सुखादि का प्रत्यक्ष नियमतः होता दी है । सुखादि विषय ओर चोज 
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० & € 
यदि चेकदेशास्थत्वमात्रमुपघेयाभेदप्रयोजकं तदा अहं पूव सुखी- 
त्याद्स्म्तावतिव्यास्तिबारणाय वर्तमानत्वं विषयविशेषणं देयम्‌ | 


नन्वेचं तर्हि भिन्न .ालीनयोरेकदेशस्थयोघटमउयोभदकत्वाप'त्तः उपधेया- 
सेदसमये डपाध्योरेककालत्वविवच्ञायां त्वन्योन्याश्रय इत्यरुचेराह-- यदीति । 
डपाध्योरित्यनुषञ्यते । प्रमाणचैतन्यस्य विषयचतन्याभेद्‌ इत्यत्र चत्तमानत्वं 
विषयविशेषणं देयम्‌, तथा च स्मय माणसुखादेरचतंमानत्वेन न स्म्ट्रतावति- 
थ्यासिरित्यथँ; । ययप्यवतमानस्यानुपाधित्वेन विषयाचर्छिन्नेनैतो क्तातिव्यासि- 
निरासः, तथाऽपि बिषयस्योपत्वक्षणत्वनिरासद्वारोक्तातिव्यासिनिरासाय वत्मानत्व॑ 
विषयविशेषणमपेक्षितमिति ध्येयम्‌ । 


अ०--फिर भिन्न-कालीन एक देश स्थित दो उपाधियों को अभेद का 
प्रयोजक माने तो “में पूब सुखी था” इस स्मृति में अतिव्यासि होगी । इस 
श्रतिव्यासि दोष वारण के लिए विषय में वतंमानत्व विशेषण दे देना चादिये। 


सु०--हे ओर सुखादि अन्तःकरण की उत्ति श्रोर चीज है। श्रनकूल वस्तु के 
दशन, प्राप्ति एवं उपभोग काल में जो आनन्द रूप आत्मा का प्रतिबिम्ब पड़ता : 
है उसी को वेदान्त सिद्धान्त में सुख कहा गया है। निस समय शरीर के 
भीतर हृदय देश में सुख उत्पन्न होता है, उस समय उसी देश में 
सुखाकार उत्ति अवश्य उत्पन्न होती है। अतः मुखाबच्छिन्न चैतन्य 
ओर सुखाकार बृत्त्यवच्छिन्न चैतन्य नियमतः अन्तहृदय देश में ही द्वोते हैं । 
श्रतएव सुखादि और सुखादि शान का नियमत: बोघ सच किसी को होता है। 
तभो तो कहता है “अहं सुखी”, “हं सुखध्‌ अनुभवामि” । यदि सुख और 
सुख का शान श्रज्ञात होते तो यह व्यवहार कभी बन नही सकता था । इसलिये 
अन्थकार ने कहा कि सुलादि ज्ञान का नियम से प्रत्यक्ष होता दै । 


स्मयंमाण सुखमें प्रत्यक्ष लक्षण की अतिव्याप्ति का निषेध 
विषय श्रौर विषयाकार अन्तःकरण की वृत्ति रूप दोनों उपाथियों 
के किसी एक देश में स्थित होने से विषयावच्लिन्न चेतन्य रूप ज्ञान का प्रत्यच्छ 
होता होतो कभी पहले श्रन्तभ्करण में सुख छुआ था। उसका आज मैंने 
“अहँ पूवं सुखी” ( मैं पहले सुखी था ) इस प्रकार स्मरण किया यहाँ पर सुख 
भी अन्तश्करण में हुआ था, आज उसका सुखाकार बृत्ति रूप स्मरण भी 
्रन्तःकरण में हो दी रदा है । श्रर्थात्‌ सुखरूप विषय भौर सुखाकार स्मृति रूप 

बृत्ति भी अन्तःकरण में दी है । दोनों उपाधियाँ एक देश में हें पक देश 
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नन्वेबमपि स्वकीयधमीधमोँ बत्तमानौ यदा शाव्दादिना क्षायेते तद्इ 
ताहरासाच्दशानादाबतिव्यासिः, सत्र धर्माश्चत्रच्छिन्नतद्‌वृ्यवच्छिञ्न- 
बैतन्ययोरेकत्बादिति चेन्न । योग्यत्यश्यापि बिषयविशेषणात्वात्‌ । अन्तः 
करणधरमरबाविशेषेऽपि किख्िद्योग्यं किञ्चिद्योग्यमित्यत्र फलबलकल्प्यः * 
स्वभाव एव शरणम, अन्यथा न्यायमतेऽप्यात्मघमत्वाबिशेषात्‌ 
सुखा दिवद्धम!देरपि प्रत्यक्षत्वापत्तिदबौरा ॥ 


Bos PORES 
ननु वतमानस्य विषयविरोषशत्वेऽपि धर्मायम्‌ विंषयकशब्दा दि- 
ज्ञानेऽतिव्यासिस्तयोवत्तमानस्वादिति , शाङ्कते--नन्विति | एकदेश स्थत्व॑ 
बोधयितुं स्वकोयेत्युक्तम । भवान्‌ धार्मिकस्त्वमधार्मिक इत्यादि« 
शब्द: । आदिशब्देनाहं सुकृताइछवान्‌ सुखित्वाद्‌ अहं दुष्कृताइष्टवान्‌ दुःस्वि- 
त्वादिस्यनुमानादिकं आह्यम्‌ । तत्र - शाब्दज्ञानादी । तद्धर्मांदिश्रमाणचतन्यस्य 
वर्तमान विंषयावल्छिन्नचेतन्या भिन्नत्वमिति । प्रत्यक्षत्वप्रयोजके योग्यत्वस्यापि 
विषयविदयेषणत्वाद्धमादेश्रायोग्यत्वान्नातिव्यासिरिति परिहरति - नेति । योग्य- 
स्वस्य प्रत्यक्षयोग्यत्वस्य । ननु सुखादेधंमादेश्चान्तः करण धमं त्वा विशेषात्कस्य- 
चिद्योग्यत्वं कस्यचिन्नेत्यत्र किं नियामकमिति चेत्तत्राह अन्तःकरणेति । 
विपत्ते बाधकमाइ-अन्यथेति । फलबलकल्प्यस्व भावस्याशरणत्व इत्यथ: ` ॥ 


अ०-शंका-- तब तो अपना घम अघर्म जो कि अन्तःकरण देश में वत- 
मान है उनका “त्वं धमो”, “त्वमधर्मी” इत्यादि शब्द के सुनने से जबर अपने 
घर्माधमं का शब्द ज्ञान हुआ उसमें अतिव्यासि होने लग जाएगी । क्योंकि 
बर्तमान धर्मादि से अवच्छिन्न चैतन्य अन्तःकरण देश में है थोर उसी देश 
में शब्द से धर्मादि के अआकाररूप अन्तःकरण की वृत्ति भी बनी है । अतः 
 धतमान घर्मादि से श्रवच्लिन्न चैतन्य और वदाकार वृत्त्पच्छुन्न चैतन्य एक 
देश में स्थित हो जाने के कारण दोनों का मेद है। इसलिए इस शाब्द- 
शान में उक्त लळ्ण् की श्रतिञ्याति हो जाएगी | 


समाघान--उक्त शाब्द शान में शानगत प्रत्यक्ष के लक्षण की अति- 
व्याति बारण के लिए विषय में योग्यत्ब विशेषण दे देना चाहिए । सुख 
दुःखादि भी श्रन्तःकरया के धर्मे हैं एवं घम अधघमादि भौ ऋन्तःकरण के 
धर्म हे । फिर भी सुखादि में प्रत्य की योग्यता है थोर घर्माधमं में प्रत्यक्ष 
की योग्यता नहीं है। यह काय देखकर हो कल्पना कर लेनी चाहिए ।, क्योंकि 
ऐसी स्थिति में फल्बल से कल्पनीय स्वभाव ही एकमात्र शरण होतो है । यदि 
फलस्वरूप से कल्पना किये सबै स्वभावकी शरण न लोतो न्याय मत में 
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श्र०-भी सुख दुःस्वादि तथा धर्माँधर्मादि दोनों ही आत्मा के गुण समान रूप से 
माने गये हैं । फिर भी सुखादि का जैसे प्रत्यक्ष होता है वैसे ही धर्म अधर्मादि 
का भी प्रत्यक्ष होना चाहिये | इस दोष का वारण करना दुष्कर हो जाएगा | 


सु०-हैं तो दोनों से उपहित चैतन्य भी एक ही हुआ, भिन्न नहीं अब तो इस 
स्मरण ज्ञान को भी सुखांश में प्रत्यक्ष मानना चाहिये क्योंकि सुखावच्छिन्न 
चैतन्य और सुखाकार स्मृति रूप दृत्यवच्छिन्न चैतन्य का अभेद हो ही रहा है। 
ध्प्रोर इस प्रकार के अभेद को ही आपने ज्ञान गत प्रत्यत्र का प्रयोजक 
माना है । हमने “घटादि एवं सुखादि विषय तथा विषयाकार इत्ति रूप उपायों 
को एक देश में स्थित हो जाने से उन दोनों उपाभियों से घिरे हुए चैतन्य 
का अभेद हो जाता है ओर वह अभेद विषयावच्छिन्न चैतन्य रूप ज्ञ'न का 
प्रत्यक्ष करा देता है।” ऐसा कहा था। तो आप ने “अहं पूर्व सुखी” इस 
स्मृति सान में प्रत्यक्ष के लक्षण की अतिव्यासि कही । पर दोनों उपाथियों का 
एक देश में स्थित होने मात्र से उन दोनों उपाधियों से अबच्लुन्न चेंत्न्य 
का अभेद हम नहीं मानते हैं। अपितु समान देश, समान काल में दोनों 
उपाधियों के स्थित द्वोने पर उनसे अवच्छिन्न चेतन्य का अभेद इम मानते 
हैं। “अहं पूर्वं सुखी” इस स्थान पर तो सुख पूर्वकाल में हुआ था और 
उसकी स्मृति रूप अन्तःकरण की वृत्ति अभी वतमान काल में हो रही है। 
दोनों एक देश में होने पर भी एक काल में तो हैं नहीं, फिर दोनों में अव- 
च्लिन्न चैतन्य का अभेद कैसे हो १ अर्थात्‌ वैसी दशा में भेद ही रहेगा । फिर 
तो सुखादि स्मरण को सुखादि विषय अंश में प्रत्यक्ष के लक्षण की अ्रतिव्याप्ति 
देना बेसमझो दै । 
मान लीजिये कि धट और मठ ये दोनों उपाधियाँ एक देश में तो 
हैं अर्थात्‌ जहां मठ है, वहीं घट भी है । किन्तु यह मठ कभी था और घट 
श्रमी वर्तमान है । दोनों एक काल में नहींहें। तो इन दोनों उपाथियों से 
श्रवच्छिन्न आकाश को भिन्न मानना चाहिये । एक देश में स्थित होना मात्र 
यदि अभेद का प्रयोजक हो तो इन दोनों आकाशो (घटाकाश ओर मठाकाश) 
में भी अभेद है ही ओर यदि एक देश के साथ-साथ समान काल मो अभेद 
का प्रयोजक है, तो घट ओर मठ समान काल में न होने के कारण से उप- 
हित आकाश का भेद मानना पड़ेगा । अतः अभेद होने के लिए एक देश 
के साथ-साथ समान काल भी अभेद का प्रयोजक है, तो घट ओर मठ समान 
काल में न होने के कारण दोनों से उपदित आकाश का भेद मानना ही 
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न चैवमपि वतंमानतादशायां त्वं सुखीत्यादिवाक्‍्यजन्यज्ञा नस्य 
प्रत्यक्षता स्यादिति चाच्यम । इष्टत्वात्‌ । 'दशमस्त्वर्मास? इत्यादो सन्नि- 
कृष्रविषये शव्दाइप्यपरोक्षज्ञानाभ्युपगमात्‌ । अत एत्र पवता बह्विमानि- 
व्यादिज्ञानमपि वबहूचंशे परोक्षं पवलांशेडपरोक्तम । पवताद्यचच्छिन्न- 
चैतन्यस्य बहिनिःस्उृतान्तः करणावृत्त्यवच्डिन्नचेतन्यभे ।त्‌ । 


बक बक नल ee do 
ननु योग्यत्वविरेषणदानेऽपि सुखवतमानतासमये त्वं सुखाति चाक्यजन्य- 


ज्ञानस्य प्रत्यक्षता स्यादित्याशङ्कयष्टापत्या परिहरति - न चेवसिति। ननुत्वं 
सुस्वीत्यादिवाक्यं न स्वविष युपरोक्षज्ञानजनकं वाक्यत्वाज्ज्योतिष्ट मादिवाक्यवदि- 
त्यनुमानात्कथमुक्तवाक्यादपरोच्चजानमिति चेत्‌, दशमस्त्वमखीत्या।देवाक्ये 
` व्यभिचारान्नेत्याह- दशम इ।ंत। उक्ताडुमाने सन्चिकृष्टाविषयत्वरु पाधिरपी त्या- 
शयेनाह--सज्निकृष्ठ विपय इति । नन्वेवं तहिं पच॑तो वह्विमानित्यायनुमतेरपि 
प्रत्यक्षत्वं स्या चेत्‌, तत्र कि पवतांशे तदापाद्यते वह्नय रो चा ? नाय: इए्टत्वा 
दिव्याशयेनाह- अत एवेति । प्रमाणचैतन्यस्य योग्यवतंमानविपयचेतन्याभेदर्य 


| 


प्रत्यत्तत्वप्रयो जकत्वाभ्युपगमादेवेत्यथं; । द्वितीयं प्रत्याह--बह्चंशा इति 1७ 


शअ्र०-- शंका-इस प्रकार तो वतमान दशा में “'त्वं सुखी? इस वाक्य के 
श्रवण से जा वाक्यजन्य सुख का ज्ञान उत्पन्न हुआ उसमें भी प्रत्यक्ष का लक्षण 
चला जाएगा १ अर्थात्‌ अतिव्यासि हो जाएगी १ 

समाधान-वतमान सुख का “व सुखी” इस वाक्य से उत्पन्न हुए 
शान का प्रत्यक्ष होना हमें इष्ट ही है। ( यद्यपि स्वर्गादि बोधक वाक्य से 
स्वर्गादि का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता क्योंकि वह व्यवधान युक्त है अर्थात्‌ दूर 
देश में है, तथापि अव्यवहित प्रत्यक्ष के योग्य वर्तमान सुख का शब्द से अपरोक्ष 
ज्ञान मानने में कोई आपत्ति नहीं है क्योंकि शब्द से परोनत ज्ञान और अपरोक्ष 
ज्ञान भी होता है । यदि विषय देश-काल वस्तु से व्यवहित हों तो उनका शब्द 
से परोच ज्ञान ही होता है । ) किन्तु “तू दसवां है” इस स्थल पर आस वाक्य 
से सन्निहित विषय दशम का शब्द से भी श्रपरोच्च ज्ञान माना गया है। 


. “सन्निहित वस्तु का प्रकारान्तर से भी अपरोक्ष ज्ञान दोता है। इस 
सिद्धान्त के अनुसार “पवतो वहिमान्‌” ( पर्वत वहिवाला है ) थह अनुमिति 
ज्ञान भी वह्ि अंश में परोच् है । पवत अंश में तो अपरोक्ष ही है । क्योंकि 
पवत आदि से अवच्छिन्न चैतन्य ओर बाहर निकली हुई पर्वतादि के आकार 
बाली अन्तःकरण की बृत्ति से अवच्छिन्न चेतन्य का श्रमेद दोता ही है । केवल 
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जहचंशे त्वन्तःकरणावृत्तिनिगमनासम्भवेन वह्वयवच्छिन्नचैतन्यस्य 
प्रमाणचैतन्यस्य च परस्पर भेदात्‌ । तथा चानुभवः “पवतं पश्यामि 
वहिमनुमिनोमीति? | न्यायसते तु पबेतमनुमिनोमीत्यनुवयबसायापत्तिः ॥ 


आये हेतुमाह-पवतादोति। द्वितीये हेतुमाइ- बहूय शो स्त्रित। ननु 
“सिद्धानुगममात्र हि कतुं युक्त परीक्षकेः । न खवेलोकसिद्धस्य लक्षणेन निवतं न” मिति 
अट्टपादैरुक्तत्वात्‌ लक्षणेन प्रसिद्धस्यानुमितित्वस्य निवत नमयुक्तमिति चेत्तत्राह- 
तथा चेलि | अनुभवोऽपीव्यथः । तमेवावेदयति-—पचतमिति । तथा च तस्याः 
प्रसिद्धच ह्य शविषयत्वान्न तन्निवतनमस्माभिः क्रियते इति भावः ॥ एवं स्वपदे 


श्र०-वह्लि अंश में अन्तःकरण को वृत्ति का निकलना वहाँ सम्भव नहीं है । अतः 
वहि श्रवच्छिन्न चैतन्य और वह्याकार दस्यवच्छिन्न चैतन्य का वहाँ परस्पर मेद 
है! इसलिए ही तो “पवंतं पश्यामि? “वह्विमनुमिनोमि? ऐसा अनुभव भी होता 
है । न्याय मत में तो “ववतमनुमिनोमि” पवत का अनुमान करता हूँ इस 
प्रकार अनुव्यवसाय होना चाहिए । श्रर्थात्‌ पवत अंश में भी उन्हें अनुमिति 
स्वीकार करनी पड़ेगी । 


सु०-पड़ेगा । अतः अभेद होने के लिए एक देश के साथ-साथ उपाधि में बत- 
मानत्व विशेषण देना चाहिए । “अहं पूव सुखी” इस स्मृति में अतिव्याप्ति न 
हो, इसके लिये विषय में वतमानत्ब विशेषण देना पड़ेगा : अर्थात्‌ प्रमाणा चैतन्य 
तथा वर्तमान विषयावच्छिन्न चैतन्य का भेद होने पर वबिषयावच्छिन्न चैतन्य 
रूप ज्ञान का विषय अंश में प्रत्यक्ष होता है। प्रकृत में स्मृति का विषय-- 
सुख बतमान तों है नहीं, फिर अतीत सुख की स्मृति में प्रत्यक्षत्व की अतिव्याप्ति 
` कैसे हो सकेगी १ 

विषयाकार अ्रन्तःकरण की जत्ति जिस प्रकार विषयों के साथ इन्द्रियों 
के सन्निकर्ष होने पर होती है, वैसे ही शब्द से भी होतो है । अन्तर इतना 
ही है कि प्रत्यक्ष के अयोग्य वस्तु के आकार की वृत्ति शब्द से परोक्त ही होतो 
है अपरोक नहीं, ओर विषयों के साथ इन्द्रियों का सम्बन्ध होने पर तो विषया- 
कार ऋन्तःकरण की वृत्ति अपरोक्ष ही होती है, परोक्त नहीं। “त्वं घमा” 
“त्वमघर्मी? इस स्थल पर शब्द से घम ओर अघम के आकार की अन्तःकरण 
.की वृत्ति बनी, इसका विषय धर्मादि श्रन्तःकरण देश मेंही है ओर बतमान 
भी है । अब तो घर्मादि वतमान विषथावच्चिन्न चैतन्य एवं तदाकार इत्यव“ 
छिन्न चैतन्य अन्तःदेश में है। तो फिर दोनों चैतन्य का अमेद हो गया ऐसी | 
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सु०-दशा में घर्मादि के शाब्दिक ज्ञान में ज्ञानगत प्रत्यक्षत्व के लक्षण की 
अतिव्याप्ति हो गई । क्योंकि वर्तमान दिषयावच्लिन्न चैतन्य तथा उस विषय के 
श्राकार वाली बृत्ति से अवच्छिन्न चैतन्य एक देश में होने से दोनों का 
अमेद तो हो डो चुका है। “ 
आपने शब्द से होनेवाले धर्माधमं के शाब्द ज्ञान में ज्ञानगत प्रत्य- 
क्षत्व के प्रयोजक लक्षण की ऋआतिव्यास दी। क्योंकि धर्मादि वर्तमान हैं 
ओर अन्तःकरण देश में हैं। उसो देश में तदाकार वृत्ति भी है पर उक्त 
अतिव्याप्ति दोष वारण के लिए जबर विषय में योग्यत्व विशेषण दे दिया जाता 
है तो फिर अ्रतिव्याप्ति नहीं होती क्योंकि धर्मादि में प्रत्यक्ष की योग्यता नहीं है । 
यद्यपि सुखादि की तरह घर्माधर्मादि भी अन्तःकरण के धर्म हैं। फिर 
भी सुखादि का प्रत्यक्ष होना सवलोक के अनुभव से सिद्ध है। ओर घर्मा- 
घर्मादि का किसी को भी प्रत्यक्ष नहीं होता, यह भी सवलोकानुभव सिद्ध है। 
इसी सवेत्तोकानुभव से सुखादि में प्रत्यक्षत्व की योग्यता है ओर धर्मादि में 
प्रत्यक्ष की योग्यता नहीं है। यह कल्पना करनी पडतो है। काय को देखकर 
कल्पना किया गया दोनों का स्वभाव ही उनके प्रत्यक्ष योग्यता खैर अयोग्यता 
मानने में कारण है । अतः अ्रन्त:करण के गुण वर्तमान सुखादि का प्रत्यक्ष 
होता है और अन्तःकरण के हो गुण होनेपर भी घर्मादि का प्रत्यक्ष नहीं होता । 
यदि फलचल कल्पनोय स्वभाव को शरण न मानो तो न्याय मत में 
आत्मा के चौदह गुण में सुख दुःखादि एवं घम अधर्मादे भो हैं। किर 
सुखादि का प्रत्यक्ष होना जैसे नैयायिक मानते हैं, ऐसे हो धर्मादि का प्रत्यक्ष 
उन्हें मानना चाहिए १ इस आपत्ति का वारण वे किसी भी प्रकार से नहीं 
कर सकते। इसलिए विवश हो फलबल कल्पनीय स्वभाव ही प्रत्यक्ष की 
योग्यता और अयोग्यता मानने में शरण नैयायिको को भी लेनी पड़ेगी । 


विषय में वतमानत्व तथा योग्यत्व विशेषण दे देने पर भी “त्वं सुखी” 
( तुम सुखी हो ) इस वाक्य से जो सुख का शाब्द बोघ हुआ, उसमें प्रत्यक्ष 
की अतिव्याप्ति हो जाएगी । क्योकि यहाँ सुखरूप बिषय प्रत्यक्ष के योग्य भी 
है और वतमान भा है, एवं अन्तःकरण देश में है। उसी देश में शब्द से 
सुखाकर वृत्ति भी उत्पन्न हुई है। अतः वतमान योग्य-विषय से अ्रबब्छिस्न 
चैतन्य तथा तदाकार वृत्ति से अवच्छिन्न चैतन्य का ्रमेद तो हो ही गया है । 
फिर उस विषय के ज्ञान के प्रत्यच्च होने में क्या आपत्ति हे? कारण सामग्री 
के रहने पर कायं अवश्य होता ही है । 
प्रत्यज्ञ का प्रयोजक के लक्षख में वतमानत्व तथा योग्यत्व विशेषण 
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सु०-दे देने पर यदि “त्वं सुखी?” इस वाक्य से उत्पन्न शाब्द बोध में प्रत्यक्ष- 
त्वापत्ति होती हो तो हमें इष्ट ही है | क्योंकि हम तो शब्द से भी श्रपरोच ज्ञान 
मानते ही हैं। अन्तर इतना ही है कि व्यवद्वित वस्तुका शब्द से परोक्ष 
ज्ञान ही होता है और अव्यवहित वस्तुका शब्द से परोच्त एव अपरोचक्ष शान 
भी होता है। दशम पुरुष के दृष्टान्त में “दशमो मृतः” ( दसवाँ मर गया ) 
इस प्रकार अ्रान्ति हो जाने के कारण सभी दुःखी थे। आस पुरुष ने 
जब उनसे कहा कि वह दसवाँ मरा नहों है। किन्तु “दशमोडस्ति?? दसवाँ 
है, तो इस वाक्य के सुनने पर स्वयं दशम होते हुए भी दसवें का परोक्ष ज्ञान 
दी हुआ ओर जब उसने "दशमस्त्वमसि? कहा, तो इस वाक्य से दशम का 
परोक्ष ज्ञान भी हो गया । इसलिए सन्निहित वस्तु का शब्द से भी अपरोद्च 
शान सिद्धान्त में माना गया है । सुख की वतमानता दशा में सुख का अनुभव 
“हं सुखी”? इस रूप में वह कर ही रद्दा था उसी समय “त्वं सुखी? इस वाक्य 
के श्रवण से जो वाक्य जन्य ज्ञान उत्पन्न हुआ उस ज्ञान में प्रत्यक्षत्व मानना 
हमें इष्ट ही है । क्योंकि “त्वं सुखी? इस वाक्य जन्य ज्ञान का विषय सुख वर्तमान 
तथा सन्निहित है । श्रतः इसे प्रत्यक्ष मानने में कोई आपत्ति नहीं है । 


वाहि की अनुमिति स्थल में पर्वत श्रंश में प्रत्यच्त्व को कथन 

यदि शब्द से भी सनिकृष्ट वस्तु का अपरोच ज्ञान होना मानते हो पचर तो 
पर्वतो बह्िमान्‌ इस अनुमिति ज्ञान को भी प्रत्यच्त मानो १ ठीक है, इस ज्ञान 
को भी पबत अंश में तो इम अपरोच्‌ मानते ही हैं। केवल वहि अंश में 
परोक्ष मानते हैं । क्योंकि पर्वत के साथ नेत्र का सम्बन्ध होने पर पवताकार 
बत्ति बनी है । हाँ, वहि के साथ नेत्र का सम्बन्ध हुए चिना ही अग्नि के आकार 
को अन्तःकरण की उत्ति बनी । इसलिये जिस अंश मे विषय के साथ नेत्र के 
सम्बन्ध होने पर विषयाकार अन्तःकरण की वृत्ति होती हो, उस अंश मं ज्ञान 
को प्रत्यक्ष मानना उचित हो है । क्‍योंकि प्रमाण चेतन्य तथा प्रत्यक्ष के योग्य 
वर्तमान विषयावच्छिन्न चैतन्य का अभेद ही ज्ञान के प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक 
इमने माना है | अभि के साथ नेत्र का सम्बन्ध न होने के कारण, ग्न्याकार 
श्रन्तःकरण की वृत्ति वाह्यदेश में नहीं हो रद्दी है, किन्तु अन्तः देश में दो रई 
हे । इसलिए `'पबंतो वहिमान” इस अनुमान में .श्र्रि अंश में इस ज्ञान को 
परोच्च माना गया है । क्योंकि घह्णथवच्छिन्न चैतन्य बाइर पर्वत देश में है ओर 
यहयाकार वृत्त्यवच्छिन्न चैतन्य अन्तः देश में है । इन दोनों उपाघिर्यो के भिन्न 
देश में होने से दोनों में श्रवच्छिन्न चैतन्व का भेद ही रह जाता हे । अभेद 


प्रत्यचपारच्छदर: 


असन्निक्रष्टपक्षकानुमितौ तु सर्वाशेडपि ज्ञानं परोक्षम्‌ । सुरभिचन्दनमि- 
त्यादिज्ञानमपि चन्दइनखण्डांशे अपरोक्ष सोरभांशे तु परोक्षं सोरभ्यस्य 
चल्नुरिन्द्रियायोग्यतया योग्यत्बवटितस्य निरुक्तलक्तणस्याभाव।त्‌ ॥ 


ee  ->----- 0... 


"ण्प्रसिद्धानुमानं प्रदश्य परमते तदतिक्रमणमापादयति --न्याय- 

सत इति । स्वपत्षात्तत्पत्षे वेलक्षण्यय्रोतकस्तुशब्द: । 'थिवीपरमाणवो गन्धवन्तः 
पृथथवी वात्‌ , घटादिवदित्यादावप्रत्यक्तपक्षकानुमितो पच्ने साध्ये च ज्ञानं परोक्ष- - 
_ सेवेत्याह अधन्निकृष्टति। ननु सुरभिचन्दनमित्यादौ सौरभ्यांदे ज्ञानं 
परोक्षमपरोक्षं वा ? नाद्यः तत्सामग्त्यभावाद्योग्य,वेषयत्वाच्च । न द्वितीयः, तदा- 
कारबृत्त्यभावादित्याशझबाद्रपक्तमवलम्ब्याह-- सुर समिति । आदिपदेन मधुरमास्र- 
फल मिट्यादिपरिग्रइः । परोक्षमिति । आघ्रातपूर्व तत्सौरभं चेत्तर्हि तत्र ज्ञानं 
स्मरतिः, अनाघातपूव चेत्तहिचन्दनखण्डस्वा ल्िङ्गादनुमिततिरिव्यथः । ननु खौरभ्य- 
स्यापि योग्यविषयत्तात्तदंरोऽपि ज्ञानपरोक्षमेव कि न स्यादिति चेत्तत्राह 
` सोरभ्यस्येति . तथा च तत्तदिन्द्रिययोग्यत्वघटितलक्ष णस्याभावाददोष इत्यथः ॥ 


rr mgs पागनममल aan 


शप्र जहाँ पर पक्ष सन्निहित नहीं होता ऐसी जगह पर अनुमिति ज्ञान 

में पच्च, साध्य ओर उन दोनों का सम्बन्ध-सभी अश में ज्ञान परोक्ष ही यता 
है, यह हमें भी मान्य है। “सुरभि चन्दनम्‌?” ( चन्दन खणड सुगन्धितयुक्त 
है) यह ज्ञान भी चन्दन स्वश्डांश में अपरोच है ओर सुरभित्व अंश में 
परोक्त है। इसलिए कि सुगन्धि अंश में चल्नु इन्द्रिय जन्य प्रत्यक्ष योग्यता 
नहीं है । क्योंकि प्रत्यक्ष के लक्षण में योग्यता पद का भी निवेश किया गया 
है। योग्यता पद घटित प्रत्यक्ष लक्षणं का अभाव होने से सुगन्धि अंश में 
हम प्रत्यक्ष नहीं मानते । | 


अंक 


सु०-नहीं होता, यह बात सवलोकानुमव सिद्ध है। अनुभव सिद्ध पदार्थको 
लक्षण से इटाना उचित नहीं है। ऐसा कुमारिल भट्ट पाद ने भी-- 
“सिद्धानुगममातरं हि कतुं युक्त परीक्षकैः । 
* न सवलोकसिद्धव्य लक्षणेन निवतनम्‌ ॥ 

( विचारकों को चाहिए, कि लोक प्रसिद्धि का अनुसरण करे। सवलोक 
प्रसिद्ध वस्त्र का अपलाप न करे ) इस वाक्य में लोक प्रसिद्धि का अनुसरण 
करने के लिए विचारकों को भी कहा है। 

यदि कहो कि “पवतो वह्िमान” इस स्थल पर अनुमितित्व में ही लोक 
प्रसिद्धि है अर्थात्‌ इस ज्ञान को सभी ने अनुमिति ज्ञान माना है। तो फिर 
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न चेवमेकत्र ज्ञाने परोक्षत्वापरोक्षत्वयोरभ्युपगमे तयोजीतित्बं न 
स्यादिति वाच्यम्‌ । इष्टत्बात्‌ । जातित्वोपाधित्वपरिभाषाया; सकल- 
प्रमाणागो चरतया श्यप्रामाणिकत्वात्‌ । घटोड्यमित्यादि प्रत्यक्ष हि 
घटत्वादि सद्भावे मानं न तु तस्य जातित्बेऽवि ॥। 


नन्वस्क्निकृष्टपत्तकानुमितिस्थले पक्तापरोक्षताया यथाडसच्िकृष्टत्व॑ बाधक॑ 
तथा सन्चिक्रष्टपक्षकानुमि तिस्थले सुरभिचन्दनमित्यादी परोक्षत्वापरोक्षत्वयोरम्यु- 
पगमे प्रसिद्धजातिचाधकसाङ्कय्यंप्रसङ्घो बाधकस्तथा च नेद युक्तमित्थाशङ्कय 
निराचष्टे न चेति। एवबम--उक्तप्रकारेण जाव्युपाध्युदासीनध मंमात्रस्थाभ्युप- 
गमेन । तयोजातिस्वाभावस्येष्टत्वादिति हेतुमाह--इष्टत्बादिति । नन घटत्वादि- 
वत्परोक्ञर्वापरोक्तत्वयोरपि प्रामाणिकतया प्रसिद्धस्यास्यानभ्युपगमेऽलिप्रसङ्ग इति 
चेत्तत्राह - जातिस्वेति । ननु नीलघटत्वादादुपाथिस्ववद्‌ घटत्वादौ जातित्व 


श्य०-शंका-तब तो “सुरभि चन्दनम्‌’? इस एक ही ज्ञान में चन्दन खण्डांश 
में प्रत्यच्तत्व ओर सुगन्धांरा में परोक्षत्व मानने से एकत्र परोक्षत्व अपरोक्षत्व 
का सांकय होने के कान्ण इसमें जातित्व की सिद्धि न हो सकेगी ' समा०-- यदि 
परोक्ष॒त्व अपरोक्तत्व जाति नहीं बनता तो हमें इष्ट ही है । क्योंकि जातित्व ओर 
उपाघित्व परिभाषा समी दार्शनिक तो मानते नहीं। इसलिए जातिस्वर ओर 


सु०-उसे त्याव ही पवत अंश में प्रत्यक्ष मानकर लोक प्रसिद्धि का विरोध कर रहे 
हो ? तो हभ कहेंगे, कि पवत अंश में अनुमितित्व की प्रसिद्धि ल्लोक में नहीं है । 
“पततम अनुमिनोमि? ऐसा कोई नहीं कहता किन्तु “पर्वत पश्यामि” बह्िम्‌ 
श्रनुभिनोमि” ( पवत को तो आंखों से देखता हूँ और उस पर्वत में अभि का 
अनुमान करता हूँ ) ऐसा ही अनुभव सब करते हैं। इसलिये लोक सिद्धि का 
अपलाप हम लक्षण से नहीं करते हैं। जिस नैयायिक के मत में पर्वत अंश में 
भी इस ज्ञान को अनुमिति माना गया है उनके मत में तो 'पवतम्‌ अनुमिनोमि? 
ऐसा अनुव्यवसाय होना चाहिये । जो किसी भी विचारशील व्यक्ति को इष्ट 
नहीं होगा । “पवतो वह्लिमान्‌?? यह ज्ञान अनुमिति तो है पर वहि ओर उसका 
पवत के साथ सम्बन्ध अंश में ही, पवत अंश में नदीं। फिर लोक प्रसिद्धि का 
श्रपल।प तो उन्हीं के मत में हुआ। 

“न्याय मते तु” - यहां पर “तु” शब्द के द्वारा वेदान्त से न्याय मत में 
विलक्षणता बतलायी गयी है । बात यह दे कि न्याय मत में "पवतो वहिमानए 
इस विशिष्ट ज्ञान में पर्वत विशेष्य है, ( साध्य ) वहि विशेषण है ओर बहि पवत 


॥ प्रत्यक्तपरिच्छेद: ६३ 


कतो न प्रामाणिकमित्याशङ्कानिरासायोपाथित्वग्रहणम्‌ । घटत्वादी जातित्वमि- 
व्येवंरूपा परिभाषा तथा नीलघटत्वादाबुपाधित्वमित्येवं रूपाया परिभाषा 
तयोद्ृयोरपि सकलप्रमाणाविषयतया5प्रामाणिकत्वादिति परिभाषाया एवोभयत्र 
सम्बन्धः । अग्रामाणिकत्वाज्नातित्वोपाधित्वयोरिति शेपः इति केचित्‌ । ननु कुतः 
सकलप्रमाणागो चरता घटोऽयमिति प्रव्यक्ञगोचरत्वादित्याशङ्गय तस्य तत्सद्गाव 
एवोपच्तीणस्य तज्जातिव्वसाघने उदासीनत्वादित्याह घटोऽयमिति । 


सु०-का संयोग सम्बन्ध ये तीनों ही श्रनुमिति ज्ञान के विषय हैं । जब्र कि पवत 
आँखों से दीख रहा हे तत्र भी पवत को अनुमिति ज्ञान का विषय मानना कहाँ 
तक युक्ति संगत हो सकता है; इसे विचारक स्वयं भी समझ सकते हैं । ““पवतो 
बहिम,न्‌ , धूमात्‌” इस स्थल पर धूम को लिङ्ग कहा जाता है । जो लीन श्रर्थात्‌ 
न दोखने आले पदार्थ का बोघ करता हो उसे लिङ्ग कहते हैं । पबत तो आंखों 
से दीखता हं है हाँ अभि नहीं दोखती और अभि का पवत के साथ सम्बन्ध 
भी नहीं दीखता । जो नहीं दीखते उन्हीं के प्रति धूमादि को लिङ्ग कहना उचित 
होगा । यदि “पवंतो बह्िमान' इस अनुमिति ज्ञान में पवत भी विषय पड़ता हो, 
तब तो पवत ज्ञान के प्रति घूम को भी लिङ्ग कहना चाहिये। संशय भी पर्वत 
अंश में नहीं है किन्तु अञि और उसके सम्बन्ध अंश में हा है । अतः कोई भी 
विचारशील व्यक्ति यहाँ पर श्रग्मि साध्य और उसका पवत पक्ष के साथ सम्बन्ध 
ज्ञान के प्रति धूम को लिङ्ग कह सकता है, पवंतपक्ष ज्ञान के प्रति नहीं । अतः 
लोकानुभव का अपल्लाप करने वाले नैयायिको के मत में यहाँ पर '“पवतम्‌ 
अ्रनुमिनोमसि?? ऐसा अनुव्यवसाय होना चाहिए । 
अनुमान दो तरह के होते हैं। एक में पक्ष इन्द्रियों के सन्निहित 
होता है। दूसरे में पक्ष इन्द्रियों के सामने नहीं होता । “'पबंतो वहिमान”? 
अनुमान जन्य इस अनुमिति ज्ञान में पवत पच आँखों से दोख रहा है। 
इसलिये उसको सन्निकृष्ट पक्षक अनुमिति कहेंगे । दूसरा वह है जिसमें पक्त 
इन्द्रियों से दीखता नहीं । यथा “पृथिवी-परमाणुवो गन्घबन्तः, प्रथिवीत्वात्‌, 
घटवत्‌? ( प्रथिवी के परमाणु गन्धवाले हैं, क्योंकि चे भी पृथ्वी हैं, 
जैसे घट । ) घट प्रथिवी है श्रोर गन्धवाला है, वैसे ही पार्थिव परमाणु 
भी प्रथिवी हैं वद्द भी गन्धवालेहे। इस अनुमान में पृथिवी के परमाणु 
का इन्द्रयो से प्रत्यक्ष नही हो रहा है । क्योकि बाह्य द्रव्य के प्रत्यक्ष के लिए 
उद्भूत रूप और महदत्परिमाण-ये दोनों ही होने चाहिये। परमाणु में 
महत्यरिमाण नेयायिक मानते नदीं। श्रत: उनका प्रत्यक्ष न दोना उन्हें भी 
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सु०--मान्य है । यहाँ पर जो अनुमिति होगी । उसमें पक्ष, परमार], गन्घ-साच्य 
अर परमाणु तथा गन्ध का समवाय सम्बन्ध येतोनों ही श्रनुमितिज्ञानमें 
विषय पड़ेंगे । «सी को श्रसन्निकृष्ट पक्षक श्रनुमिति कहते हैं | इसमें पच्छ, साध्य 
श्रोर उन दोनों का सम्बन्ध इन सभी अंशों में ज्ञान परोक्त ही होता है । दूर से 
चन्दन खण्ड को आँखों से देखा और “सुरमि चन्दनम्‌? ऐसा ज्ञान हुआ । 
इस ज्ञान को नेवायिक ज्ञान लक्षणा प्रत्यासत्ति से चन्दन में सुगन्ध का आँखों 
से प्रत्यक्ष होना मानते हैं । पर विचार हृष्टि से चन्दन खरडांश में ही यह ज्ञान 
पपरोच् है । सुगन्व अंरा में नहीं। क्योंकि गन्ध का आँखों से प्रत्यक्ष उन्हे 
भी मान्य नड़ीं है । यदि गन्ध में चाक्षुष ज्ञान प्रत्यक्ष योग्यता होती तो कदाचित्‌ 
उस अंश में भी इस ज्ञान को प्रत्यक्ष मान सकते थे | पर उसमें चाल्नुष प्रत्यक्ष 


की योग्यता नहीं है, इसे वे भी मानते ही हें । 

यहाँ यह भी प्रश्न होता है कि गन्घ का चाहे चक्षु से प्रत्यक्ष न भी होता 
हो प्र उसका ज्ञान तो हैन! हम नैयायिक सुगन्ध अंश में चक्षु इन्द्रिय का 
लौकिक सन्निकर्ष तो मानते नहीं हैं जिससे कि आप दोष दे सके । हम तो 
“सुगन्ध के साथ में चक्षु का ज्ञानरूप सम्बन्ध मानते हैं ओर उसी सम्बन्ध से 
सुगन्ध का भी आँखो के द्वारा प्रत्यक्ष होना मानते हें । अतः चन्दन खण्ड 
आ्रोर सुगन्ध तथा इन दोनों का समवाय सम्बन्ध सभी प्रत्यक्ष ज्ञान के विषय 
हैं? तो ऐसा कहना ठीक नहीं गन्धका ज्ञान आपको स्मृति रूप है अथवा 
प्रत्यक्ष है । स्मृति रूप कहो, तो वतमान चन्दन खण्डवाली सुगन्च का तो ज्ञान 
आपको नहीं है। पहले तो किसी दूसरे चन्दन खरड में आपने घाण इन्द्रिय 
से सुगन्ध का ज्ञान किया था उसी गन्धको ग्राज स्मृति हो रही है। प्रत्यक्ष 
रूप कहो तो घाण से गन्ध का प्रत्यक्ष होता है न कि आँख से) इसे सभी 
लोग जानते ईं । फिर आप ज्ञान लक्षणा प्रत्यासत्ति से “सुरभि चन्दनम्‌?? इस 
विशिष्ट ज्ञान को प्रत्यक्ष केसे मानते हैं ? विचार दृष्टि से तो “सुरभि चन्दनम्‌ 
चन्दनखण्डत्वात्‌ इतर च्न्दनखण्डवत्‌? इस श्रनुमान से ही चन्दनखण्ड में 
यहाँ पर सुगन्ध का अनुमिति ज्ञान होता दै न कि ज्ञान लक्षणा प्रत्यासत्ति से 
प्रत्यक्ष होता है। अतः इस अनुमिति ज्ञान में भी 'पबतो वहिमान? इस ज्ञान 
के समान ही चन्दन खण्डांरा में प्रत्यक्षत्व हे और सोरमाँश में परोक्षत्व है । 

यदि कहो कि सारभांश में भी प्रत्यक्ष को याग्यता तो है हो तो फिर उस 
अंश में मो 'सुरमि चन्दनम्‌? इस ज्ञान को प्रत्यक्ष ही क्‍यों न माना जाए 
ठीक है--सुगन्ध में प्रत्यक्ष की योग्यता तो इम मानते हैं पर चाक्षुष ज्ञान 
प्रत्यक्ष योग्यता तो नहीं है, उसमें तो घारोन्द्रिय जन्प प्रत्यक्ष योग्यता है। अतः 
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शातित्वरूपसाध्याप्रसिद्धी तत्साघकानुमानस्याप्यनवकाशात्‌ । 


आ कळकळ 


ननु प्रत्यक्षाभावेञपि. घटत्वादिकं जातिः उपाधिभिन्नसामान्यधमंत्वात्सत्ता- 
oon 


यदित्यनुमानमस्तु. तत्र प्रमाणमिव्याशङ्कयाह -- जातित्वेति । जातिव्वरूपस्य 
नित्यानेकसमवेतत्वलक्षणस्य साध्यस्याप्रसिद्धौ तदायत्तव्यासिज्ञानाद्यभावेनानु- 
मानानवसरादित्यथः 


अ्र०-उपाधित्व को परिभाषा ( संकेत ) श्रप्रामाणिक है। “घटोऽयम्‌? यह 
प्रत्यक्ष घटत्व के सद्भाव में तो प्रमाण हे किन्तु उसके जाति होने में प्रमाण 
नहीं है । ऋतः परोक्षत्व अपरोक्षत्व में जातित्व सिद्ध न होना इमें इष्टी है । 
अ० घटत्व में जातित्व की सिद्धि प्रत्यक्ष प्रमाण से होने पर अनुमान 
से भी नहीं कर सकते क्योंकि जातिस्व रूप साध्य की प्रसिद्धि तो है नहीं। साध्य 
की अप्रसिद्धि दशा में जातित्व के साचक अनुमान को भी प्रब्गत्ति नहीं हो सकती 


` सु०-__घाण से सुगन्ध का प्रत्यक्ष हो सकता है, न कि आँख से । तुम तो “सुरभि 
चन्दनम्‌? --इस विशिष्ट ज्ञान को चाक्तुष मानते दो, जो अनुभव विरुद्ध है । 
शतः वर्त मान योग्य विषयावच्लिन्न चैतन्य का प्रमाण चैतन्य के साथ अभेद 
` ही ज्ञान गत प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक है। इस योग्यत्व पद घटित लक्षण का 
सुगन्ध अंश में अभाव होने के कारण उस अंश में, इम और अन्य भी विचार- 
शील व्यक्ति परोछ ही मानेंगे, अपरोक्ष नहीं। 
जाति उपाधि तथा समवाय का खण्डन 
सन्तिकु्पच्छक अनुमिति स्थल में पच्छ का ऋपरोच तथा साध्य का 
परोक्त ज्ञान होता है एवं असक्षिकृष्ट पक्षक. अनुमिति स्थल में पक्ष साध्य दोनों 
का परोच्च ज्ञानही होता है ! तदनुसार सुरभि चन्दनम्‌?. यह ज्ञान भी एक 
अंश में परोच् तथा दूसरे अंश में श्रपरोक्ष है श्रर्थात्‌ एक ही ज्ञान में परोचत्व 
अपरोच्तत्व दोनों का ही समावेश होने के कारण जाति बाधक सांकय दोष 
"य़ा गया । अ्रब तो संसार मे न परोक्षत्व को लाति कह सकते हैं ओर न 
भ्रपरोक्षत्व को ही जाति कद्द सकते हैं। क्योंकि श्रन्यत्र इन दोनों परोच्चत्व 
ओर अपरोक्ष॒त्व को परस्पर विरोधी देखा गया है। “अयं घट”, "अयं पटः” 
इस ज्ञान में अपरोच्ृृत्व रहता है, वहां परोक्षत्व का अत्यन्ताभाव है। वैसे ही 
“ख घट:-स परः” इस ज्ञान में केवल परोक्छत्व है, श्रपरोच्चत्व की तो गन्ध 


भी नहों । मतलब यह कि ये दोनों परस्पर विरोधी हैं । पर “पवंतो बहिमान्ए, 
__ कथा 
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समवायासिद्धया ब्रह्मभिन्ननिखिलप्रपब्त्स्यानत्यतया च नित्यत्य- 
समवेतत्बघटितजातित्वस्य घटत्वादाबसिद्धश्च । पचमेवोपाधित्वमपि- 
निरसनीयम्‌ ॥ 


नन्वेत्रं भूतजा तित्वाप्रसिद्धावपि ' तद्‌्धटकनित्यत्वैकत्वानेकसमवेतत्वा- 
नामस्त्यात्माकाश्घटादिघु प्रसिद्धिरि ति तामाइय - तदूघटितजातित्वं _ 
घटत्वादी सेत्स्यती त्याशङ्कयाह--समवायेति । ननु रूपी धघटो,ग्ट्द्‌ घट इति 
अत्ययस्य संयोगानवगाहितया परिरोषात्समवायः स्छियतीति चेत्‌ । न । गुण- 
गुणिनोरवयवावयविनोश्रात्यन्त मेदे तत्सम्चन्धस्यथ च तथात्बे दण्डपुरुषादाविद 
शक्तो घटो स्टद्घट इति समानाधिकरण्णप्रत्ययानुपपत्तः । किञ्च समवायिभ्यां 
सम्बद्धः समवायोवि शिष्टप्रत्ययनियामक उतासम्बद्ध: ? नायस्तस्यान्यस्तस्याप्यन्यः 
सम्बन्धः कल्प्य इत्थनवस्थाप्रसङ्गात्‌ । ननु समवायिभिर्नित्यसम्बद्ध एवायं गृह्यः 
तेऽतो नोक्तदोष इति चेत्तहि संयोगोऽपिसरंयोगिमिनिंव्यसम्बद्धत्वात्सम्बन्धान्तर 
नापेक्षेत । अ्र्थान्तरत्वादपेक्षत इति चेत्‌, तर्हि समवायोऽपि तथात्वात्कुतो 
नपेच्तते । संयोगो शुगत्वात्तथेति चेन्न । गुणपरिभाषाया अतन्त्रट्वादपेच्छाकरणस्य 
चच तुल्यत्वात्‌ । न द्वितीयोऽतिप्रशङ्गात्‌ । किञ्च स अनेक एको वा ? आद्येऽप- 
सिद्धान्तो गौरवं च, द्वितीये रूपज्ञानादिसमवायस्य वायुघटादिदृत्तिसमवाया- 
भेदादरपवान्‌ वायुः घटो विलक्षणगतिमानिति ग्रतीतिप्रसङ्गात त नच तत्र रूपाय- 
भावान्रोक्तप्रतीतिप्रसङ्ग इति वाच्यम्‌ । तद्च्रत्तित्वप्रयोजनकसम्बन्धे सति तद- 
सावब्यवहारस्य व्याहतत्वात्‌ । इत्येवं खमवायसिद्धया प्रत्यच्ञेण्‌, कायत्वबह्म- 
भिन्नत्वलिङ्गका नु मानेन. 'सदेतसोम्येदमग्र आसीत्‌?” ( छा० ६-२-१ ) इतिश्रत्या 
व्य अहाभि्सकलप्रपञ्चस्यानिव्यतया च निस्यस्वसमवेतत्वघचटितजालित्वस्य घट- 
स्वादावसिद्धेश्चेत्यर्थः । अप्रा मारण्णिकत्वमिष्टत्वे हेतुस्तत्र प्रस्यक्तस्य घटत्वादेर्जा तित्वे 
मानाभावादिहेतुत्रयम्‌ । ननूपाधित्वपरिभाषाया आप्यप्रामार्णिकत्वं प्रतिज्ञाय कथं. 


अ० - “नित्यत्वे सति अनेकसमवेतत्वम्‌ जातित्वम्‌? 

श्रर्थात्‌ जो नित्य हो और अनेकों में समवाय सम्बन्ध से रइता होतो उसे 
नाति कहते हैं । इस जाति के लक्षण में समवाय सम्बन्ध और नित्यत्व दो पद 
श्राप हैं जब समवाय की सिद्धि ही नहीं होती और ब्रह्म-भिन्न निखिल प्रपञ्च 
ही श्रनिस्य है तो भला नित्यस्व और समवेतत्म घटित जातित्व की सिद्धि घटत्व 
में कैसे कर सकोगे । घटत्वादिकों के जातित्व मानने में जैसे प्रमाण नहीं है 
वैसे ही नील घटत्वादि के उपाचितख मानने में प्रमाण नहीं दै । अतः उपाक 
का भी खण्डन समझ लेना चाहिये । 
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 ज्ञातिस्वपरिभाषाया एव तत्त्वे हेतूपन्यास इत्याशङ्कयोक्तहेतुभिरेच तस्या 'अप्य- 
प्रभाशिकत्वसाधनस्य .सुवचट्वादित्याशयेनातिदिशति-पवमिति। तथा च. 
जीलघटस्वादेरुपाधिस्वपरिभाषा न प्रामाणिकी नीलोऽयं घट इत्या दिप्रत्यक्षस्ये : 
नीलघटत्वसद्भावे मानतया तस्योपाचित्वेञ्मानत्वात्‌ । डपाधित्वरूपसाध्याप्रसिद्धौ , 
तश्साधकस्य नीलघटत्वादिकसुपाधिः , जातिभिन्नखामान्यधमत्वात , आकाशत्वा दि” 
धदित्यनुमानस्य अनवकाशात्‌ समवायाद्यसिद्धःयोपाधित्वासिद्धेश्चेत्येचं निरस- : 
रीय मित्यथेः क्ष | 
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सु०- “सुरभि चन्दनम्‌?) मधुरम्‌ आम्रफलम्‌’ इत्यादि स्थल में एक हो ज्ञान में 
परोद्स्व ओर श्रपरोक्तत्व दोनों ही रद्द गये ऐेसे परस्पर विरोधी घर्मो का. 
एकत्र समावेश को संकर कहा गया है जो कि जाति का बाधक है यथा-- 
.. “ध्यक्तरभेदस्तुल्यत्वं संकरोऽथाऽनवस्थितिः । . 
रूपहानिरसम्बन्धो जातिबाधकसंग्रह.”” ॥ | 
ऐसा किसी न्यायाचायं ने कहा है । इस सम्पूण कारिका की सोदाहरण 
व्याख्या प्रकृत प्रसंग में अ्रपेक्षित न होने के कारण केवल सांकय दोष रूप 
जाति बाचक की. सोदाहरण व्याख्या दी जा रहो है- पृथिवी, जल, वायु अभि 
आर आकाश ये पञ्च महाभूत हैं। इनमें परथिबी जल तेज और वायु सावयव 
तथा क्रियावान्‌ होने के कारण मूर्त कहे जाते हैं। एवं आकाश निरवयव, 
विभु तथा निष्क्रिय होने के कारण अमूर्त कहा जाता है। परथिवी इत्यादि को 
तरह क्रियाबान होने के कारण न्यायशास्त्र में मन को भी मूर्त माना गया है । 
तात्यर्य यह कि पृथिवी, जल, अमि, वायु और मन ये पाचों मूत हैं। अतएव 
इनमें मूतत्व रूप असाधारण घम रहता है। तथा पृथिवी, जल, तेज, वायु 
ष््रोर आकाश ये पांचों भूत कहे जाते हैं । श्रतः इनमें भूतत्व घम रहता है। 
ये भूतत्व और मूतत्व जाति नहीं हैं क्योंकि मन में केबल मूतत्व हे वहां भूतत्व 
नहीं है अर्थात्‌ भूतत्व का अत्यन्ताभाव है । वैसे ही आकाश में केवल भूतत्व 
है, वहां मुतत्व का अत्यन्ताभाव है। अतएव ये दोनों परस्पर विरोधी. हैं । 
पृथिवी, जल, तेज और वायु में भूतत्व ओर मूतंत्व दोनों ही हैं। ऐसे परस्पर 
विरोधी दो घमों' का एकत्र समावेश को ही तो सांकय कहा है। अतः: यह 
सांकय दोष भूतत्व श्रोर मूर्तत्व को जाति नदों बनने देगा । अतः ठीक ऐसे 
ही परोद्त्व और श्रपरोचत्व को भी जातिबाघक सांकय दोष जाति नहीं बनने 
देगा। श्रतः 'पववो वह्िमान्‌? इस एक दी ज्ञान में परोबृत्व ओर अपरोक्त्व 
मानना सवथा युक्ति विरुद्ध है । 
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सु०--जाति बाधक सांकरयं दोष होने के कारण एक ही ज्ञान में परोक्षत्व 
अपरोच्तत्व मानने पर उनमें जातिस्व सिद्ध नहीं होगा थह भय इमेंनदें 
क्योकि इन्हे हम जाति मानते ही नहीं । केवल जातित्व और उपाधित्व को 
इम ही नहीं मानते--ऐ.सी बात नहीं है, किन्तु अन्य दाशनिकों ने भी इसे नहीं 
माना है । अतः परो क्षृत्व, अपरोच्छस्व को जाति मानना श्रप्रामाणिक है श्रर्थात्‌ 
श्रापका जातित्व और उपाधित्त्र संकेत स्वकपोल कल्पित है । 

थद्यपि “घटोऽयम्‌? “घटोड्यम? इस अनुगव प्रतीति में सवत्र ( सभी घरों 
में ) घटस्व नाम का एक असाधारण घम भासता है, जो कि केवल घट में ही 
रहने वाला है अन्यत्र नहीं । घट व्यक्ति और चीज है और उसमें रहने वाला 
घटत्व धर्म दूस री चीज है । क्योंकि घरों का परस्पर मेद होने पर भी सभी घरों 
में रहने वाले घटत्व रूप धर्म में भेद नहीं दै । वहतो सभी घटों में एक 
ही है । तथापि उक्त प्रतीति घटत्व के सद्भाव में प्रमाण है अर्थात्‌ घट व्यक्ति 
से भिन्न सभी घरों में रहने वाला घटत्ब नामक असाघःरण घमं भी है, ऐसा 
प्रतीत हो रहा हे । पर वह घटत्व जाति है इसमें “घटोऽयम्‌? प्रतीति प्रमाण 
नहीं है। 

यद्वस्तु येनेन्द्रियेण णह्यते तद्रातजातिः तदभावश्च तेनैतेन्द्रियेण गह्यते? | 

( जो वस्तु जिस इन्द्रिय से णहीत होती है उसमें रहने बाली जाति ओर 
उसका अभाव उसी इन्द्रिय से गदीत होता है ) यथा घट का नेत्र से ज्ञान होता 
है तो घटत्व रूप जाति का तथा घट के श्रभाव का भी नेत्र से ज्ञान होता है-- 

यह परिभाषा भी आपको मनगढ्न्त है क्योंकि घटोऽयम्‌ प्रतीति घटत्व के 
होने में ही प्रमाण है । वैसे ही सभी नील घरों में नील घटत्व रूप असाधारण 
घर्म दोखता है । उस नील घटलत्व को उपाधि मान लेना यह आप की परिभाषा 
सभी प्रमाण वाले तो मानते नहीं हें । श्रत: स्वकपोल कल्पित परिभाषा से 
श्रन्य टाशेनिकों को पराजित नहीं किया जा सकता । वह तो अपने शिष्यो में 
पढ़ाने की चीज है । यथा 'वद्धिरादेच' श्र ऐ और झौ इन तोनो को बृदि 
कहते दें. ऐसा वैयाकरण लोग अपने शिष्यों को पढ़ाते हैं । 

घटस्त्रादि के जातित्व होने में “घटोऽयम्‌, घटोऽयम्‌?? यह प्रत्यद्चप्रमारण 
नही है किन्तु घटत्व के सद्भाव में प्रमाण है । अस्तु प्रत्यक्ष प्रमाण न होने 
पर भी घटत्ब में जातित्व को सिद्धि के लिए अनुमान प्रमाण तो है ही। यथा“ 

घरत्वादिकं जातिः उपाधिभिन्नसामान्यघमत्वात्‌ सत्तावत्‌ 

यहाँ सत्ता दृष्टान्त है, वह द्रव्य गुण कर्म में रहने वाली एक जाति है। 

श्रतः उसमें उपाधि से भिन्न सामान्यघमत्ब है ओर जातिस्व भी है। ऐसा 
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-सु०-साइचर्य रूप व्यासि का शान द्वो जाने के बाद श्रनुमान किया जा सकता 
है । घटत्व में जातित्व है या नहीं,-ऐसा संशय होने के कारण जातित्व साध्य के 
लिए घटत्ब पक्ष हो गया, उसो.में जातित्व, की सिद्धि उक्त अनुमानसे कर रहे 
।दैं। उस घटत्व रूप पक्ष में उपाधिभिन्न-सममान्य धमत्ब रूप हेतु दीख रहा 
है। श्रतः पञ में हेतु को देखकर --, | 
+ “यत्र यत्र उपाधिभिन्न सामान्यघमत्वं- तत्र तत्र जातित्वन्‌ यथा सत्ता? 
*इस ज्ञान में देखो, गयी व्यासि का स्मरण हो आता है । व्यासि स्मरण के बाद 
परामश होता है तत्पश्चात्‌ घट में जातिस्व का अनुमिति रूप निश्चय हो जाता 
है । अतः इस अनुमान से घटत्वादिक में जातित्व की सिद्धि हो सकती है। 
( अनुमान के प्रत्येक आक़ारों का स्पष्ट स्वरूप अनुमान परिच्छेद में बतलाया 
जायगा । ) 

यहद नहीं कहद सकते क्योंकि जिसे घटत्व रूप पक्ष में सिद्ध करना चाइते हो 
उस जातित्व रूप साध्य की पक्ष से भिन्न किसी स्थल में वादी प्रतिवादी ( उभय- 
वादी ) सम्मत होना चाहिये : सत्ता में जातित्व हे ऐसा आप मानते हो, इम 
बैदान्ती तो नहीं मानते | हम तो सत्ता को जाति ही नहीं मानते तो फिर उसमें 
जातित्व कैसे माने । जब उभयवादी सम्मत जातित्व रूप साध्य ही प्रसिद्ध न 
हो सका, तो उस जातित्व का साधक अनुमान कैसे चल सकेगा । अस्तु आप 
पहले जातित्व का लक्षण तो करें यदि कहो-नित्यत्रे सति अनेकसमवेतत्वम्‌ 
जातित्वम्‌? यह जाति का लक्षण है तो इसमें नित्यत्व और समवाय दो ऐसे पद 
हैं जो हमें मान्य नहीं इसके लिए नित्यत्व तथा समवाय का लक्षण आपको 
करना पड़ेगा । 

नित्य सम्बन्ध को श्राप समवाय कहते है ओर वह संसार में एक है । बह 
समवाय गुण गुणौ, जाति-व्यक्ति, अवयव अवयवी, नित्यद्रव्य विशेष इत्यादि 
स्थल में रदता है इसी को श्रयुत सिद्ध भी कहते हें । यथा रूपवान घटः? 
इस प्रतीति का विषय रूप गुण है तथा घट द्रव्य है । घट ओर रूप का सम्बन्ध 
संयोग तो कह नहीं सकते क्योंकि संयोग दो स्वतन्त्र प्रसिद्ध द्रव्यों का होता है । 
जैसे घट और भूतल दोनों द्रव्य हैं । श्रत: उनका सम्बन्ध संयोग है । ऐसे ही 
घट से पृथक्‌ रूप को घट के अ्राश्रित न होकर सिद्धि हुई होतो, तो कदाचित 
दोनों का सम्बन्ध संयोग माना जा सकता है। किन्तु ऐसा तो है नहीं । फिर 
भी दोनों भिन्न पदाथ तो हैं। श्रत: भिन्न दो पदार्थों की विशिष्ट प्रतोति में 
सम्बन्ध का भी भान होता हो है । वइ सम्बन्ध परिशेषत: समवाय दे । वह 
सारे विश्व में एक है। जिस समवाय सम्बन्ध से आत्मा में सुख दु खादि रहते दै, 
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सु०-उसी समवाय सम्बन्ध से पृथ्वी में गन्ध रहती है। और एक संम्बन्धी के 

' मर जाने पर भी अपर सम्बन्धी के श्राधित बना रहता है। श्र्थात्‌ गब्व के 

नष्ट हो जाने पर भी श्रपने दूसरे सम्बन्धी पृथ्वी के आश्रित वह समवाय बन 

रहता है । श्न्ततः परमार पर्यन्त पृथ्वी के नाश होनेपर भी परमाणु के श्राश्रित 

वह समवाय बना ही रहता है, इसलिए वह एक तथा नित्य है १ | 

तो यह कहना ठीक नहीं, एक तो ब्रह्म से भिन्न कोई भी पदार्थ नित्य है 

नहीं, क्योंकि ब्रह्म तत्त्व का साक्षात्कार होने पर निखिल प्रपञ्च का उपादान 
कारण श्रज्ञान का भी जब नाश हो जाता है तो उस श्रज्ञान के कार्य प्रपञ्च का 
नाश सुतराम्‌ सिद्ध है। क्या तन्तु के नाश होमे पर भी पट बना रहता है! 
अर्थात्‌ नहीं । अतः ब्रह्म से भिन्न कोई पदार्थ नित्य नहीं। यदि कहो कि 
“ववंसमिन्नत्वे सति (ध्वंसापतियोगित्वं नित्यत्वम्‌? अर्थात्‌ जिसका ध्वंस नहीं होता 
है ओर वह ध्वंस रूप भी नहीं हो । हम ध्वंस का ध्वंस नहीं मानते इसलिये 
ध्वंस का प्रतियोगी ध्वंस तो नहीं है पर बह ध्वंस रूप हे । जो ध्वंस रूप भी न 
हो श्रोर ध्वंस का प्रतियोगी भी न हो, वह नित्य है यथा आत्मा। आत्मा 
ध्वंस रूप नहीं और ध्वंस का प्रतियोगी भी नहीं । बैसे ही घटत्वादि जाति भी 
ध्वंस रूप नहीं है। ओर प्रलय पर्यन्त उसका नाश न होने के कारण ध्वंस का 
प्रतियोगी भी नहीं । अतः घटत्वादि जाति नित्य है १ तो यद्द ठीक नहीं । दृश्य 
प्रपञ्च के नाश के लिए प्रलव पयन्त प्रतीच्या की श्रावश्यकता नहीं दै? वह तो 
ब्रह्मशान से अशान का नाश होने पर श्राप ही नष्ट हो जाता है। क्या रज्जुके 
अशान से उत्पन्न हुआ सर्प रज्जु के ज्ञान होने पर भी बना रइता है १ अर्थात्‌ 
नहीं । वैसे ही ब्रह्म के अशान से “उत्पन्न द्दोनेवाला सम्पूर्ण दृश्य प्रपञ्च का 
ब्रह्मज्ञान से विलय हो जाता है । यह युक्ति तथा अनुभब सिद्ध है। अतः जावि 


के लक्षण में आया हुआ नित्य पदार्थ का खण्डन तो हो गया । 
रहा समवाय--““दण्डोी पुरुषः इस प्रतीति में दरड विशेषण ओर पुरुष 


विशेष्य तथा उन दोनों का संयोग सम्बन्ध दीखता दै । वैसे ही “रूपी घट? 
( घट रूप वाला है ) इस प्रतीति में रूप विशेषण ओर घट विशेष्य एवं दोन 
का सम्बन्ध दीखता है । वद्द सम्बन्ध पूर्वोक्त रीति से संयोग तो है नहीं, अपितु 
समवाय है । क्योंकि दो भिन्न पदार्थों का सम्बन्ध कराने वाला कोई सम्बन्ध 
अवश्य मानना चाहिए । यहाँ पर वह सम्बन्ध न्याय मत में समवाय हो है । 
ऐसा श्राप का श्रभिप्राय है । 

इम आपसे पूछते हैं कि वद्द समवाय रूप तथा घट इन दोनों सम्बन्धियों 
से भिन्न है, अथवा अभिन्न है ? यदि अपने सम्बन्धी से समवाय-सम्बन्ध 
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सु०-भिन्न है और वह स्वतन्त्र पदार्थ है, तो आपको कहना होगा कि वह भी 
अपने आश्रय में किसी सम्बन्ध से रहता द्वोगा । यदि समवाय का श्रपने सम्बन्धो 
से सम्बन्ध कराने वाला सम्बन्ध भिन्न है, तब तो श्रनवस्था दोष श्रा जाएगा | 
“प्रमाण शून्याउभिनवाइनन्त-पदार्थ कल्पना5डनवस्था? 

जिसकी सिद्धि के लिए कोई प्रमाण नर्हो ऐसे नये नये अनन्त वस्तु को 
कल्पना करते जाना श्रनवस्था है। अतः समवाय का अपने सम्बन्धियों से 
सम्बन्ध कराने वाला भिन्न सम्बन्ध ओर दूसरे के लिए तीसरा सम्बन्ध मानने 
से अनवस्था दोष आ जाएगा ' यदि कहो कि रूप ओर घट का सम्बन्ध समवाय 
है श्रर्थात्‌ रूप समवाय सम्बन्ध से घट में रहता है और समवाय किसी दूसरे 
के सम्बन्ध बिना ही अपने सम्बन्धी रूप श्रोर घट में बना रहता है। तब तो 
समवाय मानने की भी आवश्यकता नहों । रूपादि गुण मी बिना किसी सम्बन्ध 
के ही अपने सम्बन्धी में रद्द सकता हो, तो दूसरा भी रह जायेगा । दूसरे के 
न रहने में और एक के रहने में कोई तक तो है नद्वी--इसो को विनिगमका- 
भाव कहते हैं । 

एक ही समवाय यदि निखिल विश्व में है अर्थात्‌ ज्ञान जिस सम्बन्ध से 
आत्मा में रहता है उप्ती सम्बन्ध से रूप घट में रहता है, तो कदाचित्‌ 
“समवायेन ज्ञानवान्‌ घटः? ऐसा भी प्रतीत होना चाहिये तथा “समवायेन 
रूपवान आत्मा? ( श्रात्मा समवाय सम्बन्ध से रूप वाला है ऐसा मो प्रतीत 
होना चाहिए । क्योंकि समवाय सम्बन्ध तो दोनों जगह एक ही है । पर ऐसी 
प्रतीति तो किसी को होतो नहीं | अतः समवाय की कल्पना तक विदुद्ध हे । 
श्रति में तो कहां कदा ही नहीं है । जैसे घटत्व के जाति होने में प्रत्यक्ष तथा 
अनुमान आदि प्रमाण नहीं है वैसे ही नील घरत्वरूप उपाधि की सिद्धि में भी 
कोई प्रमाण नहीं है । "नीलो घटः? घट नीला है यदद प्रतीति तो नील घर ब के 
सद्भाव में प्रमाण है, न कि नील घटत्व को उपाधि होने में। जब नील घटत्व 
में उपाधित्व सिद्धि के लिए श्रन्यत्र कहीं उपाघित्व ही नहीं है तो नील घटत्व 
में उपाधिस्व साच अनुमान का भी श्रवसर नहीं हे । 

यदि कहो --'नील-घटत्वम्‌ उपाधि:, जातिभिन्न सामान्यधर्मत्वात्‌ 
ककाशात्ववत्‌? ( आकाश में जातिमिन्न सामान्यघमत्व है और उपाधित्व है ) 
ऐसा जातिभिन्न सामान्यघर्मत्व ओर उपाधित्व का आकाशत्व रूप दृष्टान्त में 
व्यासि ज्ञान दो जाने के बाद जातिभिन्न सामान्यधमत्त रूपं द्वेतु को नोल 
घटत्व में देखकर उपाधित्व सिद्धि के लिप अनुमान- कर लेंगे १ तो यह 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि दृष्टन्त में देत ओर साध्य दोनों की अप्रसिद्धि 
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पर्वेतो वह्निमानित्यादौ च पवतांशे बहयंशे चान्तःकरणवृत्तिभेदा- 
ज्रीकारेण तत्तद्वृत्त्यचच्छेदकभेदेन परोक्षत्वापरोक्षत्वयो रेकत्र चैतन्ये 
धत्तो न विरोध:। तथा च तत्तदिन्ट्रिययोग्यवतमानविषयातरच्छिन्नं- 
चेतन्याभिन्नत्चं तत्तदाकारव्ृतत्यचच्दिन्नज्ञानस्य तत्तदंशे प्रत्यक्षत्वम्‌ ॥ ` 


५८७७ ऋण आज - 


~ न बय 


नन्वेचमप्येकस्येव चैतन्यस्य परोक्षत्वापरोक्ष त्वात्मविरुद्धधर्माक्रान्तत्वं विरुद्ध- 
सित्याशङ्कयाह--पर्वेत इति । चेतन्ये--प्रमात्मकचेतन्ये । एवं सतीदं फलित- 
मित्याह - तथा चेति । तत्तद्वृत्यवच्छिनचेदन्यस्य तत्तदि न्द्रिययो ग्यवतेमान- 
विषयावच्छिन्नच तन्या भिन्नत्व॑ तस्िंस्तस्मिन्ज्ञानांरे प्रत्यक्षतत्वप्रयोजकमित्ति ज्ञान- 
गतस्य प्रत्यक्षत्वस्य ्रमाणचतन्यस्य विषयावच्छिन्नचतन्या भिन्नत्व मित्युक्तप्रयोजकेन 
विवक्षितमित्यथेः । 


श्र०--५“पर्षबेतो बह्िमान? इस अनुमिति ज्ञान के पवत अंश तथा बहि 
अंश में अन्तःकरण की बृत्ति का भेद माना गया है । इसलिए इत्ति रूप 
अवच्छेदक के भेद से एक ही चेतन्य रूप ज्ञान में पर कजक्षत्व और अपरोक्षत्व 
दो घर्मो के रहने में कोई विरोध नहीं है । निष्कृष्ट लक्षण यह हुआ कि घट 

स्यादि विषयाकार वृत्ति से अवच्छिन्न चैतन्य का और चक्षुरादि इन्द्रियों 
से प्रत्यक्ष के योग्य वतमान विषपावच्छिन्न चैतन्य का अभेद ही घटपटादि 
विष» अंश में प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक माना गया है । 


आई 


सु०--है । ज्र दृष्टान्त में साध्य तथा देतु वाटी-प्रतिवादी-उभयवादो सम्मत 
होतो आगे अनुमान का अवसर ऋ सकता हे । हम तो श्रमाकाशत्व में 
उपाधित्व ही नहीं मानते हैं तो फिर श्रनुमान कहाँ? साथ डी जातिमिन्न 
सामान्य घर्मत्व रूप हेतु में जातिमिन्न विशेषण दिया गया है। जब अभी तक 
जाति की हो सिद्धि नहीं हुई तो जाति पद घटित जातिभिन्न सामान्यघमस्व रूप 
हेतु की भी प्रसिद्धि कैसे हो सकती है । अतः नील घटत्व में उपाघित्व साघक 
शप्रनुमान के साध्य को भी अप्रसिद्धि और देतु की भी अपसिद्धि रूप दोष दे । 
इसी बात को मूलकार ने जातित्व की तरद्द उपाघित्व का भी निरास (खण्डन) 
कर लेने को कदा है। 


ज्ञान प्रत्यक्ष का निष्कृष्ट लक्षण 
पहले कहे हुए प्रकार से 'पबतो वहिमान? इस अनुमिति झान में एक 
हो चैतन्य का परोक्ष॒त्व -अपरोक्ष॒त्व रूप विरुद्ध घम वाला मानना असंगत है । 


“प 


ज बन के जा लगना 
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घटादेर्विषयस्य प्रत्यत्तव्वं तु प्रमात्रभिन्नत्वम्‌ । ननु कथं घटादेरन्तः- 
करणावच्लिन्न चेतन्याभेद: ? आहमिमं पश्यामि इति भेदानुभवविरो- 
,धादिति चेत्‌ । 


एवं ज्ञानप्रत्यक्तऱ्वस्य प्रयोजकमभिधाय प्रमेयरातस्य तस्य तदाह -- घटा- 
देरिति । ुशब्देनेन्द्रियजन्यज्ञानचिषयत्वं विषयप्रत्यत्तत्वमित्यादितज्ञक्तण- 
निरासः । मन खरूपेन्द्रियजन्यानुमितिज्ञानदिषयेतिव्याप्ते: । प्रमात्रभिन्नत्व- 
मिति । घरादेर्विषयस्येत्यनुषञ्यते । ननु विषयस्य घटादेः प्रमात्रभित्नत्वमुच्यते 
तदवच्छिन्नचेतन्यस्य वा ? नायः, तस्य जडत्वेन तच्वासम्भवात्‌ । न द्वितीय, 
अहं मनुष्य इति प्रतीतिः स्यात्‌। न च सोपलभ्यते च तदह्विरुद्मम । अहमिमं 
पश्यामीति भेदप्रतीतिः, अतः कथं विषयस्य प्रमात्रभेद इति शङ्कते नन्विति । 


खऋ०-घटपरादि विषय का अन्तःकरणावच्लिन्न प्रमाता के साथ श्रभेद ही 
घरादि विषय के प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक है । 
` शङ्का-घटादि तथा अन्तःकरणावच्लिन्न चैतन्य प्रमाता का भेद 
कैसे दो सकेगा १ "मैं घट को देखता हूँ? इस श्रनुभब में विषय और प्रमाता का 
स्पष्ट भेद दीखता है । इस भेदानुभव के साथ बिरोध पड़ता है । 


सु०-क्योंकि एक ज्ञान में एक.ही घम रइ सकता है, दो विरुद्ध घर्म नदीं रह 
सकते । यहाँ तो प्रत्यक्षत्व और परोच्तृत्व रूप बिरुद्ध दो धर्मों से एक हो चैतन्य 
श्राक्रान्त दो रहा है १ ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि प्रतीति के श्राधार पर 
नियम बनाया जाता है न कि नियम के आधार पर प्रतीति । “पयतो वह्निमान्‌? 
इत्यादि अनुमितिमें पवत के साथ नेत्रका सम्बन्ध होनेके कारण पघंताकार वृत्ति 
बाहर पवत देश में है और बह्णथाकार बृत्ति हृदय देश में है र्यात्‌ इसि का 
भेद है। और उन कृत्तियों के अवच्छेदक विषय भी भिन्न भिन्न हैं इसलिये 
एक ही प्रमा रूप चैतन्य में परोक्षृत्व श्रपरोच्छत्व रूप घमं का रहना विरुद्ध नहीं 
हे । अत: वह्नि अंश में परोक्षत्व है, ओर पवत अंश में छपरोक्त् है । "घटः? 
इस ज्ञान में तो घटाकार बृत्ति एक ही है और वह घट देश में ही हे। अतः 
घरावच्छलिन्न चैतन्य ओर घराकार वृत्यवच्छिन्न चैतन्य का झमेद दै । इसलिए! 
ही घटज्ञान को घटांश में प्रत्यद्चत्व मानना युक्तिसंगत है । पूर्वोक्त दोषो की 
निवृत्ति के लिये यथोचित पदों का निवेश करने के बाद अब ज्ञान गत प्रत्यच्षस्व 
का निष्कृष्ट लक्षण लिखते हैं कि घटाकार, पटाकार, मठाकार वृत्ति.से अवच्लिन्न 
चैतन्य अर्थात्‌ प्रमाण चैतन्य का चक्षुरादि इन्द्रियों से प्रत्यक्ष क योग्य वतमान 


छ वेदान्तपरि भाषा 


उच्यते । प्रमात्रभेदो नाम न तदैक्यम , किन्तु प्रमाठ सत्ता5ति- 
रिक्तसत्ताकत्वाभाव: । तथा च घटादेः स्वावच्छिन्नचैतन्ये5- 
ध्यस्ततया विषयचेयन्यसत्तत्र घटादिसत्ता, श्रधिष्ठानसक्ता53तिरिक्ताया 
आरोपितसत्ताया अनङ्गोकारात्‌ । विपयचैतन्यञ् पूर्वोक्तिप्रकारेण 
प्रमातृचेतन्यमेवेलि प्रमाठृचेतन्यस्येब घटाद्यधिष्ठानतयौ प्रमातृसत्तेब 
घटादिसत्ता नान्येति सिद्ध घटादेर परोक्षत्वम्‌ ॥ 


प्रमात्रभेदो नाम घटादेस्तदचच्छिन्नचेतन्यस्य चैक्यं न विवच्तित येन विरोध; 
स्यादपि व्वन्यदेव । तदभिन्नत्वमिति समाधत्ते उच्यत इति । अमातृरुत्तेत्यस्य 
भ्रमातूलक्षणसत्तेत्यथः । न तु तन्निष्टसत्ताजातिः, प्रमातृ अमेय निष्टखत्ताजातेरेकतया 
तन्निष्टसत्ताऽतिरिक्तसत्ताया असिद्धे: । तथा च प्रमात्रभेदस्योक्तलक्षणे सतीद्‌ं 
फलितमित्याह तथा चेति । प्रमातचैतन्यमेवेति । अतः प्रमाठृसत्ताऽति- 
रिक्तसत्ताशुन्यत्वं घटादेरपरोच्हत्वं सिद्ध मित्यथः । 


श्र०--समाधान- प्रमाता के साथ विषय के अभेद होने का अर्थ दोनों 
का ऐक्य नहीं है किन्तु अन्त:करणावच्छिन्न रूप प्रमाता की सत्ता से पृथक्‌ 
घटादि विषय की सत्ता का अभाव द्वी इन दोनों का अभेद पद से कहा गया 
है । अतः घटादि विषयावच्लिन्न चैतन्य में घटादि विषय कल्पित हैं । इस- 
लिए विषय चैतन्य की सत्ता ही घटादि को सत्ता है । अधिष्ठान वस्तु की सत्ता 
से भिन्न कल्पित वस्तु की सत्ता नहीं मानी गयी है। विषय चैतन्य पूर्वोक्त 
रीति से प्रमातृ चेतन्व ही है। अतः प्रमातू चेतन्य द्वी घट की सत्ता मानी 
जाएगी, भिन्न नहीं । इस प्रकार घटादि विषयों का अ्रपरोक्षत्व सिद्ध हो जाता है । 


विषयावच्लिन्न चैतन्य का श्रमेद होने पर घट-पट-मठादि विषयाकार वृत्त्यवच्छिन्न 
शान का घट-पटाद्यंश में प्रत्यक्तत्व मानना चाहिए । तात्पय यह कि प्रमाण 
चेतन्य का तत्तद्‌-इन्द्रिय योग्य वतमान विषयावच्छिन्न चेतन्य का अभेद ह्वी 
घट पटादि विषय के शानांश में प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक माना गया दै । 
. यहां तक ज्ञानगत प्रत्यक्षस्व का प्रयोजक बतलाया गया अब घट पटादि 
विषयगत-प्रत्यद्धृत्व का प्रयोजक बतलाते हैं । 
विषय के प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक 
सु०--“श्रयं घट:? इत्यादि ज्ञान में घट का भी प्रत्यक्ष होता है और घट 
शान का भो प्रत्यक्ष होता है । अर्थात्‌ घट भी प्रत्यक्ष है और घट का शान भी 
प्रत्यक्ष है, उनमें से ज्ञान के प्रत्यक्ष होने में नियामक का विचार किया गया । 


प्रत्यक्तपरिन्छेद: ७७% 


अब तो घटादि विषय के प्रत्यक्ष॒त्व प्रयोजक का विचार किया जाता हैः--जब 
घटादि विषय अ्रन्तःकरणावच्लिन्न चैतन्य के साथ श्रभिन्न हो जाता है। उस 
समय घटादि विषय का प्रत्यक्ष माना जाता है | 

यद्यपि घटादि विषय में प्रत्यक्ृत्व का श्रथ है--प्रत्यक्ष शान विषयत्व । ज्ञान 
के प्रत्यक्षत्व का श्रथ होता है पूर्वोक्त प्रत्यक्षत्व द्वी। क्योंकि शान स्वप्रकाश 
तथा सदा प्रत्यक्ष ही है । उससे तो श्रन्य का प्रत्यक्ष होता है फिर कहीं ज्ञान 
को परोक्त मानना ओर कहीं, अपरोच मानना यह कैसे युक्ति संगत हो सकता 
है । तथापि अनुमिति, उपमिति इत्यादि ज्ञान भो चेतन होने से स्वांश में प्रत्यक्ष 
होने पर भी बिषय अंश में परो है । अतः अ्रतिव्यासि नहीं है । “ विघयाऽ- 
परोच्यम्‌ संविदभेदात्‌ ? अर्थात्‌ ज्ञान के साथ अभेद होने पर हो विषय का 
*्परोच् होता है । इस विवर्ण में प्रमाता के साथ विषथ का श्रमेद दोना हदी 
विषयगत प्रत्यक्ष॒त्व का प्रयोजक है । 

` सु०— आपने घटादि विषय का प्रमाता के साथ श्रभेद होना ही विषय के 
भत्यक्तत्व का प्रयोजक कहा है । किन्तु घटादि विषय तथा प्रमाता का श्रभेद 
लो सम्भव नहीं है । क्या आप घटावच्छिन्न चैतन्य का प्रमाता के साथ अभेद 
करना चाहते दो १ .या घटादि बिषय का ही प्रमाता के साथ श्रमेद कहते हो १ 
विषय जड़ है ओर पमाता चैतन्य है भला इन दोनों का अभेद केसे हो सकेगा १ 
इन दोनों का अभेद कहो तो “अहं मनुष्यः? मैं मनुष्य हुँ इस प्रतीति के समान 
में घट हूँ? यह भी प्रतीति हनी चाहिये । प्रतोति तो उसके बिरुद्ध है । अर्थात्‌ 
अं इस घट को देखता हूँ? इसमें इस घट का ओर में पद वाच्य प्रमाता का 
भेद दीखता है । तो फिर विधय का प्रमाता के साथ श्रभेद होता केसे कह 
रदे दो १ 

` विषय प्रत्यक्षत्व में शङ्का समाधान 

सु० -- विषयगत प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक विषय का प्रमाता के साथ श्रभेद 
कहने पर आपने उक्त शांका को। पर श्रमेद का अर्थ प्रमाता और घट 
तथा घटावच्छिन्न चेतन्य का श्रभेद--ये दोनों हो विकल्प हमें इष्ट नहीं हैं । 
इम ( वेदान्ती ) तो प्रमाता ( अन्तःकरणावच्छिन चैतन्य ) से पृथक घटादि 
विषय की सत्ता न रह जाय, इसीको प्रमाता के साथ विषय का अ्रभेद होना 
कहते हें । बात यह है कि वेदान्त सिद्धान्त में ब्रह्म से भिन्न सम्पूण विश्व 
कल्पित है, तदनुसार घट घटादि विषय भी स्वावच्छिन्न चैतन्य में कल्पित 
हैं । घटावच्छिन्न चैतन्य में घट कल्पित है और पटावच्छिन्न चैतन्य में पट 
कल्पित हे । कल्पित की 'अधिष्ठान से पृथक सत्ता किसी को भी मान्य नहीं है । 


७ हे 
ह्‌ वेदान्तपरिभाषा 


अनुमित्यादिस्थले रबन्तःकरशस्य बह्वयाद्देशनिगमनाभावे वह्वयः 
चच्छिन्नचेतन्यम्य प्रमातृ चेतन्यानात्मकतया बह्ृूयादिसत्ता प्रमातूसत्तातो 
भिन्नेति नातिव्याप्तिः । | | र 
अनुसेयचह्ूयादेश्चेतन्यसत्ताऽतिरिक्तसत्ताशून्यत्वेऽपि तस्य प्रमात्रनाटमकतया 
नातिख्यासिरिति चेतन्यपदं विहाय प्रमातृपदोपादानमित्याशयेनाह  अनमि- 


त्यादोति । 


अ०-- किन्तु श्रनुमिति आदि स्थल में श्रन्तःकर्या वह्लयादि बाह्य देश में 
जाता नहीं । अतः यहि अवच्छिन्न चेतन्य प्रमातृ चेतन्य से अभिन्न नहीं हो 
पाता इसीलिये प्रमाता की सत्ता से वह्वयादि की सत्ता भिन्न रह जाता दे | 
अतः अनुमिति शान में प्रत्यक्ष के लक्षण की अतिव्यासि नहीं है । 


हि 


सु०--जिस प्रकार सीप में कल्पित चाँदी की सीप से पृथक सत्ता नहीं है, ठौकं 
वैसे हो घटावच्छिन्न चेतन्य में कल्पित घट की भी अपने अधिष्ठान से पृथक 
सत्ता नहीं है, किन्तु अधिष्ठान को सत्ता ही कल्पित घटादि की सत्ता मानां 
जाती है । $ नड 

घट को देखने के लिए नेत्र द्वारा अन्तःकरण व्ही वृत्ति घट देश 
जाकर जबर घटाकार बन जातो उस समय घंटांवच्छिन्न चैतन्य और 
प्रमातू चैतन्य का अभेद हो जाता है। अर्थात्‌ प्रमातृ चैतन्य तथा घटादि 
विषय चैतन्य का विभाग करनेवाला घट और अन्तःकरण ही तो था। बह 
भिन्न देश में रहने पर चैतन्य का विभाग कर रहा थाँ। एक देश में रहने 
पर उपाचि-विभाजक नहीं होते, यह इम पहले दी कइ आये हैं। अब तो 
जैसे घटावच्छिन्न चेतन्य में घट कल्पित माना गया था वैसे ही प्रमातृ चैतन्य 
में घर कल्पित है- ऐसा मानने में कोई आपत्ति नहीं । क्योकि प्रमातृ चैतन्य 
ओर घटावच्छिन्न चेतन्य दोनों हो अभिन्न हो चुके हैं। इसलिए जिस प्रकार 
घरावच्छिन्न चेतन्य से घट की पृथक सत्ता नहीं, वैसे ही प्रमाता से भी घटादि की 
पृथक सत्ता नहीं, क्योंकि प्रमाता में घर कल्पित है ओर कल्पित को अधिष्ठान 
से पृथक सत्ता सिद्धान्त में मान्य नहीं । इस प्रकार प्रमातृ की सत्ता से घंट की 
थक सत्ता न रहना हो प्रमाता का घर से अमेद होना है ओर उस समय 
घरादि बिषय का प्रत्यक्ष हो जाता हे | इसे मानने में विचारशील सद्ददय व्यक्ति 
को कोई आपि न होगी । 

पतो बहिमान' इत्यादि अनुमिति स्थल मॅ" भी चेतन्य से भिन्न 


प्रत्यक्तपरिच्छेदःभ . ७७ 


नन्वेबमपि धर्माधर्मादिगोचरानुमित्यादिस्थले घमीधमंयोः प्रत्यक्ष- 
त्वापत्तिः, घर्माद्यचच्छिन्नचेतन्यस्य प्रमाठचैतन्याभिन्नतया धमोदि- 
सत्तायाः प्रमाठ्सत्तानतिरेकाद्ति चेत्‌ । न। योग्यत्वस्यापि बिषय- 
विशेषत्वात्‌ ।। 


पिया. cap es 


नन्वेजमप्यतिव्यासिरस्तीति शङ्कते नन्विति । प्रत्यक्ञयोग्यत्वश्यापि 
विषयविशेषणत्वेन योग्यविषयस्य प्रमात्रभिन्रत्वरूपलच्षणस्य धमां दाव भावाना ति- 
घ्यासिरित्याह - नेति । 


= 


अ०--तथापि धम श्रघर्मादि विषयों का जहाँ श्रनुमिति ज्ञान होता है, उस 
स्थल में घर्माधम में प्रत्यढ्त्वापत्ति होगी ही--क्योंकि घर्भादि से श्रवच्छिन्न 
चेतन्व. प्रमातृ चैतन्य से अभिन्न है । अतः प्रमाता की सत्ता से श्रभिन्न सत्ता 
घाला घर्मादि हो गया है। ऐसा कहो--तो ठीक नद्दों। विषय में योग्यस्व 
विशेषण भी दे देना चाहिये । धर्मादि में प्रत्य की योग्यता तो है नहीं इसलिए 
उसको श्रनुमिति के धर्मादि में प्रत्यक्षत्वापत्ति नहीं द्वोगी १ 


सु०-वहि विषयकी सत्ता नहीं है । क्योंकि वहथ[दि विषय भी स्वावच्लिन्न चैतन्य 
में कल्पित है । अतः अधिष्ठान को सत्ता ही कल्पित की सत्ता मानी गयी है । 
फिर भी उक्त स्थल में अन्तःकरण भीतर है वहि इत्यादि विषय बाहर हैं। 
विषय देश में अन्तःकरण नहीं गया । अतः बहि श्रवच्छिन्न चेंतन्य़ ओर 
ग्रन्तभ्करण से अवच्छिन्न चेतन्य भिन्न देश में होने के कारण दोनों का श्रभेद 
न हो सका । इसलिए प्रमाता की सत्ता से वह्ि विषय की सत्ता भिन्न ही रह 
गयी । यदि वह्यवच्छिन्न चैतन्य ओर प्रमातृ चैतन्य का श्रमेद हुआ होता तो 
वहयवच्छिन्न चेतन्य में कल्पित द्ोता हुआ भी वह्नि प्रमातृ चेतन्य में कल्पित 
माना जाता, किन्तु दोनों चैतन्य का श्रमेद तो दुआ नहीं । इसलिए श्रनुमित्यादि 
' के विषय में प्रत्यच्तत्वापत्ति नहीं है । प्रमाता की सत्ता ही प्रत्यक्ष स्थल में विषय 
की सत्ता मानी जाती दै--ऐेसा कहा न कि चैतन्य की सत्ता ही विषय की सत्ता । 
अन्यथा अनुमित्यादि स्थल में भी उक्त लद्ण को अतिव्यासि हो जाएगी | 
' क्योंकि सभी ज्ञान में विषय तो चैतन्य की सत्ता रे श्रभिन्न सत्ता वाला है दी । 
अतः अनुमित्यादि के विषय में प्रत्यक्ष के लक्षण को अतिव्याप्ति वारणाथं ही 
चैतन्य सत्ता से श्रभिन्न'तित्ता वाला विषय है ऐसा न कहकर प्रमाता से अभिन्न 

सत्ता वाला विषय प्रत्यक्ष स्थल में माना है । 
बाह्य विषय वह्नि इत्यादि की अनुमिति जहाँ होती है, वहाँ विषय 
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नन्वेमपि रूपो घट इति प्रत्यक्षस्थले घटगतपरिमाणादे१ प्रस्य च्छक” 
पत्तिः. रूपाबच्छिन्नचेतऱ्यस्य परिमाण्णद्यवच्छिन्नचेतन्यस्य चेकतया 
रूपावच्छिनज्नचेतन्यस्य प्रमाठ्चेतन्याभेदे परिमाणा दय्यर्वाच्छननचेतन्य- 
स्यापि प्रमात्रभिन्नतया परिमाणादिसत्तायाः प्रमातूसत्ता5तिरिक्तत्वा- 
आाबादिति चेत्‌। न। तत्तदाकारवृत्त्युपहितत्जस्यापि प्रमातृविशेषण- 
स्वात्‌ | रूपाकारवृत्तिदशायां परिमाणाद्याकारछुत्त्यभावेन परिमाणाद्या- 
कार वुत्युपहितप्रमात्‌ चेतन्याभिन्नसत्ताकत्बा भ1वेनातिव्याप्त्य भावात्‌ ॥ 


ननु घटगतरूपप्रत्यच्तदशायां लद्गभतपरिमाणादाबतिव्याक्षिः, रूपावस्जिन्ञ 
 चैतन्यस्येव परिमाणाद्यवच्छिन्नचेनन्यरूपतया तस्य तदभिन्नप्रमातूसत्ताडतिरिक्त- 
सत्ताकव्वाभावादिति शङ्कते नन्वेमपीति । परिमाणादे:ः अमातृसत्ताऽतिरिक्त- 
सत्ताशून्यत्वेऽपि परिमाणाद्याकारव्ृत्युप दित प्रमाठृचेतन्यसत्ताऽतिरिक्तस त्ताशून्य- ` 
त्वाभावानाव्यासिरिति समाधत्तेनेति । । 


कक 


ख० शंका --अस्तु-तथापि “रूपी घटः . इस प्रत्यक्ष स्थल में घटगत. 
परिमाण आदि का भी प्रत्यक्ष होना चाहिए । क्योंकि रूपावच्छिन्न चैतन्य 
तथा परिमाणावच्छिन्न चैतन्य का एक होने से रूपावच्छिन्न चैतन्य जैसे 
प्रमातृ चैतन्य से श्रभिन्न है वैसे ही परिमाणावच्छिन्न चैतन्य भी प्रमातृ चेठन्य 
से अभिन्न है हो । अतः परिमाणादि को सत्ता प्रमाता को सत्ता से अभिन्न 
हो ही गई । | 

समा ०--उक्त स्थल में अतिव्यासि वारण के लिए तत्तदू विषयाकार 
वृत्ति डपहितत्व प्रमाता में विशेषण इम देते हें । अतः रूपा हार बत्ति दशा में 
परिमाणाद्याकार वृत्ति होने के कारण परिमाणाद्याकार वृत्ति उपहित प्रमातू 
चेतन्य से परिमाणादि की अभिन्न सत्ता तो दै नदी; फिर तो अतिव्यासि है 
ही नहीं । 


सु०-बाइर हे और विषयाकार श्रन्तःकरण की वृत्ति भीतर दै अ्रत: विषयावच्छिन्न 
चैतन्य ओर प्रमातृ चैतन्य का अभेद न होने से उक्त अनुमिति ज्ञान में प्रत्यक्ष 
के लक्षण की अतिव्याप्ति नहीं है । फिर भी सुख को देखकर “श्रहं घर्मी अइम, 
श्रधर्मी'--ऐसे घर्माचम की अनुमिति जढाँ होतो है, वहाँ तो घर्म अधम में 
प्रत्यक्ष के लक्षण की अतिव्याप्ति होगी ही । क्योंकि इस अनुमिति ज्ञान का 
विषय घर्मादि शरीरान्तः देश में है और अन्तःकरण भी अन्तःदेशमेंहै। 
श्रतः घर्मादि विषय से श्रवच्छिन्न चैतन्य एवं प्रसयत चैतन्य दोनों का श्रमेद 
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नन्वेव वृत्तावव्याप्तिः, अनवस्थाभिया वृत्तिगोचरवृक्ष्यनद्भीकारेण 
तप्र स्वाकारवुत्त्युगहितत्वघटितोक्तलक्तेणाभावादिति चेत । न। अन- 
खस्थाभिया वृत्तव्रेस्यन्तराबविषयत्वेडपि स्वविषयःवाभ्युपगमेन स्त्रविषय- 
बृ्त्युपहितप्रमातुचैतन्याभिन्नसत्ताकत्वस्य तत्रापि भावात्‌ । एवं चान्तः 
करणातद्रमादीनां केवललाक्षिबिषयत्वेऽपि तत्तदूकारवृत्त्यभ्युपगमेन 
उक्तल तरस्य तत्रापि सच्तान्नाव्याप्रिः ॥ 


ननु परिमाणादावतिव्यासिवारणाय तत्तदाकारवृत्युपहितत्वस्यापि प्रमातृ- 
विशेषणत्वे ब्वृत्तावव्यासिरिति शङ्कते---नन्वेजमिति । अनवस्थाभयेन कृत्ति- 
गोचरत्रृत्यनङ्गीकारेऽपि घटमहं जानामीति वृत्तेःस्वविषयत्वा*्यु पगमात्स्वेतरवृत्त्य- 
चच्छिन्नचेतन्याप्रकाश्यतया . स्वावर्छिन्नचतन्य्रकाश्यस्वे सति प्रकाशमानस्वान्न- 
च्थास्तिरऱ्याशयेनाह नेति । यथावृत्तवृ त्यन्तराविषयत्वेऽपि स्वविषयत्वाभ्युप- 
शम।दव्याक्षनिरास एतरमन्तःकरणस्य तद्धमाणां कामादीनां च केवलसाच्ति- 
विषयत्वेऽपि वृक्तिविषयत्वस्वी कारान्न तत्राव्यास्तिरित्याह--एवं चेति । आदिना 
प्राति भासिकरजतादिसं प्रह: । 


० शंका--परिमाण दि में प्रत्यक्षत्वापक्ति वारण के लिए प्रमाता में 
तत्तद्‌ विषयाकार बृत्ति उपहितत्व विशेषण देने पर भी बृत्ति के प्रत्यक्ष में 
अव्याप्ति होती हा है । क्योंकि अनवस्था के भय से घट को विषय करने वाली 
घटाकार वृत्ति जैसे मानते हैं वैसे उत्ति को विषय करने वाली अन्य बृत्ति मान 
नहीं सकते तब तो वृत्ति प्रत्यक्ष स्थल में विषयाकार बृत्ति उपडितस्ब घटित 
पूर्वोक्त लक्षण का श्रमाव होने से अत्र्यामि है । | 


समाधान-श्रनव€्था के भय से वटाकर वृत्ति को विषय करनेवाली 
दूसरी इत्ति के न मानने पर भी स्वविषयत्व तो मानते ही हैं श्रर्थात्‌ विषय के 
प्रत्यक्ष के लिण वृत्ति होनी चाहिए। पर वृत्ति के प्रत्यक्ष के लिण दृत्यन्तर 
की आवश्यकता नहीं है । उसो वृत्ति से उसका प्रकाश होना सिद्धान्त में माना 
गया है । अतः स्वविषय-वृत्ति उपहित प्रमातृ चैतन्य के साथ अभिन्न हो 
जाने के कारण चैतन्य को सत्ता से अभिन्न इतति की सत्ता हो ही जाती है । 
इस प्रकार अन्त.करण ओर श्रन्तःकरण के घम सुख दुश्खादि केवल साक्षी 
के विषय माने जाने पर भी तत्तदाकार वृत्ति भी सिद्धान्त में मानो गयी दै । 
शयतः विषय प्रत्यक्षत्व के लक्षण की उत्ति के प्रत्यक्ष में बिद्यमान होने से श्रव्यासि 
नदीं दै। इस प्रकार श्रन्तःकरण्य और उसके धर्मसुख दुःखादि को केवल 
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अ.--साच्छी विषयत्व माननेपर भी तत्तदाकार कृत्ति मानी ही गयी है। अतः विषय- 
गत प्रत्यक्षत्व के लक्षण की कत्ति प्रत्यक्ष में विद्यमान होने से अअव्यासि नहीं है | 


सु०-हो ही गया है। ऐसी स्थिति में घर्मादि विषय की सत्ता प्रमाता की सत्ता से 
भिन्न तो है नहीं । यदि धर्मादि में प्रत्यक्ष की योग्यता होती तो अतिव्याप्ति 
को शंका बन सकती थी। सभी दार्शनिक धर्मादि को परोक्ष ज्ञान का हो 
विषय मानते हैं, प्रत्यक्ष ज्ञान का नहीं मानते । जब इम विषय में योग्यत्व 
विशेषण लगा देते हैं श्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष के योग्य विषय का प्रमाता के साथ 
शमेद होना हो उस विषय के प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक है । तब योग्यत्व घटित 
प्रत्यक्षत्व लक्षण की घर्मादि-श्रनुमिति के विषय में अतिव्याप्ति कथमपि 
संभव नहीं । 

“रूपी घटः? इस प्रत्यक्ष में घट, रूप और उन दोनों के सम्बन्ध 
का प्रत्यक्ष दोता है। रूप घट में है ओर रूपाकार अन्तःकरण की कृत्ति होते 
ही रूपावच्छिन्न चैतन्य और प्रमातू चेतन्य का अभेद होते ही प्रमाता की सत्ता 
से रूप की सत्ता भिन्न नहीं मालूम पडतो है । अतः रूप का प्रत्यक्ष हो जाता 
है जैसे रूप घट में है इसी प्रकार से घट का परिमाणादि भो घट में ही है। 
अतः रूपावच्छिन्न चेतन्य और परिमाणावच्छिन्न चेतन्य एक हो है। “रूपी 
घटः? इस प्रत्यक्ष काल में नत्र रूपावच्छिन्न चेतन्य का प्रमाता के साथ मेद. 
हुआ तत्र परिभाणाद्यवच्लिन्न चैतन्य का भी प्रमाता से श्रमेद हो ही गया। 
श्रतः जैसे रूप की सत्ता प्रमातृ सत्ता से भिन्‍न नहीं है। वैसे ही परिमाणादि 
की सत्ता भी प्रमातृ को सत्ता से भिन्न नहीं रही । जब प्रमातु की सत्ता से भिन्न 
बिषय की सत्ता नहीं रह जाती तभी उस विषय का प्रत्यक्ष आप मानते हैं अतः 
रूप वाला घट है इस प्रत्यक में परिमाणादि का भी प्रत्यक्षद्दोना ही चाहिये । 

“रूपी घटः? इस प्रत्यक्ष में रूपाकार बृत्ति हुई है, न कि परिमाणा- 

कार । “स्थूलो घटः? इस प्रत्यक्ष में घर का स्थूलत्व परिमाणाकार बृत्ति बनती 
है । “रूपयान्‌ घटः? अर्थात्‌ घट रूप वाला हे इसमें घर रूप ओर उन दोनों का 
सम्बन्ध मात्र विषय हैं । क्योंकि जिस समय जिस आकार को अन्तःकरण की 
वृत्ति होती है, उस समय उस श्रन्तःकरण की तदाकार वृत्ति से चैतन्य उपहित 
माना जाता है। 'यथा रूपाकार श्न्तःकरण को वृत्ति होने पर रूपाकार वृत्ति 
उपहित चैतन्य प्रमाता को कहते हे । इस रूपाकार वृत्ति उपहित प्रमातृ चैतन्य 
के साथ रूप का ही अभेद है घटगत परिमाण का नहीं। अतः उस दशा में 
रूप का हो प्रत्यक्ष होवा है। परिमाण का नहों। जब परिमाणाकार वृत्ति होगी 
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सु०--तच परिमाणाकार बृत्ति उपहित चैतन्य के साथ परिमाण का मेद हो जाने 
से परिमाण का भी प्रत्यक्ष हो जाता है । क्योंकि उस समय प्रमाता की सत्ता से 
परिमाण की सत्ता पृथक नहीं रद जाती । अतः घटपटादि विषयाकार वृत्ति 
उपहित चैतन्य कै साथ योग्य विषयावच्लिन्न चैतन्य का श्रभेद ही उस विषय 
के प्रत्यक्षत्व प्रयोजक माना गया है । फिर तो “रूपी घटः इस प्रत्यक्ष में घटगत 
परिमाण के प्रत्यच्त की शंका निमूल हो गई । 

आपने “रूपी घटः? इस प्रत्यक्ष स्थल में परिमाण में अतिव्यासि 
वारण के लिए तत्तदाकार बृत्ति उपहितत्व प्रमाता में विशेषण दिया, रूपाकार 
दशा में परिणामाकार वृत्ति हुई नहीं। अतः परिमाण में प्रत्यक्ष की अतिव्यास्ति 
नहीं। फिर भी किसो बृत्ति के प्रत्यक्ष करने में श्रव्यासि तो हो ही जाएगी, 
क्योंकि जैसे विषय प्रत्यक्ष के लिए विषयाकार बृत्ति होतो है, वैसे ही विषया- 
कार वृत्ति के प्रत्यक्ष के लिए भिन्न बृत्ति मानें तो पुनः दूसरी बृत्ति के प्रत्यक्ष 
के लिए तीसरी बृत्ति माननी पड़ेगी, तीसरी वृत्ति के प्रत्यक्ष के लिए चौथी 
वृत्ति माननी पड़ेगो। फिर तो ऋनवस्था हो जायगी ॥ इस अनवस्था दोष के | 
वारण के लिए वृत्ति को विषय करनेवाळी वृत्ति आप नहीं मान सकते | फिर 
उक्त कूत्ति-उपहितत्व घटित प्रत्यक्ष का लक्षण वहां घटता नहीं | किन्तु वचि 
का प्रत्यक्ष तो होता है और उसमें उक्त लक्षण जाता नहीं । अतः वहाँ पर 
श्रव्यासि हो गयी । 

ठीक है; ब्रत्ति को विषय करने वाली दूसरी वृत्ति हम नहीं मानते, 
क्योकि अनवस्था हो जायगी । फिर भी “घटमहं जानामि” इस प्रत्यक्ष में उति 
का प्रत्यक्ष स्वयं उसी वृत्ति से होता हे । बिना वृत्ति के प्रत्यक्ष को स्वविषवत्व 
है । अत कृत्ति से भिन्न वृत्ति भ्रवच्लिन्न चैतन्य का विषय न हो और स्त्राव- 
च्छिन्न चैतन्य का विषय हो तो बह स्वप्रकाश माना जाता है। ऋतः वहाँ 
अव्याप्ति की शांका रहीं करनी चादिए । क्योंकि स्वको विषय करनेवाली 
उसकी जो ब्रत्ति है उससे उपहित चैतन्य से प्रथक तो इत्ति की सत्ता र नहीं 
गयो । फिर अव्यासि केसे १ 

यदि कहो कि अन्तःकरण ओर उसको परिणाम रूप वृत्ति तथा उसके 
धर्म सुख दुःखादि को तो केवल साची का विषय माना है । वृत्ति का विषय 
मानने पर तो सिद्धान्त से विरोध हो जाता हे-तो यह कहना ठीक नहीं 
क्योंकि तत्तदाकार वाली इत्ति का विषय मानते ही हैं। अतः उक्त लक्षण की 
बत्ति अत्यच्द स्थल में भी अब्यासि नहीं है । तात्पय यह है कि सभी जड़ पदार्थ 
अशान से आडत है । अतः उनका प्रकाश नहीं होता ओर तदाकार बृत्ति से 
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न चान्तःकरशातद्धमीदीनां वृत्तिविषयत्वाभ्युपरमे केवलसाक्ि- 
विषयत्वाभ्युपगमबिरोछ इति वाच्यम । न हि वृत्ति विना साछि- 
विषयत्वं केवलसात्िवेद्यत्वं किन्त्विन्द्रियानुमाना दप्रमाणठयापारः 
मन्त णा साक्तिविषयत्वम। अत एत्राहंकारटीकायामाचाययरहमा- 
कारान्तःकररर्वान्तगङ्गोक़ता, ऋत एव च प्रातिभासिकरजतस्थले रजता- 
काराविद्यावृत्तिः सम्म्प्रदायिकैरङ्गीकृता, तथा चान्तःकरणातद्धमादिषु 
केवल साक्तवे येषु ब्ृत्त्युषहितव्वघ'टेतलच्तणस्य सत्वान्नाव्याप्तिः ॥ 


ननु ब्र॒त्यादिव्यात्रलककेवलपदविरोघात्‌ कथं व्ृत्तिविषयस्वमभ्युपगन्तुं शक्य- 
मित्याशङ्गय परिहरति - न चेति । केवलपदं न द्वृत्तनिरास्राथमपि स्विन्दियानु- 
मानादिप्रमाणव्य।य।रनिङृत्यथम्‌, अतो न तद्विरोध इत्याइ-न हीति । स्वोक्ताथे 
ते. पझ्मपादा चा यंसम्मतिमाह--श्वत एवेति । यतो न वृत्तेः केवलपद इयावस्य॑त्वमत 
एुवाहंवृत्यच्छ्न्रमेवान्तःकरणं चतन्यविषयभावमापद्यत इत्यह ङ्कारटीक।यामा- 
चायेरइ मित्याकोरान्तःकरणविपया ब्ृत्तरङ्गाङृतेत्यर्थः । साम्प्रदायिकेरिति । 
सव ज्ञसुनि प्रमुखैः । अन्तःकरणादीनां वृत्तिविषय वे निर्विवादे सलि फलितम- 
व्या सिनिराकरणझुपसंहरति --तथा चेति । 


श्र०— सत्र तो अन्तःकरण और उसके घर्म को वृत्ति का विषय मानने पर 
केवल साक्षी विषयत्व सिद्धान्त का विरोध स्पष्ट ही हो गया ।-घेसा कहना ठोक 
नहीं । बत्ति के विना साक्षी विषयत्व को केवल साळी वेय्रत्व नहीं कहते । किन्तु 
इन्द्रियां श्रनुमानाठि प्रमाणों के व्यापार के बिना ही जो साक्षी का विषय हो 
उसे केवल साच्ची वेग्र कद्दते हैं। इसलिए ही अहंकार टीका में पद्मपादाचायं 
ने ्रहमाकार श्रन्त करण की बृत्ति मानी है । अतएव प्रातिभाषिक रजताकार 
काविद्या की बृत्ति साम्प्रदायिकों ने मानी है । अतः अन्तःकरण श्रोर उसके 
धर्म सुख दुःखादि केवल साळी वेद्य विषय में भी डृत्ति-उपहितस्व घाटत लक्षुय 
विद्यमान होने से कथमपि श्रव्यासि नहीं है । 


सु०-श्रावरणका नाश होनेपर उनका प्रकाश होता है | बह घटपटादि बिषय जिस 
प्रकार जड़ हैं- बैसे ही बृत्ति भो जड़ है । फिर भी घटादि बिषय तथा वृत्ति में 
विलक्षणता है । जैसे धट के प्रत्यक्ष में आलोक तथा चक्षु दोनों को आबश्यकता 
होतो है पर आलोक के प्रत्यक्ष में दूसरे अलोक का आवश्यकता नहीं वद तो 
स्यतया घट को भो पक्राशता है । वैसे ही बृत्ति अपने विषय को भी प्रकाश 
देती है और स्त्रयं का भी उसो त्रृत्ति से प्रकाश होता है, यह अभिप्राय है । 
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कद्यं निर्गेलितोऽथः, स्त्राकारवृत्युपहितप्रमात्‌ चैतन्य सत्ताऽतिरिक्त- 
सत्ताकत्बशून्यत्वे सति योग्यत्वं विषयस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । तत्र संय गसंयुक्त- 
तादास्म्यादीनां सन्निकषोणां चैतन्याभिव्यञ्जकब्वन्तिजनने बिनियोगः 


ऋतृसुखप्रतिपत्तये दत्तरिंरोषणनिंष्पन्नलच्चणं निष्कृष्य दशयति --तद्‌॒य- 
मिति | तत्तस्य पूर्वोक्तस्यायम्‌, तक्तस्मादयमिति वा । स्वं=विषयस्तदाकारा 
ततद्रोचरा या जृत्तिस्तदुपहितं यत्प्रमातृचेतन्यं तदूपाया सत्ता तदतिरिक्ता सत्ता 
थस्य स॒ तथा तस्य भावस्तच्वं तेन शून्यत्वे सति तद्‌तिरिक्तसत्तावत्वरहितव्वे 
सति -- प्रत्यक्ञयोग्यस्वं प्रस्यच्वव्यवहारप्रयोजकमि यथः । एवं ज्ञानगतस्य ज्ञेय- 
रातस्य च प्रत्यक्षत्वस्य प्रयोजकमुक्तं तत्र तादृशद्घस्यवच्लिन्नचेतन्यस्य ताइश- 
विषयाव'चछुज्नचे तन्याभिन्नत्वे चिषयशतप्रस्यच्षत्वस्य प्रयोजकमिति विवेकः । तत्र 
प्रत्यक्षस्य विषयस्य प्रत्यच्चज्ञानं चैतन्यमेव तञ्चानादीति संयोगादिसन्निकर्षाणां 
छ विनियोग इत्यपेक्षायामाह -तत्रेति । « उक्तरोत्योभयप्रयोजकसिद्ध सति 
संयोग: खंयुक्तता दात्म्यं संयुक्ताभिन्नतादात्म ४ तादात्म्यमभिन्नतादात्म्य] मित्येवं 
रूपाणां सान्षिकर्षाणां घरत हुतरूपरूपत्वशब्दशब्दवावल्छिज्नचे तन्‍या भिव्य्जक- 
चत्त्युत्पादने विनियोग इत्यथ: ॥ 


० पूर्वोक्त लक्षण का निष्कृष्ट स्वरूप यह हुआ कि घट परादि विषया- 
कार वृत्ति से उपहित प्रमातृ चैतन्य की सत्ता से भिन्न सत्ता प्रत्यक्ष दो जाता है। 
बहां पर संयोग सयुक्त तादात्म्य आदि सम्बन्धो का चेतन्य की अ्रभिव्यज्ञक इत्ति 
के उत्पत्ति मात्र में विनियोग समभाना चाहिये । 


सु०--यदि अन्तःकरण ओर उसके भम वृत्ति तथा कामादि को वृति का 
विषय मान लिया, त्र उसमें केवल साच्या विषयर कहां रदा १ अतः आप 
केबल सखी विषयत्व रूप सिद्धान्त के साथ में अन्तःकरण ओर उसके धम को 
बृत्ति विषयत्व मानकर खिलवाड़ कर रहे हें !-यइ कना ठीक नहीं। केवल 
पद द्रति विषयत्व के निरास के लिए नह्दीं है किन्तु इन्द्रिय एब अनुमानादि . 
प्रमाण के व्यापार निद्वृत्यर्थ है श्ऋर्थात्‌ जिन्हे हम ( बेदान्ती ) केवल साच्ची 
वेद्य मानते हैं उनमें इन्द्रियों का व्यापार एवं अनुमानादि प्रमाणों का व्यापार 
काम नहीं करता । इसी से केवल साच्ची वेद्य उन्हें कहते हें । अन्तःकरण, 
उसके परिणाम एवं कामादि विकार को नतो स्वयं इम श्रपनी श्रांखों से देख 
सकते हैं ओर न कोई दूसरे ही उन्हें देख सकते हैं। फिर भी अन्त करण को 
बृत्ति तो वहाँ रहती ही है । वृत्ति के बिना साक्षी कभी भी नद्दी देख सकता 
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सु०-नहीं तो, दूसरे के श्रन्तःकरण तथा उसके घम का भी दूसरे जीव साच्ची को 
हो जाता । ईश्वर साची को तो माया उत्ति से सभी के अन्तःकरण ओर उनके 
घर्मो का इन्द्रियों अनुमानादिक प्रमाणो के व्यापार के बिना ही प्रत्यक्ष होता 
है । अत: केवल साक्षी वेद्यत्व सिद्धान्त का विरोध नहीं है । अतएव “अयातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” इस सूत्र के भाष्य को श्री पद्मापादाचाय विरचित पञ्चपादिका 
टीका पर श्रीपकाशात्म यति ने विवरण में अहंकार का विचार करते समय 
कहा हे-- “ग्रहं बृस्यत्रच्लिनमेवान्तःकरणं चेतन्यस्थ विषयमापद्यते” 
(हं वृत्ति अवच्छिन्न ही अन्तःकरण चेतन्य का विषय होता है ) 

अर्थात्‌ उत्ति के निना अन्तःकरण भी साक्षी चैतन्य का विषय नहीं होता । 
श्रतएव संच्षेग शारीरिकाचायं सवज्ञात्म मुनि प्रभ्धति भी प्रातिभासिक र२जतस्थल 
में रजताकार अन्तःकरण की कृत्ति नहीं मानते फिर झी अविद्या वृत्ति तो मानते 
हो हैं । अत: बह, प्रातिभासिक रजत साच्ची का विषय है फिर भो रजताकार. 
श्रविद्या वृत्ति माननी ही चाहिये । अन्यथा प्रातिमालिक रजत का प्रकाश न 
हो सकेगा तात्पयं यह निकला कि अ्रन्तःकरणादि भी स्ववृत्ति के विषय हैं 
इसमें विवाद नहीं । केवल साच्छो वेद्य त्रन्तःकरण्य तद्धर्मादि में भी दृत्ति उप- 
हितत्व घटित उक्त लक्षण के विद्यमान होने से अव्यासि नहीं कह सकते । 

विषय प्रत्यक्ष का निष्कृष्ट लक्षण 

अब तक तो हमने विषयगत प्रत्यक्षत्व प्रयोजक के लक्षण में दोष 
निदृत्यथ जो कुछ मी विशेषण दिया है उसका निष्कृष्ट रूप अब बतला रदे 
हैं। जो विषय प्रत्यक्ष के योग्य हो, उसके आकार को जब श्रन्तःकरण की 
वृत्ति बनती है तब उस उस वृत्ति से उहहित चैतन्य प्रत्यक्ष के साथ योग्य 
विषयावब्छिन्न चैतन्य का अमेद हो जाता है। अतः उस समय वह बिषय 
स्वाकार वृत्ति उपहित प्रमातृ चैतन्य में ही कल्पित माना जाता है ओर 
कल्पित की सत्ता अधिष्टान को सत्ता से भिन्न होती नहीं--ऐसा सभी को 
मान्य है। यदि कहो कि प्रत्यक्ष विषय का प्रत्यक्ष ज्ञान ब्रह्मचैतन्य रूप ही दै 
तो उसे श्रनादि होने के कारण विषय के साथ सदा सम्बन्ध है ही फिर इस 
विषय के साथ इन्द्रिय संयोग, संयुक्त तादात्म्य, संयुक्ताभिन्न तादात्म्य, तादात्म्य, 
भिन्न तादात्म्य इत्यादि सन्निकर्षा की क्या 3अगवश्य$ता १ तो केबल चेतन्य 
को हम शान नहीं कहते किन्तु विषयाकार वृत्ति में अ्रभिव्यक्त ( प्रकट) 
चैतन्य को विषय का प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैं । चैतन्य की अभिव्यक्ति के लिए 
विषयाक्रार वृत्ति की आवश्यकता दै और बृत्ति की उत्पत्ति के लिए उक्त सम्बन्धों 
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सा च वृत्तिश्चतुर्बिधा संशयो, निश्चयो, गवः, स्मरणमिति! एवं- 
विधवृत्तिभेदेन एकभमप्यन्तःकरणं मन इति “बुद्धिरिवि अदकार इति 
चित्तमिति व्याख्यायते । तदुक्तम्‌-- | 
मनोबुद्धिर कार ञ्मिन्तं करणमान्तरम्‌ । 
संशयो निश्चयो गये: स्मरणं बिषया इमे ॥ ९१ ॥ 


प्रत्यच्तपरिच्छेद्‌ 


“ड 


यस्या जनने एतेषां चिनियोगः सा क्षन्तिः कतिविधेत्यपेकायामाइ- सा 
चेति । सन्तिकषजन्यवृस्याबर्छिजचेतन्यस्य प्रत्यक्षत्वाद्‌ ` कृत्ते श्वान्त:करग्य परिणाम- 
स्थात्तद्घटकवृत्तिमद्न्तःकरणनिरूपणं न प्रकृतासङ्गतमिति द्रष्टव्यम्‌ । संशया= 
कारा निश्चयाकारा गार्चाकारा स्मरणाकारा, संशयाद्याकारेण परिणामरूपा छृत्ति- 
स्तुर्विधेत्यथं: ॥ एवं खंशयादिविषयाकारपरिणतविबिधव्वृत्ति भेदेनैकमप्नयन्त:करय्शं 
संश्याकारञत्तिमन्मन इत्यल्यायते, निश्चयाकारचृ त्तिमद्‌ बुद्धि रिष्युच्यते; भर्चाकार- 
जुत्तिमदहङ्कार इत्यभिधीयते, स्मरशाकारचृत्तिमच्वित्तमिति व्यपदिश्यते इत्यथ: । 
र्वोक्तविभागे पूर्वाचाय॑संमतिमाड तदुक्तमिति । डृत्तिभेदेन तत्तद्ड़क्तिमतो 
मेदादन्तःकरशं सन आदिशेदेन चतुरविचन, संशयादयोऽमी विवया:, छुतेषां 
विषयत्वे एत्तदाकारवृत्ती नामप्येतञ्ञामकत्वाख प्र्त प्रतिकूलतेति भावः । 


ऋ० वह सन्निकर्षं जन्य बृत्ति चार प्रकार की होती ' है-संशय, निश्चय, 
गवं और स्मरण रूप. श्रन्त करण के एक होने पर भी संश्यादि वृत्ति के 
मेद से मन, बुद्धि अहंकार और चित्त ऐसा नाम पड़ जाता है. इसी को 
धूर्वाचायो ने कहा है कि मन, बुद्धि, अहंकार और चित्त रूप से अन्त:करख 
चार प्रकार का है । एवं संशय, निश्चय, गेव और स्मरण ये उनके विषय हैं । 


त Sa CNT ANE SIS TR SMS SOAS CR क रम्या 
सु०--को आवश्यकता है । श्रतः चेतन्याभिव्यञ्ञक बृत्ति की उत्पत्ति में उक्त सनि- 
कषां” का विनिदोग होने से उन्हें व्यर्थ नहों कह सकते । 

घटाकार बृत्ति में घटावच्छिन चेतन्य अभिव्यक्त होता है। उस घटाकार) 
बृत्ति की उत्पत्ति के लिए घट और अन्तःकरण का संयोग होना ही चाहिए । 
घट रूप के प्रत्यक्ष के लिए ( घटावच्छित्र चेतन्य को अभिव्यक्ति के लिए ) 
घट रूप तथा श्रन्ताकरण का संयुक्त तादात्म्य सम्बन्ध होना आवश्यक है । 
इस रीति से विषयावच्छिन्न चतन्य की छाभिव्यक्ति के लिए विषया फार वृत्ति 
कोर विषयाकार डृत्ति के लिए. सप्निकर्थ होना ही चाहिए अतः सनल्निकषां की 
भी साथकता सिद्ध हो खाला है | 

सु०-- जिस वृत्ति की उत्पल्ति में रखूनिकर्षो का बिनियोग बतलाया गया 


८६ वेदान्तपरिभाषा- 


तच्च प्रत्यत्तं द्विबिधम्‌। सविकल्पकनिर्विकल्पकभेदात्‌ | तत्र 

` सबिकल्पकं वैशिष्ट्यावगाहिज्ञाने यथा घटमहं जान।सीत्यादि ज्ञानम । 

निविकल्पकं तु संसर्गानत्रगाहिज्ञांनम्‌ । यथा-सोऽयं देवक्त्तः, तत्त्व- 
स सीस्याद्वाक्यजन्यज्ञानम ॥ 

FE ग्रत्यक्ञघटकवृत्ति स्वरूपम भिधाय विषयावच्छिन्नचतन्या भिन्नवृत्यवच्छिस- 
व्वेतन्यखूपसुक्त प्रत्यक्ष विभज्य दशयति तच्चेति । तत्र प्रथमोदिष्टत्वात्सकल- 
वादिसं मतत्वाद खिलिव्यवहारमप्रयोजकर्वादादौ . सविकल्पकं लक्षयति । तत्रेति ॥ 
तत्र तयोर्मध्ये । विकल्पोन्यैशिष्ट्य' तेन सह वतंत इति सविकल्पकं वैशिष्ट्य 
विषयकमित्यथ॑मभिप्रेस्याइ- वे रिष्ट्याचगाहीति । ` तथात्वमिच्छादाव तिव्यास- 
मित्यत उक्तम्‌ ज्ञानमिति । तस्वं तु निर्विकल्पकेडतिञ्यासमित्यत उक्तं -- 
चैशिष्ट्यावगाहीति । उदाहरणमाह--यथेति । घटमहं जानामीत्यादिज्ञानं 
घटरूप विशेषणवि शि्ज्ञानावगाहि ज्ञानव्वाद्व शिष्ट्यावगाहीत्यथः । निग॑तो 
विकल्पो यस्मादिति निर्विकल्पकमित्यथंमभिप्रेत्य द्वितीयं लक्षयति निवि- 
कल्पक स्विति । संसर्गो--विशेषणविशेष्यसस्बन्धो वैशिष्ट्यमिति यावत्‌ । 
डदाहरणमाह--यथेति । देशकालोपलक्षितदेवदत्तलच णाभेदविषये सोऽयं 
देवदत्त इतीन्दरियजन्येक्यप्रत्यच्ते सन्निकषंचशादुपल्वक्षकदेशक\लादेरपि भान- 
सम्भवात्‌, शाब्दे तु ज्ञाने तात्पयविषयस्येच भाननियमात्‌ , अभेदमात्रविषय- 
स्वाच्छाडद मेवैतदुदाहरणमित्यभिप्रेत्याइ - बा क्यजन्येति ।  भ्रकृष्टभकाशश्रन्त्रः, 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म’ इत्यायवान्तरवाक्यमादिशब्दाथः ॥ 


अ०---वह प्रत्यक्ष दो प्रकार का है एक सविकल्पक, दूसरा निर्विकल्पक । 
इनमें विशेषण विशेष्य ओर उन दोनों के संसगं को विषय करने वाला 
सविकल्पक शान है जैसे 'घरमहं जानामि? ( मैं घट जानता हूँ ) । विशेषण 
विशेष्य के संसग को विषय न करने वाला ज्ञान निविकल्पक कहा जाता है। 
यथा “यह वह देवदत्त है? “वह तुम ही दो? इत्यादि वाक्य जन्य शान निविं- 
कल्पक ज्ञान है । 


सु०-वद वृत्ति चार प्रकार की है । यथा--- 
(१) संकल्प-विकल्प रूप संशयाकार । 
स्थाणुर्वा पुरघो वा ( खम्भा है कि आदमी है) 
(२) इदमित्थं’ रूप निश्चयाकार ( यह इस प्रकार है ) 
(२) गर्वाकार-'श्रयम दम? ( यह में हूं ) 
(४) स्मरणाकार-'स घटः? ( वह घट है ) 


प्रत्यक्तपरिच्छेद ८७ 


ननु शाब्दमिदं ज्ञानं न भत्यक्षमिन्द्रियाजन्यत्वादिति चेत्‌। न। 
न हि इन्द्रियजन्यत्वं प्रत्यच्तत्वे तन्त्रं दूषितत्वात्त्‌ । किन्तु योग्तवत मान- 
विषयकत्वे सति प्रमाणचेतन्यस्य बिषयचेतन्याभिन्नत्वमित्युक्तम्‌ । 


HES डावाची ज्म 


ननु निविकल्पकप्रत्यक्ष लक्त यित्वा वाक्यजन्यज्ञानस्य तज्ञक्ष्यत्वाभिध्यान- 
मत्यन्तासङ्गतमित्याशयेन शङ्कते - नन्विति । शाब्दज्ञानस्य इन्द्रियाजन्यत्वेडपि 
निरुक्तप्रत्यक्षत्व प्रयोजकसत्त्वातू सञ्रिहितविषयकवाक्यजन्यज्ञानस्यापि प्रत्यक्ष- 
ट्वाभ्युपगमान्नासज्ञतिरित्याशये नाह-न हीति । इन्द्रियजन्यत्वस्य मनोरूपेन्द्रिय- 
जन्यानुमित्यादाघतिव्याष्त्यादिश्रदशनेन दूषितत्वात । उक्तं विस्म्॒त्य पृच्छति 
किन्त्बिति । प्रोक्तं स्मारयति--योग्येति । यद्यपि प्रमाणचेतन्यस्य योग्य- 
वतंमानविषयावच्छिन्नचेतन्याभिन्नस्वं पूवसुक्तम, तथा5पि तत्वे योग्यवतमान- 
विषयकत्वे सति प्रमाणचैतन्यस्य विषयावच्छिन्नचैतन्याभिन्नत्वे च विशेषाभावा- 
देवमुक्तम्‌ । तथा च प्रमाणचैतन्यस्य योग्यवतंमान विषयाव स्छिन्ञचतन्या भिन्नत्वं 
पूवमुक्तमिति भावः । 


श्र०- शंका-“सोऽयम्‌ देचटत्त? 'तत्वमसि' इत्यादि वाक्य जन्य ज्ञान तो 
शाब्द है, प्रत्यक्ष नहीं है क्योंकि प्रत्यक्ष तो इन्द्रिय जन्य ज्ञान को कहते हैं । 
( यह इन्द्रिय जन्य तो है नहीं फिर प्रत्यक्ष के प्रसङ्ग में शाब्द शान का 
उदाहरण कैसे दे दिता गया है। ) 

समाधान इन्द्रियजन्य ज्ञान ही प्रत्यक्ष होता है अर्थात्‌ ज्ञानके प्रत्यक्ष होने 
में इन्द्रिय जन्यत्व प्रयोजक है--यह कहना ठोक नहीं । क्योंकि इसका खण्डन 
हम पहले कर आये हैं । अतः ज्ञान के प्रत्यक्ष होने में प्रयोजक योग्य वतमान 
विषयावच्छिन्न चेतन्य का प्रमाण चेतन्य के साथ में श्रभिन्नत्व ही प्रयोजक है । 


सु०--इस प्रकार अन्तःकरण एक होता हुआ भी बृत्ति के भेद से मन, बुद्धि 
अहंकार ओर चित्त पद से कहा जाता है । इसमें पूर्वाचायों की भी सम्मति है । 
संशय, निश्चय गव और स्मरण ये चार उसके विषय हैं । 


प्रत्यक्ष के भेद 
प्रत्यक्ष के लक्षण में आयी हुई इत्ति का स्वरूप बताने के बाद 
अब प्रत्यक्ष ज्ञान का विभाग करते हैं । यढ य'द रहे कि बिषयावाच्छुन्न चैतन्य 
से अभिन्न इत्ति अ्रवच्छिन्न चेतन्य को प्रत्यक्ष कहा गया था उसी के दो मेद 
होते हे--(1 ) सविकल्पक ( 77 ) निर्विकल्पक । 


== वेदान्तपरिभाषा 


सु०--उन दोनों में सविकल्पक का स्वरूप पहले बतलाते हैं । विकल्प का 
अथ संसर्ग होता है और संसर्ग को विषय करने वाले शान को सविकल्पक शान 
कहते हें। सविकल्पक शान के पहले विशेषण श्रोर विशेष्य का ग्रहण होता है 
तत्पश्चात्‌ विशेषण विशेष्य के सम्बन्ध का भी मान होता है । इसी को संसर्गाव. 
 गादज्ञान=वैशिष्य्यावगाहि्ान भी कहते हें । इस ज्ञान में विशेषण विशेष्य 
शरोर दोनों के सम्बन्ध का भान होता है। यथा “घटः? इस ज्ञान में घट, घटत्व 
श्योर इन ( दोनों) का समवाय सम्बन्ध--ये तीनों ही विषय पड़ते हैं इसलिए 
यह सविकल्पक ज्ञान है। वैसे ही "घटमहं जानामि? इस ज्ञान में भी घट रूर 
विशेषण से विशिष्टज्ञान का ग्रहण होने से इसे भी यैशिष्ट्यावगाहिज्ञान कहते 
है “घटमहं जानामि? घट को मैं जानता हूँ अर्थात्‌ घट ज्ञान वाला मै हूँ-- 
इस ज्ञान में अहं पद वाच्य आत्मा विशेष्य है और ज्ञान विशेषण होने से 
प्रकार है । इसे नैयायिक ज्ञान का ज्ञान होने से श्रनुव्यवसाय कहते हे, क्योंकि 


इसमें विषय के सहित ज्ञान का मो प्रत्यक्ष है । 
सविकल्प ज्ञान से भिन्न निर्विकल्पक ज्ञान होता है जिसमें विकल्प अर्थात्‌ 


संसर्ग का भान न हो उस निविकल्पक शान कष्ते हे इसी को संसर्गानवगाहि- 
शान तथा वेशिष्ट्यानवगाहि ज्ञान भी कहते हैं। वैशिष्टय और -संसग दोनों 
पर्याय हैं, यया “सोऽयम्‌ देवदत्तः? एवं “तत्वमसि? महावाक्य कै श्रवण से जन्य 
शान निविकल्पक है । “सोऽयम्‌ देवदत्तः? यह ज्ञान भी प्रत्यक्ष प्रमाण जन्य 
तथा शब्द जन्य दो प्रकार से हो सकता है । देवदत्त नामक व्यक्ति को आपने | 
पहले कभी मथुरा में देखा था उसी देवदत्त को आपने पटना में देखा। 
पटना में देवदत्त पिण्ड के साथ नेत्र का सन्निऊष होते ही पूव दृष्ट देश काल 
से विशिष्ट देवदत्त का स्मरण दो आया | अतः 'सोऽयम्‌ देवदत्त: इस इन्द्रिय 
जन्य प्रत्यक्ष ज्ञान में उपलक्षक देश काल का भो भान सम्भव हो जाता है । 
बद देश काल यद्यपि वतमान देवदत्त में विशेषण तो नहीं पड्ता पर उप- 
छत्तण जरूर हे । जा स्वयं इस समय न रहकर भी उपलक्षित का ज्ञान करावा 
हो उसे उपलक्षण कहते हें । वर्तमान काल में देवदत्त पिण्ड के साथ भूत- 
काल तथा मथुरा का सम्मन्घतो नदों है फिर भी भूतकाल तथा मधुरा देश 
देवदत्त का उपलक्षक है, इसलिये उसे उपलक्षण कहते है । वतमान काल, 
पटना देश ये दोर्ना देवदत्त के विशेषण हैं। जिनका भान देवदत्त पिण्ड के 
साथ दी हो रहा है । अतः 'सोऽयम्‌ देवदत्तः? यह प्रत्यक्ष प्रमाण जन्य ज्ञान 
किसी न किसी प्रकार से संसर्गावगादी होने के कारण निर्विकल्प का उदाहरण 


बनता नद्दी है। इसलिए 'सोऽयम्‌ देवदत्तः? इस वाक्य जन्य ज्ञानको ही 
निविकल्पक का उदाहरण समझना । | 
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सु०-शाब्द ज्ञान में तात्पर्य भी विषय हुआ करता है, संसग ही नहीं | यह 
शाब्द शाम स्थल में नियम है। श्रत: उक्त वाक्य जन्य अभेद मात्र विषयक 
शान ही यहाँ उदाहरण है। इसी से “तत्त्वमसीति वाक्यजन्यशानं निर्विकल्पकम्‌? 


ऐसा मूल में कहा है । 2 । 
वाक्य जन्य ज्ञान भी सविवल्पक तथा निविङ्ल्पक होता हे । जहाँ पर 


संसर्ग में भी तात्पर्य होगा, तो वहाँ वाक्य जन्यज्ञान भी संसर्गावगाही होने से 
सविकल्पक कहा जायगा और जहां पर वक्ता का संसगे अतलाने में तात्पर्यं 
नहीं है वहाँ वाक्य जन्य ज्ञान नितिकल्पक कहा जाएगा । "सोऽयम्‌ देवदत्तः? 
यहाँ सः तथा इयं पदाथ से उपलच्तित 'देवदत्त पिण्ड मात्र के बतलाने में 
' तात्पर्य'होने 'में भूतकाल, मथुरादेश' वतंमानकाल तथा पटना देश विधय नहीं 
` पड़ रहे हें। किन्तु देवदत्त पिणडमात्र विषय पड़ता है अतः यह निविकल्पक 
ज्ञान है । वैसे ही तत्वमसि’? महावाक्य जन्य ज्ञान भो निर्विकल्पक है क्योंकि 
यहाँ भी 'तत्‌? तथा “त्वं? पदार्थ के अभेट मात्र बतलाने में श्रति का तास्पयं है । 
यद्यपि तत्‌ पद का श्रथ सवज्ञत्वाठि विशिष्ट ईश्वर और त्वं पद का अथ 
अल्पशत्वादि बिशिष्ट जीव है । तथापि इन दोनों के पूत्र पश्चिम समुद्र को 
भाँति लिरुद्ध होने के कारख दोनों के विशेषणो का भाग त्याग लक्षणा से 
परित्याग कर विशेष्य चैतन्य मात्र अवशेष रख लेने पर अमभेद होना सुतराम्‌ 
सिद्ध है, क्योंकि सिद्धान्त में, चैतन्य में स्वरूपत: भेद नहीं है, उपाधि के भेद 
से भेद है, उपाधि का परित्याग कर देने पर तो तत्त्वं पदाथे ईश्वर तथा जीव 
में अनुगत शुद्ध चैतन्य मात्र को बतलाने में श्रुति का तात्पयं है । आतः तत्त्व- 
मसि महावाक्य जन्य ज्ञान निविकल्पक सिद्ध हुआ । 
शब्द से प्रत्यक्ष ज्ञान का समर्थन 
सविकल्पक निर्विकल्पक भेद से प्रत्यक्ष दो प्रकार का दै) ऐसा भेद 
दिखलाकर सोदाहरण प्रत्यक्ष को दिखलाया किन्तु निर्विकल्पक के प्रसंग में 
सोऽयम्‌ देवदत्तः? “तच्वमसि इस मह्दावाक्यजन्य शान का उदाहरण उचित 
नहीं है। प्रत्यक्ष के प्रसङ्ग में प्रत्यक्ष का उदाहरण देना चाहिए न कि शाब्द 
शान का। आपने निविकल्पक प्रत्यक्ष के उदाहरण में सोऽयम्‌ देवदत्तः? 
तत्वमसि इत्यादि मद्दावाक्यजन्य ज्ञान का कहा है जोकि प्रत्यक्ष नहीं है । 
क्योंकि इन्द्रियादि प्रत्यक्ष प्रमाण जन्य शान को प्रत्यक्ष कहते हें। श्रतः यहाँ 
शाब्द का उदाहरण उचित नहीं है । 
- यह सत्य हे कि सोऽयम्‌ देवदत्त”? इत्यादि शान शब्द जन्य है; 
इन्द्रिय जन्य नहीं है। किन्तु इन्द्रिय जन्य शान हो प्रत्वक्ष दता हे, शब्द जन्य 
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नथा च सोऽयं देवदत्त इति घाक्यजन्यज्ञानग्य सन्नि#ष्विषयतया बहि- 
र्नि:ःसतान्तःक्र णवृतक्त्यभ्यपगमन देवदत्तावच्छिन्नीचेतन्ययोरभेदन सोऽयं 
देवदत्त इति वाक्यजन्य्ज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । एवं तत्वमसि इत्यादिवाक्य- 
जन्यज्ञानस्यापि । तत्र प्रमातुरेब विपयतया तदुभयाभेदस्य सत्त्वात्‌ । 


तथा 'चेन्द्रियजन्यत्वस्याप्रयोजकंत्वे निरुक्तस्य प्रयोजकत्वे च सतीम॑ 
फल्ितमिव्याह- तथा चेति । 

नन्वेवं लोकिकोदाहरणसम्भवेऽपि वैदिकं न सम्भवति “विज्ञातारमरे केन 
विजानीयात्‌? इत्यादिश्रत्या प्रमातुर्विषयत्वनिरासात्‌ । तत्पदार्था भिन्नत्वस्प दाथे- 
प्रमातृचेतन्यस्य विषयाव च्छन्न चेत न्यत्वाभावान्निरु क्तम्रयो जकस्यासत्वा दित्या- 
शङ्कयाह- एच मिति । तर्‍वमसीत्यादिवाक्यजन्यज्ञानस्यापि स'न्नक्कष्टतच्वंपद लक्ष्य- 
विषयतयो क्तवाक्यजन्यान्तःकरणद्रृत्यभ्युपरामेन ल्क्ष्यचेलन्यस्य दृच्यवच्छिन्न- 
चेतन्यस्यासेदेन प्रव्यक्षत्वमित्यथेः । तत्र—तस्मिञ्ज्ञाने । प्रमातृपदेन लक्ष्यं गराह्यं 
त्वंपद्‌ लच्यात्तत्पद लक्ष्यस्या भिन्नत्वादेवमुक्तम्‌ । श्र॒तिरतु फलव्याप्यत्वनिषेधपरा । 


श्प०--श्रत; सोऽयम्‌ देवदत्त.? यह वाक्य जन्य ज्ञान मौ सनिकृष्ट 
वस्तुको विषय कर रहा है। इसलिए, अन्तःकरण को वृत्ति का बाहर निकलना 
यहां माना गया है। वृत्ति का बाहर निकलना स्वीकार करने पर देवदत्ता- 
वच्छिन्न चैतन्य तथा देवदत्ताकार-दृत्त्यवच्छिन्न चैतन्य का अभेद होने से 
“सोऽयम्‌ देवदत्तः? यह वाक्य जन्य ज्ञान तथा “तत्वमसि? इत्यादि भो प्रत्यक्ष 
ही है क्योंकि इस ज्ञान में प्रमाता का ही विषय होने से दोनों का अ्रभेद है 
हो--अत: कोई दोष नहीं । 


सु०-नहीं-ऐसा कहना ठीक नहीं । इन्द्रिय जन्यत्त्र ही प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक होता, 
तो आपकी शंका बन सकती थी इमने तो प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक प्रमाण चैतन्य 
का योग्य विषयावच्छिन्न चैतन्य के साथ अभेद होना बतलाया है। जहाँ वस्तु 
सन्निहित होती है, वहाँ वाक्य से भी प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ऐसा “दशमस्त्वमति” 
( तूं दसवां है) इत्यादि स्थल में देखा यया है। हाँ; देश काल से व्यवहित 
अस्तु का शब्द से परोक्ष ज्ञान ही होता है, श्रपरोच्च नहीं। यहद तो हमें भी 
मान्य है। 'सोऽयम्‌ देवदत्तः? इस स्थल में तो देवदत्त पिण्ड सन्निहित है ही | 
श्रतः सन्निहित देवदत्त पिण्ड का उक्त वाक्य से प्रत्यक्ष ज्ञान होने में कोई 
श्रा पति नहो; क्यांकि बाहर स्थित देवदत्त के पास में अन्तःकरणे की बृत्ति का 

ना शाब्द अपरोच स्थल में इम मानते ही हें । ऐसी स्थिति में देवदत 
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सु०-पिण्डावच्छिन चैतन्य तथा देवदत्त पिण्डाकार वृत्त्ववच्छिन्न चैतन्यका अभेद 
हो गया । प्रयोजक के रहने पर “सोऽयं देवदत्तः? इस वाक्य जन्य शान को 
प्रत्यक्ष मानने में कोई आपत्ति नहीं । जैसे 'सोडयं देवदत्त? यद्द लोकिक उदाहरण 
है, ठीक वैसे हो "तत्त्वमसि? यह भद्दावाक्य जन्य शान निविकल्पक ज्ञान का 
बैदिक उदाहरगा है। यहाँ मी “तत््त्मसिः महावाक्य श्रवण करने पर तत्‌ पद 
वाच्य सवज्ञत्वादि विशिष्ट चेतन तथात्वं पद बाच्य अल्ग्शत्व विशिष्ट चैतन्य 
का अभेद शान नहीं होता क्योंकि विशिष्ट का अभेद कथमपि संभव नहीं है । 
श्रुति के अभेद श्रथं की सिद्धि के लिये तत्‌ एवं त्वं पद के लक्ष्य केवल विशुद्ध 
चैतन्य को विषय करने वाली उक्त वाक्य जन्य श्रन्तःकरण की वृत्ति मानने में 
कोई बाचक नहीं है । 

अमभेद का प्रयोजक आने पर शान का प्रत्यक्ष होता है। इसे तो विवश 
होकर आपको भी मानना हो पड़ा है। 'तत्त्मसि' महावाक्य जन्य ज्ञान में 
प्रमातृ पद लक्ष्य चैतन्य मुमुक्षु का स्वरूप होने से अत्यन्त सब्निद्दित है। अतः 
तत्‌ त्वं पदलक्ष्य विषय तथा तदाकार वृत्ति से अवच्छिन्न चैतन्य का श्रभेद 
होने से यह ज्ञान वाक्य जन्य होने पर भी प्रत्यक्ष है। तथा संसर्गानवगादी 
होने के कारण निविकल्पक है; यह सिद्ध हुआ । यदि कहो; तत्‌ त्वं पद लक्ष्य 
विशुद्ध चैतन्य को भो शास्त्र जन्य शान का विषय मानोगे तो--- 

“यतो वाचो निवतन्ते श्रप्राप्य मनसा सह? 
“विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌? 

( अरे सबको जानने वाले विज्ञाता को किससे जाने १ ) इन भ्रृतियों की 
क्या गति होगी १ तो यद कइना ठीक नहीं क्योकि श्रुति ने विशुद्ध चैतन्य में 
फल व्याप्यत्व का निषेध किया है इत्ति व्याप्यत्ब का नहीं | अतएव पञ्चदशीकार 


ने कदा दै-- 
फलव्याप्यत्वमेवास्य शास्त्र कृद्धिनिवारितम्‌ । 


्रझण्यज्ञाननाशाय दृत्तिव्यासिरपेच्छिता ॥ 

घटादि विषय के साथ इन्द्रियों का सन्निकर्षं होते ही चल्लुरादि इन्द्रियों 
द्वारा निकली हुई अन्तःकरण की बृत्ति घटादि विषयाकार हो जाती है । उस 
विषयाकार वृत्ति में चेतन्य के प्रतिबिम्ब को फल कहते हैं । चैतन्य के प्रतिबिम्ब 
से युक्त अन्तःकरण को वृत्ति जज विषय को व्याप्त कर लेती है तो फल रूप 
चैतन्य की व्यासि भी हो ही जाती है, इसी को फलव्यालि कहते हें । घटादि 
जड़ वस्तु में वृत्ति व्यासि और फल व्याति दोनों ही होती हैं । ब्रह्मज्ञान के 
समय ब्रह्मविषयक श्रज्ञान की निवृत्ति के लिए ब्रह्माकार वृत्ति तो अ्रपेक्षित दे 


६२ वेदान्तपरिभाषा 


| १? ननु वाक्यजन्यज्ञानस्य पदाथसंसगावगाहितया कथं निविकल्पक- 

स्वम्‌ । उच्यते । वाक्यजन्यज्ञानविषयत्वे हि न पदाथंसंसगंत्वं तन्त्रम्‌ ; 
अनमिमतसंगगस्यापि वाक्यजन्यज्ञानविषयत्वापत्त:, किन्तु तात्पय- 
विषयत्वम्‌ 1 


ee क - 

ननु सोऽयं देवदत्त इत्यादिवाक्यजन्यं ज्ञानं संसर्गावगाहिव क्यजन्यज्ञान< 
त्वात्‌ गामानयेति वाक्यजन्यज्ञानवत्‌ । उक्तवाक्यजन्यं ज्ञानं न निर्विकल्पक 
` संसर्गावगाहित्वात्तद्वदित्ति ` वेत्याशयेन शङ्कते---नन्विति । अवेदेव यदि वाक्य- 
जन्यज्ञानदिषयत्वे पदाथसंसगत्वं तन्त्रं भवेन्न तु तथा, तथात्वे हि भोजन 
प्रकरणे सेन्धवमानयेत्यत्रानभिमत स्याश्वादिसंसगंस्यापि तरच्वापत्तेरित्याशयेनाह-- 


उच्यत इति । ननु पदाथसंसगत्वस्य सत्र -लन्त्रत्वाभाचे कि सतत्र तन्त्रमिति 
किन्त्विति 1 यस्तात्पयंविषयः स एव वाक्यजन्यज्ञानगोचर , ख च संखरगोऽ- 
® ~ ~ ॥ 1 000 चु 

संसर्गो वेति विशेषो नादतंव्य इत्याह तात्पय्यति । 


श्प्०--शाङ्का--वाक्य जन्य ज्ञान तो उस वाक्ब में स्थित प्रत्येक पदों के ग्र्थ 
के संसग को विषय करता है। फिर तो पदार्थ संसर्गावगाही होने के कारण 
सविकल्पक हुआ, निर्विकल्पक कैसे कहते हो १ 

समाधान--वाक्य जन्य ज्ञान पदार्थ संसर्ग को विषय करता है, यह 
नियम नहीं । नहीं तो; अनभिमत संसग भी वाक्य जन्य ज्ञान का विषय होने 
लग जाएगा । किन्तु बाक्य जन्य ज्ञान विषयत्व में तात्पय विषयत्व को ही 
नियामक मानना चाहिये । अर्थात्‌ जिसमें वक्ता का तात्पय होता है, वही वाक्य 
जन्य ज्ञान का विषय होता है । 


सु०--किन्तु उस वृत्ति में प्रतिचिस्बित फलरूप चैतन्य का कोई उपयोग नहीं है 
क्योंकि ब्रह्म चैतन्य स्वरूप है । जिस प्रकार अप्रकाश रूप घटादि को देखने के 
लिए आवरण निवृत्ति तथा दोपकादि प्रकाश की आवश्यकता होती हे किन्वु 
दोपक को देखने के लिए दीपकान्तर को आवश्यकता नहीं होती । ब्रह्माकार बृत्ति 
“तत्व्मसि' महावाक्य श्रवण के बाद ही दोती है । वह वृत्ति ब्रह्मविषयक वरणं 
को नष्ट कर डालतो है श्रोर निराइत ( आवरण शून्य ) ब्रह्म चैतन्य का आत्मा 
के साथ अभिन्न रूप से प्रकाश होता है। इसी को महावाक्य जन्य ब्रद्मशान 
कहते हैं, ओर यह संसर्गानवगाही होने के कारण निविकल्पक कहा जाता है | 
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प्रकृते च 'सदेव सोम्येदम्र आसीत्‌” (छा०-६-२-१) इत्युपक्कम्य 
'हत्सत्ये स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो? (छुा०-६-८-७) इत्युप संहारे 
विशुद्ध अझणि वेदान्तानां तास्पयमबसितमिति कथं ताट्पर्याबिषय- 
संसगमत्रबोध येत्‌ । 


> = => आनाकः 


ब्रते तु पिण्डमात्रे लौकिकवाक्यस्येच उपक्रमोपसंहारादितात्पय लिख: 
सत्त्रमस्यादिवेदान्तवाक्यानाम द्वितीये चिशुद्धे बरह्मणि तात्पर्यावचारणादसंसगंस्यैव 
स\ट्पयगोचरर्वात्सोऽयमित्यादिवाक्यानां तात्पर्यां विपयसंसगाबगाहित्वं बाधित- 
मिव्याशयेनाह प्रकते इति । 


अ०--( सोऽयं देवदत्तः? इस लोकिक वाक्य के समान) इस प्रसंग में 
“सदेव सोम्येदमप्र आसीत्‌? ( हे सोम्य ! सृष्टि से पूव यह नाम रूपात्मक जगत्‌ 
केवल ्रद्वितीय.सऱ्य ही थ! )। ऐसा प्रारम्भ कर “तत्सत्यं स आत्मा तच्वमसि 
श्वेतकेतो? ( वह सत्य है, बह आत्मा है, हे श्वेत केतु ! वह तुम हो- ) इस 
उपसंहार वाक्य से वेदान्त का तात्पर्य विशुद्ध चैतन्य ब्रह्म में ही. निश्चित हुआ 
है । तो भला तात्पयं के अविषय संसगे को महावाक्य कैसे बता सकेगा १ | 


© 
वेदान्त अखण्डाथ बोधक हे । 

सु०--'गामानय’ (गो कोले आओ) इस वाक्य में गाम्‌ आर आनय दो पद 
हैं वाक्याथ बोध के पहले उन दोनों पदों का श्र्थ ज्ञान होता है। तदनन्तर 
उन दोनों पदार्थो का परस्पर क्रिया कारक भाव सम्बन्ध रूप वाक्यार्थ के बोध 
में विशेषता है जो कि पदार्थ ज्ञान में केवल पदों का अर्थ दोखता है, वाक्यां 
शान में पढों के अ्रर्थो के साथ-साथ उन पदों का सम्बन्ध भी दीखता है । 
य॒दि पदार्थो का सम्बन्ध न दोखे, तो पदार्थ ज्ञान की श्रपेब्बा वाक्यार्थ ज्ञान में 
कुछ विशेषता ही नहीं रही । तात्पयं यह कि वाक्याथ ज्ञान संसर्गावगाही होता 
- है। ठोक वैसे ही 'सोऽयम्‌ देवदत्तः? इत्यादि शान भो वाक्यजन्य हे । अतः 
इसे भी संसर्गावगाष्टी मानना चाहिये श्रौर यह संसर्गावगाही होने से सविकल्पक 
हुआ । फिर "सोऽयम्‌ देवदत्तः? तत्वमसि’? इत्यादि महाक्य ज्ञान को निविकल्पक 
कैसे कह रदे हो १ 

यदि पदार्थं संसग ही वाक्य जन्य शान का विषय होता है--तो 
“गामानय? इस वाक्य जन्य ज्ञान को पदार्थ संसर्गावगाही देखकर 'सोऽयं देवदत्तः? 
“तत्वमसि? आदि महावाक्य जन्य शान को भी पदार्थ संसर्गावगाही हों, यइ 
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इदमेच तरवमस्यादिवाक्यानामखण्डाथत्वम्‌ , यत्संसगौनवगाहि- 
यथ थज्ञानजनकत्वमिति॥ तदुक्तम्‌ 
संसगीसङ्गिसम्यग्धोह्‌तुता या गिराभियम्‌ । 
उक्त।ऽखण्डाथंता यद्वा तत्प्रातिपदिकार्थता ॥ १९॥ पछि 
प्रातिपद्काथमात्रपरत्वं बा5खरडाथंतर्त्वाम ति चतुर्थ पादार्थे: ॥ 


ननु सस्तमस्यादिवाक्यानां प्रसिद्वमखण्डाथत्यं विहाय कथं संसर्गा 


नवगाहिज्ञानजनकत्वमपूत मुक्त मेत्याशाङ्कयाइ--डइद्मवेति । एवकारो 5प्यथे । 
तेन च प्रातिपदिकाथ मात्र परत्वमखण्डाथँमित्यस्थ समुच्चय्र; ।  तत्राचाय्य- 
सम्मतिमाह --तदुक्तमिति । चित्सुखाचाय्यारिति शेषः । गिरां तत्त्व- 


मस्यादिवाक्यानां संसग'स .ङ्गसम्यग्धीहेतुता या सेयमखण्डाथंतोक्ता तदनवगाहि- 
यथाथेज्ञानहेतुत्वं यत्तदिदमखण्डःथत्वसुत्तामत्यथंः । तासां प्रातिपदिकाथताऽ- 
खण्डाथंतं,क्तेति लक्षणस्य ससगंपरे वाक्येऽतिव्यासिस्तश्रापि प्रातपदिकार्थप्रति- 
पादकत्वसस्वादिव्याशङ्गयाह प्रातिपादकाथमात्रपरट्अमिति । तथा च तत्र 
तन्मात्रप्रातपादकः्वाभावान्ना लिव्यासिरिति भावः । 


००७ का 


ऋ०- तत्त्रमस्यादि महावाक्य में अ्खयडाथंत्व यही है जो संसगं का अइ 
न करने वाले यथाथ ज्ञान का जनकत्व है । इसमें पूर्वाचायों की सम्मति भी है 
कि तत्वमसि मदावाक्यों में संसर्गानवगादिऱ-्यथाथ ज्ञान जनकता को श्रखण्डा थत्व 
कदते हैं अथवा उक्त वाक्यों में प्रातिपदिकार्थत्व ही अखणडाथत्व है । प्राति- 
पदिकार्थता इस अखणडाथत्व के द्वितीय लक्षण में अतिव्यास वारणाथं 
"'प्रातिपदिकार्थ मात्र परत्वम्‌ अखण्डार्थत्वम्‌? इस प्रकार चतुथ पाद का आर्थ 
कर लेना चाहिये । श्रर्थात्‌ कारिका के चतुर्थ पाद का र्थ करते समय मात्र 
पद का निवेश कर देने से द्विताय लक्षण में श्रतिव्यासि का वारण हो जाता है। 


सु०-।नयम तो है नहीं अर्थात्‌ जितने वाक्य जन्य ज्ञान हैं; समी संसर्गावगाही हैं 
ऐसी व्याश्न तो है नहीं। तो फिर सोऽयं देवदत्तः? इस वाक. जन्य शान को 
संशर्गावगाही कैसे कह सकते हैं १ यदि कदाचित्‌ गामानय”? इस वाक्य जन्य 
ज्ञान में संसर्गावगाडित्व को देखकर सभी वाक्य जन्य ज्ञान में संधर्गावगादित्व 
की व्याप्ति मानो भी; तो भोजन के समय “'सैन्चचमानय” ( सैन्वव लाओ ) 
ऐसा किसी ने कऋह। सैन्धव पद का घोड़ा और नमक दो अर्थ होते हैं । अयात्‌ 
सैन्धव पट का घोड़ा और नमक दोनों श्रर्थो मे ससग ( शक्ति) है फिर भी 
वक्ता का तात्पयं नमक सथ के बोधन में ही है। सम्बन्ध तो सैन्धव पद का 
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सु०-दोनों में है, किन्तु लवण में वक्ता का संसग अभिमत है, घोडे में नद्दां 
श्रर्थात्‌ 'घोडा लाओ? ऐसा उसका अभिप्राय नहीं हे । 

यदि वाक्य जन्य ज्ञान सर्वत्र संसर्गावगादी है तो भोजन प्रकरण में कहे 
गये 'सेन्घवप्रानय? इस वाक्व से दोनों पदार्थो ( नमक, घाडा ) का संसर्ग भान 
श्रोता को होगा और बह भोजन के समय में घोड़ा भी लाकर खड़ा कर देगा 
जो वक्ता को इष्ट नहीं है । अल्क भोजन के समय लाये हुए घोड़े को देखकर 
बक्ता श्रोता से झुकला कर त्रोलेगा--“अरे | तुमने हारा अभिप्राय नहों 
समझ, सैन्चव पट से हमारा तात्पय तो नमक अर्थ में है । अतः: वक्ता का 
जिस अर्थ में तात्ग्य होता है, बडी वाक्य जन्य ज्ञान का विषय होता ओर ऐसा 
समझने वाला ही प्रबुद्ध माना जाता है । चाहे उस ग्रथ में पद का संसग हो 
या न हो, वह आदरणीय नहों है किन्तु तात्यय हा वाक्याथ ज्ञान का विषय 
होता हे । 'गङ्गायां घोषः? इत्यादि लक्षणा इत्ति से वाक्याथ बोच काल में तीर 
रूप लद्ण्‌।थं में गगा पद का सम्बन्ध है नहों, किर भी तात्यये देखकर लक्षणा 
बृत्ति से तीर रूप अर्थ का बोघ हो जाता है । अत: सवत्र तात्पय-जिषयत्व ह्वी 
खाक्य जन्प जान के विषयत्व में नियामक समझना चाहिये । 

"सोऽयम्‌ देवदत्त’ इस वाक्य से तदेशकाल विशिष्ट एवं एतदेश काल 
विशिष्ट देवदत्त पिण्ड के अभेद बतलाने में तात्पय नहीं है किन्तु पिणडमात्र 
के बोवन में उक्त वाक्य का तात्पर्य है । अतः लौकिक वाक्य का जिस प्रकार 
पिण्डध्रात्र के बोधन में तात्पय देखकर उस वाक्य जन्य ज्ञान का विषय केवल 
पिण्ड ही है । वैसे ही वेदान्त वाक्य का अ्रद्वितोय विशुद्ध ब्रह्म में ही तात्ग्य 
होने से मद्ावाक्य जन्य ज्ञान का विषय अभिन्न ब्रह्म ही समझना चादिये। 
किसी भी ग्रन्थ के तात्ग्य निणुय के लिए. उपक्रम उपसंहार आदि वात्पये 
निर्णायक छः लिङ्ग होते हैं --यथा --उपक्रम उपसंदार, अभ्यास, अपूनत!, फल, 
अथंदाद, उपपत्ति । 

इन्दी छु: लिङ्गो से प्रन्य के तात्भ्यं का निर्णय किया जाता है। 

१. उपक्रम-उपसंदार जिस श्रथ के प्रतिपादन में ग्रन्थ का तार्प्यं होता 
है उसी स उपक्रम ( ्रारम्भ ) कर और उसो अथे में उपसंहार ( समासि ) 
किया जाता दै । श्रतः उपकम-उपसंद्दार की एक वाक्यता ग्रन्थ के तात्पर्य 
निर्णायक लिङ्ग मानी जाती है । 


२. अम्यास-- जिस अर्थ में ग्रन्थ का तात्पर्यं होता है, उसको बार-बार 
श्राब को जाती है | 
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१4 
सु०-३. अपूवता--ग्रन्थ के तात्पर्य विषय की अलोकिकता बंतलाई जाती 
है उस अलौकिकता को भी तात्पय निर्णायक लिङ्ग माना है। 
४ फल--ग्रन्थ तात्पय विषयभूत फल भी ग्रन्थ का तात्पय निर्णायक लिङ्ग 
माना जाता है । - 
७. अथंवबाद - ग्रन्थ प्रतिपाद्य तात्म्ये विषय की स्तुति और उससे विरुद्ध की 
निन्दा को अथवाद कहते हैं। यह अ्रशवाद भी तात्पय निर्णायक माना गया है । 


६. उपपत्ति- तात्पर्य अर्थ को सिद्धि के लिए दिये गये तक को उपपत्ति 
कहते हैं । 


प्रकृत में छान्दोग्योपनिषद्‌ के प्रष्ठाध्याय में बतल्ाये गये 'तत्त्वमस? 
महावाक्य के यथाथ बोधन में उन लिङ्गां को घटाकर कहा जाता है-- 

उपक्रमोपसंहार---“सदेव सोभ्येटमग्र आसीत्‌? ( ६-२-१ ) इस वाक्य से 
उपक्रम कर "तत्सत्यं स आत्म! तच्वमसि श्वेतकेतो ( ६८७-१६ ) इन वाक्यों 
से उपसंहार किया गया है । अद्वितीय सत्‌ तत्त्व से आरम्भ किया और उसी 
श्रभिन्न तत्व में उपसंहार किया इस उपक्रम उउसंहार की एक बाक्यता को 
देख, जीवात्मा परमात्मा के अभेद बोघन में ही ग्रन्थ का तात्पये निश्चित हुआ । 

अपूवता -- “त्र बाव किल तत्‌ सोम्य ! न निभालयमे अत्रैव किलेति ।? 
( छा» ६.१३-२ ) अर्थात्‌ इस शरोर में सद्‌ रूप ब्रह्म विद्यमान है । हे सोम्य ! 
फिर भी तू आचारय के उपदेश के बिना इन्द्रियों से उसे देख नहीं सकता । 
इस मन्त्र से शुर उपदेश के बिना प्रमाणान्तर से उसे देख नहीं सकते--ऐसा 
कह कर तात्पर्यं विषय की अलोकिकता दिखला रहे हैं । | 

अ्रम्पास--“तत््वमसि, तत्त्वमसि?--णऐेसा नो बार छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 
कहा गया है । इससे भी तत्‌ एवं त्वं पदाथ-ईश्वर ओर जीव की एकतामेही 
ग्रन्थ का तात्पर्य सिद्ध होता है । 

फल--'तस्य ताबदेव चिरं यावन्न विमोच्ये अथ संपत्स्ये? उस आत्मज्ञानी 
को तभी तक बिदेइ मोक्ष में देर हे, जज तक प्रारब्च के क्षय से शरीर का 
श्रन्त नदीं हो जाता है बाद में सद्‌ रूप ब्रह्म को प्रास कर लेता है। इस वाक्य 
से ब्रहज्ञान का फल बतलाया गया है । 

श्रर्थवाद- उत तमादेशमप्राच्यो येनाश्र॒तं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं 
विज्ञातमिति ( दे शत्रेत केतो ! वह आदेश भी आचार्य से तूने पूछा १ जिससे 
श्रश्रत पदाथं भी श्रत हो जाता है, अमत भी मत हो जाता है और अविज्ञात 
भी विज्ञात हो जाता है ( ६-१-१ )। इस श्रथवाद वाक्य से अद्वितीय ब्रह्वज्ञा्न 
की स्तुति को गई दै । 
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सु०- उपपत्ति---यथा सोम्य एकेन मृत्पिडेन सवै मृन्मयं विज्ञातं स्यात्‌? दे 
सौम्य ! मिट्टी के एक पिण्ड से जैसे सब घड़े आदि मिट्टी के ही हैं ऐसा विज्ञात 
हो जाता दै ( छा०-१-१-३ )। इस वाक्यगत दृष्टान्त से उपपत्ति दी गयी दे । 
यह भी ग्रन्थ तात्पय निर्णायक लिङ्ग है। 

उक्त सभी लिक्लों से निखिल वेदान्त वाक्यों का श्रद्वितीय विशुद्ध ब्रह्म 
चैतन्य में तात्पये का निश्चय होने से श्रसंसर्ग ही तात्पय का विषय दे । अतः 
“सोऽयं देवदत्त? इत्यादि वाक्यों के तात्पर्यं का अविषय भूत संसर्ग विषयक ज्ञान 
जैसे बाधित हुआ वैसे ही 'तत्वमसि' महावाक्य जन्य ज्ञान में भी तात्पर्य का 
अविषय संसर्गात्रगाहित् का बोध ही समझना चाहिये । 

लोक प्रसिद्ध श्रखशडाथत्व को छोड़कर '“तच्ग्मसि’ इस महावाक्य जन्य 
शान में “संसर्गानवगाहि यथार्थ ज्ञान जनकत्वम्‌? लक्षण आपने कैसे किया १ 
इसी शका का उत्तर दे रहे हें । जो हमने अखण्डाथत्व का लक्षण किया है 
बह ठोक ही है। संसग को विषय न करने वाला यथार्थ ज्ञान को जो पैदा करे 
घह वाक्य श्रखरड ( नि्विकल्उ ) अर्थ का बोधक कहलाता है । तत्वमसि 
धइावाक्य भी जिस अथ का बोध कराता है वह बोध संसग को विषय नहीं 
करता और वह यथाथ ज्ञान है। इसलिए, यह भी अखरण्डार्थ ज्ञान है। मूल 
में “हदमेत्र! इसमें “एव? पद का शअथ--'होा?--नहीं करना अपितु “भी? करना; 
नहीं तो अख ण्डाथ के द्वितीय लक्षण के साथ में समन्वय नहीं हो सकेगा । श्रतः 
दोनों लक्षण ठीक ही हैं | इसमें पूर्वा चायं श्रीचिस्सुखा चायं की सम्मति दे रदे हैं। 

प्रश्न--“तक्वमसि? महावाक्य को अ्रखण्डार्थ बोधक कदा गया, वह 
शप्रखणडाथंता क्या है ? 

उत्तर इन महात्राकयों से संसर्ग अथ का भान नहीं होता किन्तु यथाथ 
शान होता है । अर्थात्‌ इस महावाक्य से उत्पन्न ज्ञान में संसग विषय नहीं 
पड़ता; और वह ज्ञान तो यथार्थ ही है । ऐसे संसर्गानबगाही यथार्थ ज्ञान को 
महावाक्य उत्पन्न करता है। इसी से इसे अखण्डाथ बोधक मानते हैं। अतः 
अखरडार्थ का किया हुआ लक्षण अपूव नहीं किन्तु पूर्वाचायं सम्मत ही है । 

दूसरा अखण्डार्थ का अथं है प्रातिपदिकार्थंता। “तत्वमसि? इत्यादि 
महावाक्य प्रातिपदिकार्थ का बोघक है अर्थात्‌ जिसमें जाति गुण क्रिया सम्बन्धा 
आदि का भान न हो बह ज्ञान प्रातिपदिकाथ कइलाता है । संसग बोघक वाक्य 
में भी प्रातिपदिकार्थं बोघकत्व तो है हो अर्थात्‌ उससे भी प्रातिपदिकाथं का 
बोघ होता ही है । ऋतः उस संसर्ग बोधक वाक्य में अठिव्यासि हो जाती जिसके 
लिए. प्रातिपदिकार्थ में मात्र पद का निवेश कर “प्रातिपदिकार्थ मात्र में परत्वम्‌ 
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सच्च प्रत्यक्षं पुनिबिधं जीवसाक्षि ईश्वरसाक्षि चेति तत्र जोवो 
“ नामोन्तःकरणावच्छिन्नं चैतन्यम | तत्साक्षि तु अन्तःकरण्ोपहितं 
तन्यम्‌ । अन्तःकरंणस्य विशेषणत्वोपाधिरवाभ्यामनयोभेदः । 


उक्तप्रत्य्ञज्ञानस्थ साक्षिद्व चिध्येन द्वे विध्यमाह- तच्चेति । संखर्गाव- 
गाहिस्वानवगाहिस्वभेदेऽपि ज्ञानं चेतन्यरूपमेकमेत, तञ्च जीवसाक्षोश्वरसाक्षि- 
भेदेन द्विविधमित्यथं: । यत्त साक्षिपदं तज्जन्यपरम्‌, तथा च जीवसाक्तिजम्य- 
मीश्वरसाचिजन्यमिति द्विविधमित्यथेइति केचित्‌ । तन्नोपादेयम्‌ । ज्ञानस्य चेतन्य- 
रूपत्वप्रतिपादनात्‌ । तत्र जीवस्ताक्षिनिरूपणगस्य जीवनिरूपणाधी नत्वाज्जीव- 
` -श्वरूपनिरूपणपूबंकं तस्साच्तिस्वरूपं लक्षयति-- तत्रेति । जीवसाक्षीश्वरसाक्षिणो- 
संध्ये । अन्तःकरणस्य विशेषणत्वे चेतन्यस्य जीवत्व तस्योषाधित्वे तस्य तत्सा- 
शित्वमिति सयोभँदः, एतदेच स्फोटयति अन्तःकरणस्येति । 


> pe जम a क मकान 


अ०-- सविकल्पक निविकल्पक भेद से दो प्रकार का कहा हुआ प्रत्यक्ष शान 
पुनः जीव साच्ची, ईेंधरसाच्छी मेद से दो प्रकार का है । उनमें अन्त:करणावच्छिन्न 
चैतन्य को जीव कहते हैं और श्रन्तःकरण से उपहित चैतन्य को जीवसादी 
कहते हैं । एक ही अन्तःकरण का विशेषणत्व तथा उपाघित्व भेद से जीव तथा 
जीव साच्छी का भेंद हो जाता है । 


सु०--अखरडाथंत्वम्‌'? ऐसा कहा है | संसर्ग बोधक वाक्य तो प्रातिपदिकाथ का 
बोधक है ओर उनके संसर्ग का भौ बाधक है । अतः उन्हें प्रातिपदिकाथ मात्र 
बोघक नहीं कह सकते किन्तु 'सोडयम्‌ देवदत्त तक्त्वमसि इत्यादि वाक्यतो 
केबल प्रातिपदिकार्थं का हो बोधक है । संसग का नहीं । अतः अखण्डाथ के 
द्विवीय लक्षण की संसग बोघक वाक्य में तिव्यासि नहीं हुई । 


जीवेश्वर साक्षी भेद से द्विविध प्रत्यक्ष | 

पहले सविकल्पक निर्विकल्पक भेद से प्रत्यक्ष ज्ञान दो प्रकार का 
कहा गया था । वह चाहे संसर्गावगाही हो अथवा संसर्यानवगाही हो ॥ फिर भी 
दोनों स्थल पर ज्ञान तो चैतन्य रूप एक हो है। उसौ चैतन्य रूप ज्ञान के पुनः 
दो भेद बतलाते हैं। एक ईश्वर साक्षी और दूसरा जीव साद्धी । वह दोनों ही 
ज्ञान जन्य नहीं हैं । क्योंकि ज्ञान को चैतन्य रूप से बतलाया गया है। कथञ्रित 
जन्य वृत्ति के कारण जीव साक्षी ईश्वर साच्ची को जन्य मानलें तो कोई दो 
नहीं है। क्योंकि स्वरूप से चैतन्य रूप ज्ञान अनादि है उसे हम ज्ञान पद से 
व्यवष्टार नहीं करते ह । हम तो किसो भो तर्त में *्रभिव्पक्त चैतन्य को ज्ञान 
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विशेषणं च कार्योन्वयि व्यावतंकम्‌ । उपाधिश्च कार्य्यौनन्बयी 
व्यावर्तको वतमानश्च | रूपबिशिष्टो घटोऽनित्य इत्यत्र _ रूपं 
विशेषणम्‌ | कर्णेशष्कुल्यवन्छिन्नं नभः श्रोत्रमित्यत्र कणशष्कुल्युपाधिः । 
अयमेवोपाधिनेयायिके: परिचायक इत्युच्यते ॥ 


विशेषणोपाच्योचत्तमानत्वे . सति ब्यावत्तकत्वं यद्यपि समानम्‌, तथाऽपि 
कार्यान्वयिस्वत द नन्वयिस्वभेदात्तद्विशिष्टतदुपहितचतन्ययोरपि भेद इत्या- 
शायेनाह- विशेषण चेति । कार्यान्वयि व्यावर्तकं वतमानं चेत्यपि बोध्यम्‌ । 
तथा चर कार्यान्वयित्वे सति बतंमानत्वे सति व्यावतंकत्वं विशेषणत्वम्‌ । कार्या- 
नन्व।यत्वे सति यथोक्तत्व - पाधित्वम्‌ । कायपदमत्रावच्डेद्यान्वययोग्यपरम्‌ | 
विशेषणोदाहरणमाह रूपेति । रूपस्य कार्यान्वयिव्वादिसच्वाद्विरेषणत्वम्‌ । 
उपाध्युदाहरणमाह-कणति । क्णंशच्कुल्याः कार्यानन्वयिट्वादिसस्वादुपाचित्वम्‌ । 
स्वोक्तोपाघेनेयायिकेव्येवहियमारणां संज्ञामाह अयमेवेति ।। 


च» 


अ०-जो कार्यान्वयि वतमान तथा इतर व्यावतक हो उसे विशेषण कहते हैं 
एवं जो कार्यान्त्रय तो नहीं किन्तु वतमान तथा इतर व्यावतंक हो उसे उपाधि 
कहते हैं यथा “रूप विशिष्ट घट अनित्य है? इस स्थल पर घट का रूप विशेषण 
है क्योंकि घट से युक्त है, वतंम न तथा इतर का व्यावत्तंक भो है। एवं कण 
गोलक से अवब्छित्न आकाश को श्रोत्र कहते हैं। इसमें 'कर्णगोलक आकाश 
की उपाधि है । ( क्योंकि वह श्रोत्र से प्रथक रह कर भी इतर आकाश से पृथक 
कर गोलक में स्थित आकाश को शत्र पद से व्यवहार करा रहां है। ) इसी 
उपाधि को नैयायिकों ने परिचायक कहा दै । | 


सु०-पद से कहते हैं | उस चेतन्य की अमिव्यञ्जक वृत्ति जन्य है । श्रतः वृत्ति में 
अभिव्यक्त चैतन्य को जन्य सादी कह देने पर भी कोई आपत्ति नहीं। जीव 
साक्ती निरूपण के पहले जोब का निरूपण आवश्यक है। अतः श्रन्तःकरण 
से श्रवच्छिन्न चैतन्य को जीव कहते हैं ऐसा मूल ग्रन्थ में बतलाया गया है । 
उसी श्रन्तःकरण से उपहित चैतन्य को जोव साक्षी कहते हैं। एक ही चैतन्य 
में जच अन्त:करण विशेषण बन जाता है तब उसे जीव सज्जा पड़ जाती है, 
जब उपाधि रूप से रहता है तो उसे साची कहते हैं । श्रन्तःकरणु तथा चैतन्य 
दोनों स्थल पर समान ही हे । फिर भी जोव भाव में अन्तःकरण विशेषण 
पड़ता है ओर जीव साक्षी भाव में वही अन्त:करणु उपाधि रूप से रहता है । 

जो कायं से सम्बद्ध हो वर्तमान हो तथा इतर की व्यावृत्ति करता हो उसे 
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रर 


प्रक्रते चान्तःकरणस्य जडतया विषयभासकत्वायोगेन विषयभासक- 
चैतन्योपाधित्वम । अयं च जीवसाच्छी प्रत्यात्मं नाना । एकव्वे मेत्राव- 
गते । चैत्रस्याप्यनुसन्धानप्र सङ्गः । 


विरा 


नन्वस्तु कणंशष्कुल्यादेरुपाधित्वमन्तःकरणस्य तु तत्वं ्रयोजनशुन्यम्‌ । 
न हि प्रमाता विषयभासनाय स्दसाक्तिणमपेक्तते चक्षुरादिजन्यवृत्त्यवच्छिन्न- 
चैतन्येनिव विषयप्रकाशसम्भवादित्याशङ्कय अन्तःकरणस्य जडतया विषयभास- 
कत्वायोगाद्‌, नृत्तीनां नानात्वेन तदवच्छिन्नचेतन्य्स्याप्यनेकतया समस्त विषयाजु- 
सन्धातृत्वानुपपत्ते , प्रमातुश्चान्तःक्रणावच्छिन्नव्वेन विष्पयानुसन्धानाथ मन्या 
पेत्तत्वात्तद न्वितस्य अह्माभिन्नस्य साक्षिण अआवश्यकत्वात्तदुपाचित्वमन्त कर णस्या- 
चश्यमभ्श्रुपेयमित्याशयेनाह --प्रकत इति । ननु जीवसाक्षिणो ब्रह्माभेदेन स्वयं- 
प्रकाशत्वेन सवेविषयानुसन्धातृत्वाभ्युपरामे नहाण पकव्वात्तदभिन्नसाच्तिणाऽपि 
एकत्वाच्चेत्रावगते शअस्याप्यनुसन्धानप्रसङ्ग इत्याशङ्कयोपाधिभेदेन तस्य नानात्व- 
स्वीकाराददोष इत्याह- घय चेति । 
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अ्र०- प्रकत में अन्तःकरण जड़ है। अतः उसमें विषय अवभासकत्व नहीं है । 
इसलिये विषय के श्रवभासक चैतन्य की उपाधि अन्तःकरण को कहते हैं । यह 
जीव साक्षी प्रत्येक शारीर में भिन्न-भिन्न है । यट सभी शरीरों में साक्षी को एक 
मानें तो मैत्र व्यक्ति से जानी गयी वस्तु का अनुसन्धान चेत्र को होने लगेगा । 


सु०-विशेषण्‌ कहते हैं | जैसे “रूप बिशिष्ट घट अनित्य है? इस स्थल पर घट 
विशेष्य है ग्रौर रूप विशेषण है जो घटमें सम्बद्ध है वतमान है तथा घटसे भिन्न 
पदार्थ को व्यावृत्ति भी करता रडे । घट रूप काय में सम्बद्ध होने के कारण रूप 
को विशेषण कडा गवा है । क्श शष्कुलि से श्रवच्छिन आकाश को श्रोत्र कहते 
हँ । न्याय शास्त्र में श्रोच आकाश का कार्य नहीं किन्तु आकाश ही श्रोत्र है। 
पर सभी आकाश को श्रोत्र नहीं कह सकते, अपितु कणगोलक में स्थित श्राकाश 
को ही श्रोत्र कहते हैं । यहाँ श्रोत्र रूप कार्य में कणंगोलक संयुक्त नहीं है किन्तु 
पृथक है, वर्तमान है और कणगोलकस्थ आकाश से भिन्न आकाश की व्यावृत्ति 
कर कणं शाष्कुलि से अवच्छिन्न आकाश को ओत्र पद से व्यवहार करा रहा 
है। अतः श्रोच की उपाधि कणं शष्कुल मानी जाती है। तात्पर्य यह कि 
उपाधि काय से प्रथक्‌ रद्दा करती है और कार्य उपाधि से उदासीन रहा करता 
है । पर विशिष्ट स्थल में विशेषण विशेष्य दोनों उदासीन नहीं हैं झपितु दोनों 
परस्पर सम्बद्ध हैं, इसी से उपाधि और विशेषण के स्वभाव में भेद है । श्रतथव 
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सु०_ विशिष्ट ओर उपहित में भी भेद हो जाता है । जो विशेषण वाला हो उसे 
विशिष्ट कहते हैं श्रौर जो उपाधि वाला हो उसे उपहित कहते हे । इसी उपाधि 
को नैयायिक परिचायक कहते हैं । परिचय कराने वाला स्वयं वहां विद्यमान 
` होता है एवं समीपस्थ वस्तु का परिचय कराता है पर उस वस्तु के साथ जुड़ता 
नहीं हे । यदि परिचीयमान वस्तु के साथ परिचायक भी जुड़ जाय तब तो 
उसका परिचायकत्व ही नष्ट हो जाएगा ऐसा सर्वत्र लोक में देखा गया है। 
इसी लोक व्यवहार का अनुसरण कर नेयायिकोंने उपाधि को परिचायक कहा 
है। जोहमेंभी मान्य है । यह उपाधि हेत्वाभास के श्रन्तगंत आयी हुई 
उपाधि से भिन्न है क्योंकि दोनों की परिभाषा भिन्न-भिन्न है । हेत्त्राभास में 
श्रायी हुई उपाधि का स्वरूप तथा भेद अनुमान परिच्छेद में कह! जाएगा | 
इस उपाधि का स्वरूप तथा काय तो यहाँ बतला दिया गया । 

करण शष्कुली को उपाधि कहना तो उचित है क्योंकि वहाँ कण्‌- 
शष्कुली से अवच्छिन्न आकाश रूप श्रोत्र से शब्दादि का ग्रहण रूप प्रयोजन 
सिद्ध होता है.) यहाँ श्रन्तःकरण को उपाधि मानने में कोई प्रयोजन तो दीखता 
नहीं । विषय का. प्रकाशक अन्त:करणावच्लिन्न चेतन्य रूप प्रमाता है । वह 
विषय के प्रकाशन में अपनो साक्षी की कोई क्पेक्षा नहीं रखता, केवल चक्चुरादि 
जन्य बत्ति की अपेक्षा रखता है । चल्नुरादि इन्द्रियों से जन्य वृत्ति स छबच्लिन्न 
चैतन्य के द्वारा जब प्रकाश सम्भव है तो फिर जोवसाक्षी, एबं जीव साक्षी की 
सिद्धि के लिए अन्तःकरण को उपाधि रूप से मानना निष्प्रयोजन है १ तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं - क्योंकि जड़ होने से न्भन्तःकरण तो बिषयका प्रकाश नहीं 
कर सकता । बिषयका प्रकाशक तो चैतन्य मात्र ही हे किन्तु वह चैतन्य 
श्य्न्तः करणा की वृत्ति के चिना विषयों का प्रकाश नद्दीं कर सकता यद्यपि विषयों 
में चेतन्य का तादात्म्य सम्बन्ध तो है तथापि विषय का वृत्त्यात्मक ज्ञान प्रमाता 
चैतन्य को हुआ करता है। सामान्य चैतन्य तो सभी पदार्थो में सत्ता स्फूर्ति 
रूप से रहता है। विशेष प्रकाश तो वृत्त से ही होता है। श्रतः दृच्युपड्ति 
चैतन्य ही सभी विषयों का ज्ञान कइना चाहिये । उस साच्यीकी सिद्धि के लिए 


उपाधि रूप से श्रन्तःकरण को मानना श्रावश्थक है । 
' यदि कहो कि वह जोव साच्यी नदा से अभिन्न तथा स्वयं प्रकाश है, बह 


सभी विषयों का अनुसन्धान कर लेगा तो ऐसा भी कदना ठोक नदी क्योकि 
अनुसन्धान के लिए कृत्ति अवश्य होनी चाहिए, यह दम पहले कद आए हैं। 
बत्ति की सहायता के बिना विषयों का श्रनुसन्चान हो नहीं सहृता । श्रत्त: 
प्रमाता से युक्त ब्रद्म से अभिन्न अन्तःकरण उपदित चैतन्य को साक्षी मानना 
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 ईशश्‍्वरसाह्यि तु मायोपहितं चैतन्यम्‌ । . तच्चेकम्‌ । तदुपाधिमूत-' 
मायाया एकत्वात्‌। 'इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते? इत्यादिश्रती 
सायाभिरिति ्रहुबचनस्य ` *मायागतशाक्तिबिशेषाभिप्रायतया. मायागत- 
सस्वर जस्तमो रूपगुणाभिप्रायतया वोपपत्तेः ॥। 


एवं जीवसाक्षिस्णं निरूप्येश्वरसाक्तिणं निरूपयति - ईशर साचक्तीति । तदपि, 


जीवसाक्िवञ्ञाना कि चेकमित्यपेक्षायामाह-तच्चेकमिति । तत्र हेतुमाहइ-- 
तद्िति। अनाद्यनिवचनीयत्वे सति विपययोपादानभूता विक्षेपशक्तिप्रधानां 
फ - माया ननु तस्या पुकश्वं मायाभिरिति _ श्र॒तिविरुद्वमित्याशङ्गयाह- इन्द्र इति। 
- इन्द्रो निरङ्कशेश्वयः परमात्मा मायाभिः पुरुरूपो बहुरूप ईयते प्रतीयते; यथा 
बह्यादे दाहकस्चप्रकाशाकस्वादिकायदशनात्तदनुकूला: शाक्तिविशेषा: कल्प्यन्ते तथा 


जगदूपविचित्रकायं दशे नान्मायायास्ते कल्प्यन्त दा _ दि“ : येत्यथः ॥ 
ल यश 1 जद => ७७४ 


०--किन्तु ईश्वर साक्षी माया उपहित चैतन्य को कहते हैं ओर वह एक 

है क्योंकि उसकी उपाधि माया एक है । “परमेश्वर माया से अहुत रूप घारण 

कर लेता दै? इस श्रृति में मायाभिः इस बहुवचनान्त से माया में शक्तियों बहुत 

हे ऐसा समभाना चाहिए । अथवा माया में सच्वगुण रजोगुण, तमोगुण के 

' अभिप्राय सें ` बहुवचन का प्रयोग किया गया-.है ( कि माया. बहुत हें इस 
'श्रभिप्राय से ) यह सिद्ध हुआ । , 


' सु०-ही चाहिए । उसके लिए. अन्तःकरण को उपाधि मानना आवश्यक है । वह 
.खोव साच्छी प्रति शरीर में अन्त:करण के भेद से भिन्न-भिन्न है। एक मानने 

पर “चेत्र ने किसी बस्उ॒ को जाना तो मेत्र को उसका स्मरण होने लगेगा 

क्योंकि दोनों शरीर में साची तो एक हो है । पर ऐसा होता नहीं । श्रतः प्रति 
शरीर साच्यी कों भिन्न-भिन्न मानना पड़ता है । हु? Hr 0 


., -. , माया णक हे ण 
, जोवसाकछ्ली का निरूपण पहले किया गया ऋत इश्वर तथा ईश्वर 
. सादी का स्वरूप बतलाते हैं । माया विशिष्ट चेतन्य को ईश्वर कहते हैं। तया 
„राया उपहित चेतन्य को ईश्वर साक्षी कहते हैं । एक ही माया ईश्वर भाव में 
विशेषण है ओर ईश्वर साक्षी भाव में उपाधि है क्योंकि विशेषण श्रपने से 
विशिष्ट वस्तु का. व्यवहार कराता है और उपाधि तो सुभयं पृथक रहकर उपदि 
( समीपस्थ ) वस्तु को बतलाया करतो है। इसलिए केवल चैतन्य में ईश्वरत्व 
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सु०-नहीं है किन्तु माया विशिष्ट चेतन्थ में ईश्वरत्व है; यही संसार की सृष्टि, 
स्थिति और संहार का कारण दै । शतः श्रद्धेत आगम में कहीं माया का आश्रय 
लेकर माया को संसार की रचने वाली माना है अत; माया विशिष्ट में जगत्‌ 
तृत्वादि है माया उपहित में नहीं माया उपहित को दी ईश्वर कदा है । 

अनादि, भावरूप, शान से निदत्त हो जाने वाली, सत्य और असत्य से 
विलक्षण संसार'की उपादान कारण माया है, अर्थात्‌ माया का आदि नहीं 
इसी से माया को श्रनादि कहा गया है, वदद भाव रूप दै क्योकि भाव रूप जगतू 
का कारण अभाव हो नहीं सकता । गीता में भी कहा है— 

“नासतो विद्यते भावो नाभावो बिद्यते सतः ।?? 

[ असत्‌ का कभी भाव नहीं होता एवं सत्‌ का कभी श्रभाब नहीं होता ] 
गत भाव रूप है, इसलिए इसका कारण भी भाब रूप होना चादिए । अतः 
माया को भाव रूप कहा दै । ब्रह्मज्ञान से माया तथा उसके काय निखिल प्रपञ्च 
को निवृत्ति हो जाती है। इसी से माया को ज्ञान निवत्ये कहा है यदि माया 
सत्य होती तो इसके अधिष्ठान ब्रह्मज्ञान के पश्चात्‌ भौ उसे दीलना चाहिए । 
ब्रह्मज्ञान के पश्चात्‌ माया दीखती नहीं ऐसा विद्वानों का अनुभव है । अतः 
थह सत्य नहीं । असत्य इसलिए नहीं है कि यदि बन्ध्या पुत्र के समान माया 
असत्य होतो तो बह तथा उसके काय का तीन काल में कहीं दशन नहीं होना 
“चाहिए । किन्तु श्रज्ञानियों को माया तथा उसके काय का सत्य रूप से दर्शन 
` होता है । अतः इसे असत्य नहीं कह सकते । वदतो व्याघात रूप दोष होने के 
' कारण उभयरूप तो हो ही नहीं सकती । अगत्या सत्य और असत्य से विलक्षण 
्रनिवंचनीय, माया को कहा है । 

माया में दो शक्ति है (1) आवरण शक्ति (11) विक्षेप शक्ति । आवरण 
“शक्ति चैतन्य ब्रह्म को ढक देती है, ओर विच्षंप शक्ति उसी जगह पर विचित्र 
संसार को दिखला देती है। आवरण शक्ति प्रधान को शअ्रविद्या कहते हैं और 
विज्ञप शक्ति प्रधान जगत्‌ के उपादान कारण को माया कहते हैं। इस प्रकार 
अनादि भाव रूप ज्ञान से निवत्य सदसद्‌ विलक्षण अनिर्यचनीय विक्षेप शक्ति, 
' जगदुपादान कारण को माया कहा है । 

वह माया एक है इसलिये उस माया से उपहित चेतन्य साक्षी भी एक 
है । यदि कहो “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते? इस श्रुति में जगदुपादान माया 
को नाना बतलाया है न तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि मायाभिः इस 
बहुवचन से माया को नाना नहीं कहा गया अपितु माया में शक्ति नाना दे १ 
अथवा माया में सत्व रन एबं तम ये नाना गुण ई इस श्रभिप्राय से कहा दै । 


१०४ . 4 वेदान्तपरिभाषा 


~ 


मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌” श्वे० ४१० “अजा- 

मेकां लोहितशुक्कक्कष्णां बह्वी: प्रजास्स्रजमानां सरूपाः । अजो ह्येको 

जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगाम जोऽन्यः ॥? श्वे० ४।४। “तरत्य- 

विद्या विततां हृदि यस्मिन्निवेशिते । योगी मायाममेयाय तस्मे विद्या- 

' त्मने नमः॥१॥? इत्यादि श्रतिस्मरतिषु एकवचनबलेन लाघवानुगृहीतेन 

मायाया एकत्बं निश्चीयते । ततश्च तदुपहितं चैतन्यम्‌ ईश्वरसाच्ति 
तच्चानादि तदुपाघेमीयाया अनादिट्बात्‌ ॥ 


ननु झुख्याथं परित्यागे कि कारणमि व्याशङ्कयानेकश्रतिस्म्टतिगतैकव चनसिद्- 
तदेकत्वनिश्चय एवेत्याह---मायां त्विति । नन्विदमेकवचनं जात्यभिप्रायकं किं 
न स्यादित्याशङ्कये तच्छङ्गानिवतकैकपदयुक्तां श्रुति पठति अञजामिति । जन्म- 
शुन्यामनादिभूतां स्वसमानजातीयेतरप्रकृतिशून्यामेकां लोहितछङकृष्णां रजः- 
सत्त्वतमोमयीं बह्वीः प्रजास्समानरूपास्तिगुणात्मिकाः स्रजमानास एकोऽजन्मा 
जीवो जुषमाण: सेवमानोऽनुरोते तत्तादात्म्यापन्नो भवति जहात्येनां झुक्तभोगाम- 
जोऽन्य ईश्वर इत्यथः । मायाया एकत्वं श्रतितात्पय सिद्धमिति कथं ज्ञातं श्रति- 
तात्पयंस्य डुरूहत्वादिव्याशङ्कगय स्म्श्‍्तिकारानुसारेणेत्याशयेन पराशरर्स्टतिं पठति- 
तरतीति । यस्मिन्‌ परात्मनि हृदि निवेशिते वृत्त्यारूढे कृते योगी अविद्यां तरति 
तस्मै ज्ञानस्वरूपायामेयाय व्रृत्यवच्छिन्नचेतन्यगो चराय नमः । अविद्यां विशिनछि- 
वचिततामिति ! प्रपञ्चाकारेश परिणतव्वात्‌ सवत्र व्याप्तामित्यथः । ननु तन्नि- 
वृत्तावपि नानथेनिवृत्तिः, सर्वानथभूताया मायाया आवशि्टत्वा दित्याशङ्गयाह --- 
मायामिति । स्वाश्रयाव्यामोहकत्वव्यामोहकत्वघिरोषेऽपि वस्तुतो नतयोभिद' 
इत्याशयः । ननु स्मृतावपि जातावेकत्रचनस्य सम्भवादेकपद्‌ स्यासुख्याथंकताया 
अपि सुचचत्वात्कथं तदेक वनिश्चय इत्याशङ्गयाह--ल्ाघचवेति । 'अविद्याया- 
मन्तरे वतमानाः? ( का० ३।२।५ ) “मम माया दुरत्यया? ( भ० गी० ७।१४) 


श्र०---उसके विपरीत 'माया को जगत्‌ की प्रकृति और मायावो को महेश्वर 
जानो’ रक्त, श्वेत तथा काले रंग की एक प्रकृति बहुत सी समान जातीय 
प्रजा की खुष्टि करता है । उनमें एक जीव उसको भोगता हुआ ( उसमें लिपटा 
रहता है ! ओर दूसरा जोव उसे भोगकर विवेक से निःसार समझ कर छोड़ 
देता है ,१, जिसर्मे हृदय को लगा देने पर ब्रह्म को ढकने वाली अविद्या रूप 
माया को योगी पार कर जाते हैं, ऐसे प्रमाणा के अविषय ज्ञान स्वरूप परमेश्वर 
को नमस्कार है? इन श्रुति स्मृति वाक्यां में एकवचन का प्रयोग होने से तथा 
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त्यादिश्रतिस्स्रतीनाम्‌ आदिपदेन सङ्ग्रह: । उपसंहर ति ततश्चेति । यथो 
पाधिसूतमायाया एकत्वात्तस्यैकत्वं तथा तस्या अनादिर्वात्तस्याऽनादिस्वम- 
पीत्याह- तच्चेति । तच्चेतन्यमनाद्यपीत्यथः th 


शप्र०-माया को एक मानने में लाघव है इसलिए भी इसमें एकत्व का निश्चय 
हो जाता है। अतः माया से उपहित चैतन्य एक है वह ईश्वर साची ओर 
अनादि है क्योंकि उसकी उपाधि माया अनादि है तथा एक है । 


सु०-परमेश्वर की इस शक्ति का ज्ञान कार्य को देखकर ही होता है। जैसे दाह 
तथा प्रकाश रूप काय को देख तदनुकूल शक्ति को अमि में कल्पना करते हैं वैसे 
जगत्‌ रूप विचित्र काय को देखकर परमेश्वर में माया रूप शक्ति की कल्पना 
की जाती है । इसी अभिप्राय से उक्त श्रुति में बहुवचन का प्रयोग किया है । 
मायाभिः शब्द में बहुवचन देखने पर भो माया में नानात्व न 
मानकर माया की शक्ति में नानास्व कहा इससे तो मुख्याथ का परित्याग हुआ । 
अतः मुख्याथ परित्याग में कारण बतलाना पड़ेगा । इसलिए अब अनेक श्रुति 
स्मृति वाक्यों का उदाहरण दे रहे हैं । 
यदि दो श्रृतियाँ में परस्पर विरोध हो तो श्रुति के तात्पर्य ज्ञान के लिए 
विचार करना पड़ेगा । ओर श्रति का बहुमत भी देखना पड़ेगा । किमी एक 
श्रुति में बहुबचन आ गया है, उसका अभिपाय माया में बहुत्व नहीं है अपितु 
माया में शक्तियाँ बहुत हैं क्योंकि अन्य श्रुति तथा स्मृति माया के लिए 
एकवचन प्रयोग करती है । अतः एकवचन रूप प्रयोग के बल से माया में 
एकस्व का निश्चय होता है । माया को बहुत मानने की श्रपेक्षा एक मानने में 
लाघव होने के कारण मी इसमें एकत्व का निश्चय हो जाता है । यदि कहो 
जैसे मायाभिः में बहुवचन रहने पर भी माया में बहुत्व न मानकर उसकी शक्ति 
में अनेक माने हैं वैसे ही एकवचन का प्रयोग जाति के अभिप्राय से किया गया 
. है १ यद कहना ठीक नहों--क्योंकि अनेक श्रृतियों में माया एक बतलायी गई दै । 
जो अनादि तथा जन्म रहित हो उसको अजा कहते हें । स्वसजातीय 
भेद न रहने के कारण उसको एक कहते हें । सच, रज तथा तमोगुण उसमें 
है । उनमें सच्ब गुण स्वच्छ होने से श्रेष्ठ है अतः शुक्ल है । रजोगुण पत्ति 
स्वभाव वाला होने के कारण लाल है, तमोगुण वरण स्वरूप बाला होने के 
कारण काला है । वह माया समान रूग्याले चिशुणात्मक बहुत सी प्रजा का 
सृष्टि करती है । उन प्रजाग्रों में से एक अजन्मा जब उसी के भोग में लगा 
रहता है ओर उस माया के साथ में तादात्म्य सम्बन्ध किये सोया रइता है | 


१०६ |  वेदान्तपरिभाषा 


मायावच्छिन्न॑ चेतन्यं परमेश्वरः, मायाया विशेषणत्वे ईश्वरत्वमु- 
वाधिते साक्तित्बमितिः ईश्वरत्वबसान्षित्वयोभेद:, न तु घर्मिणोरीश्चर- 
तत्साक्तिशोः स च परमेश्वर एकोऽपि स्वोपाधिभूतमायानिष्ठसक्त्वरज- 
स्तमोगुण भेदेन ब्रह्मचिष्रुमहे्वर इत्यादिशब्द वाच्यतां लभते ॥ 


ईश्वरसा च्षिज्ञानस्येश्वरज्ञानापेच्तत्वादाह--मायेति । पूवंवदत्रापि | मायाया 
विशेष णत्वोपाधित्वाभ्यामी श्वरत्वसा क्षित्वयो भेद इत्याह मायाया इति । तथा 
च यथा नास्ति पाचकपाठकयोभेदः, किन्तु पाचकत्वपाठकस्वयोस्तद्वन्नेश्वरतत्सा- 
खसिणणोमेंदो5ऊपि त्वश्वरस्वसास्तित्वय्रो रित्यथं: । | 
ननु मायाया एकत्वाय्रथेश्वरसाक्षिण एकत्वं तथा तदवच्छिन्नस्याप्येकत्वाचश्यं- 
भावात्कथं तस्य ब्रह्मादिरूपेण भेद: । तथा च तस्य विशेषण भेद मलत्वात्तद्धेदे 
नच तस्या एवोपाधितया तदुपहितस्याप्येकत्वौचिव्यारकथं तदनेकतेत्याशङ्गय यथां 
मयोपाशिगतगुणभेदाभिप्रायेण तदनेकत्वव्यपदेशस्तथा द्‌ रुगुणानच्छेदे नेश्वर- 
भेदो, न तु वस्तुत इत्याशयेनाह--स चेति। डपाधिपद्मत्र विशेषणपरम्‌ । 
तथा च मायातच्छिन्नेश्वर चैतन्य मेवो द्भतसत्वगुरणमायाचच्छिन्नं पालयितृ-दिष्णु- 
नारायणादिशब्दवाच्यतां भजते, त देवो ळ्ूतरजोगुणमायावच्छिन्नं स्बरष्ट---ब्रह्म -- 
विधात्रादिशब्द्प्रत्तिपाथतां लभते, तदेवोन्ूूततमोगुणमायावच्छिन्नं संहृत -- 
महेश्‍वर-रुद्रा दिशब्दाभिधेयतामधिगच्छुति । अथ यो ह खलु वावास्य राजसांऽ- 
शोऽसौ योऽयं ब्रह्मा, अथ यो ह खलु वावास्य तामसोंऽशोऽसौ स योऽयं रुद्रः, 
अथ यो ह खलु वावास्य साच्विकोंडशोऽसौ स योऽयं विष्णुरिति मैत्रयोपनिषदि 
तथेवातगतेरित्यर्थः । -उपास्यं तु त्रिगुणमायावस्छिन्नमेव चिष्णुमहेशगरणेशदिनेश- 
` ग्गारूपेण स्थितं न व्वेकेकगुणग्रघानमायाचिशिष्टञ्चुपास्यं तस्य निरङ्कुशेश्वयंचत्त्वा- 
श्रवणादिति द्रष्टव्यम्‌ । 


सीना 


- ` आअआ०-माया वच्छिन चैतन्य को ईश्वर कहते हैं | माया को विशेषण रूप 

- बनने पर उसमें ईश्वरत्व और उपाधि रूप से मानने पर ईश्वर साक्षित्व है। 

. अपरतः ईश्वरत्व तत्‌ साच्चित्व रूप धर्म में भेद है। ईश्वर और ईश्वर साळी रूप 
घम्म में भेट नहीं है । . 

-4 7- बढ़ परमेश्वर एक होता हुआ भी अपनी उपाघिभूत माया में सच्च, रज 


hr 


एबं तमोगुण के भेद से ब्रह्मा, विष्णु एवं मद्देश्वर शब्द से कदा जाता है । 
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४ शु०-दूसरा उस थुक्त भोगा माया को वास्तविकता को समक उसे परित्याग कर 
डालता है !? दुरूद श्रुति का तात्पये स्मृति वाक्यानुसार समभा जा सकता है । 


प्रत्यच्तपरिच्छेद्‌ः- १०७ 


सु०-इसलिए पाराशर स्मृति के “तरति श्रबिद्याम्‌?-इत्यादि वाक्य का उदाहरण 
दिया गया है। जिस परमेश्वर में श्रन्तःकरण्‌ की वृत्ति निरूड़ हो जाने पर 
प्रपञ्च रूप से सबत्र व्याप्त अविद्या. को भी. योगी पार कर जाते हैं : ऐसे ज्ञान 
स्वरूप प्रमाण के विषय. परमेश्वर को नमध्कार है। श्रविद्या की निवृत्ति होने 

सम्पूण अनथ की निवृत्ति .दो जाती है। क्योकि माया सम्पूणं श्रनथ रूपं 
है अतः माया और अविद्या दोनों एक हे। इसी अभिप्राय से माया ओर 
वद्या का भेद. बतलाया गया है । यह जिस आश्रय में रहती है उसी को 
मोहित भौ. क्या करतो. है । अतः इसमें जगत को निर्माण करने की शक्ति 
तथा मोहित करने की शक्ति भीहै। इसो से इस माया को गोता में “मम 
माया दुरत्यया? कहा गया है । 


इश्वर का स्वरूप ' । ` 


इश्वर साच्ती शान के लिए पहले ईश्वर का ज्ञान होना चाहिए | 

अतः ईश्वर का स्वरूप बताते ई-- , 
पूर्वोक्त माया से अवच्छिक्न चैतन्य को ईश्वर कहा गया । जैसे पहले अन्तः- 
करण को विशेषण. मानने पर, जीव तथा उपाधि मानने पर जोव साची एरक 
हो चैतन्य बन गया था, उसी.प्रकार यहाँ भी माया को चैतन्य का विशेषण 
मानने पर उस ( चैतन्य ) में ईश्वरत्व ओर उपाधि रूप से मानने पर ईश्वर 
साक्षित्व आ जाता दै । इसमें ईश्वर ओर ईश्वर साक्षित्व रूप घर्म के भेद होने 
पर भी धर्मी में भेद नहीं तयाता. । जैसे एक ही व्यक्ति पकाने का काम करने 
भ्से पाचक ओर पढ़ाने से पाठक कहलाता है । इसमें पाचक ओर पाठक रूप 
धर्मी का भेद तो हुआ नहीं अपितु पाचकत्ब और पाठकत्व रूप घर्म मात्र का 
भेद हुआ उसी घकार माया को विशेषण भाव से मानें तो ईश्वर तथा उपाधि 
- भाव से मानने पर ईश्वर साक्षी बन जाने पर भी उस ईश्वर एवं ईश्‍वरसाच्छी 
रूप घर्मी में भेद नहों आया अपितु ईश्वरत्व एवं. ईश्वर साक्षित्वं रूप घममात्र में. 

भेद आया। ' ',: ' < 
माया एक है उससे उपहित इश्वर साकी भी एक है तो मायावच्लिन्न 
चैतन्य में ब्रह्मा, विष्णु एवं महेश ये मेद कैसे माने १ क्योकि विशेषेण माया एक 
है तो उस एक सावा से.. श्रवच्छिन्न _चेतन्य में केसे अनेकता आ गै १ ऐसा 
नहीं कहना क्योंकि माया के. भेद से बहा, विष्णु तथा महेश का मेद नहीं 
माना गया-झपितु माया गत युणों के भेद, से. भेद माना गया । मूल में आये 
हुए उपाधि शब्द का ऋथ विशेषण करना चाहिए एक ही मायाव॑च्छिनन 
चैतन्य रूप परमेश्वर ङदूभूत सच्वगुण मायावच्लिन्न विष्णु, 3द्भूत रजोगुण 
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PC SF ६ वित “तदै त्त बहु स्यां प्रजायेय? (छा० ६।२।१) 
इत्यादिना स्टष्टिपूचसमये परमेश््वरस्यागन्तुकमीक्तणमुच्यसानं कथमुप- 
पद्यते ? । उच्यते । यथा विषयेन्द्रियसजन्निकषोदिकारशवशेन जीवो- 
पाध्यन्तःकरशास्य व्रत्तिभेदा जायन्ते, तथा स्उज्यमानध्रारिकमेवशेन 
पर सेश्चरोपाघि भूतमायाया वृत्तिबिशेषा इदमिदानीं स्रष्टव्यमिद्सिदानीं 
` पालयितव्यमिदमिदानों संहतव्यमित्याद्याकारा जायन्ते । तासां च 
वृत्तीनां सादित्वात्तत्प्रतिखिभ्चितं चेतन्यभपि सादीत्युच्यते । एवं साक्षि- 
द्वेविध्येन प्रत्यच्तज्ञानद्वेविध्यम्‌ । प्रत्यच्तत्वं च ज्ञेयगतं ज्ञप्तिगतं चेति 
निरूपितम्‌ ॥ | 


नन्वीक्षणस्येश्‍वरसाच्षिण: सष्टिपूवंकालीनत्वप्र तिपाद ना त्तस्यानादित्वं बाघि- 
तम्‌, तस्य सादित्वे ईश्वरस्याप्यनादित्वं बाधितमिति शङ्कते नन्विति | यथाड- 
भिव्यञ्जकान्तःकरश्णद्त्तः सादित्वेन - सत्प्रतिबिस्बितजीवसा च्तिरवरूपज्ञानस्यापि 
सादित्वं तथेक्चणायभिव्यञ्जकमायावृत्तः सादितया तत्प्रतिबिन्बितेश्वरसाक्षि- 
चेतन्यस्येक्षणादिज्ञानस्वरूपस्यापि सादिस्वमतो न तयो: स्वतोऽनादिस्वे बाधक- 
मित्याशयेनाह - उच्यत इति । एवं साक्षिद्व विध्यप्रतिपादनात्तस्येव ततद्‌वृरयनु- 
रातस्य ज्ञानत्वात्प्रत्यत्तज्ञानद्व विध्यमपि सिद्धमिव्याह- एवमिति । एवं सात्ति- 
द्वे विध्य निरूपणाउजीवेश्वरसाक्तिजन्यप्रत्यक्ञभेदेन प्रत्यच्षज्ञानस्य हे विध्यं सिद्ध- 
मिति तु न रम्यं ज्ञस्तिगतं प्रत्यक्षत्व॑ चित्वमेवेव्युत्तरञ्रन्थचिरोधात्‌ । कञ्चिद्विशेष- 
मभिधातुं वृत्तमनुवदति--प्रत्यच्तत्वमिति । 


श्र०-शंका--ईश्वर साक्षी अनादि है तो फिर उसने इईचण किया "में बहुत 
रूप होऊं, प्रजा रूप से उत्पन्न होऊं? इत्यादि भृति से सृष्टि से पूर्वकाल में 
परमेश्वर में ्ागन्तुक ईच्तण कहना कैसे युक्ति संगत हो सकता दै । 

समा ०--जिस प्रकार विषय ओर इन्द्रिय सन्निकर्ष आदि कारणों से 
( जीव की उपाधि ) अन्तःकरण में भिन्न-भिन्न कृत्तियोँ उत्पन्न होती हैं । वैसे 
ही सुज्यमान प्राणियों के कर्म संस्कार के कारण परमेश्वर की उपाघिरूप मायां 
में विशेष बृतियाँ उत्पन्न होतो हैं कि इस समय इसकी सृष्टि करनी चाहिये, 
इसका पालन अथवा संहार करना खाईये । वे बत्तियाँ सादि हैं। अतः उसमें 
प्रतििम्मिस चेतेन्य भो सादि कहा जाता है। इस प्रकार सादी दो प्रकार के 
हाने स प्रत्यक्ष शान भी दो प्रकार का हु । शानगत प्रस्यक्षत्व और विषयगर्त 
प्रत्यक्षत्व सो पदले ही निरूपण कर आये हैं । 


प्रत्यक्तपारच्छेदः १०६. 


तत्र ज्ञप्तिगतप्रत्यक्षस्वस्य सामान्यलक्षणं चित्त्वमेब । पर्वतो वह्ि- 
मानित्यादावपि वहयाद्याकारवृक््युपहितचेतन्यस्य स्वात्मांशे स्वप्रकाश- 
तरु प्रप्यक्षत्वात्‌। तत्तद्विपयांशप्रत्यक्षत्वं तु पूर्वोक्तमेव । .तम्य च 
श्रान्तिरूपप्रत्यच्ते नातिव्याप्तिः, ्मप्रमासाधारणप्रत्यक्षत्वसामान्य- 
निवचनेन तस्यापि लच्यत्वात । 


Dr 


तत्र ज्ञेयगतज्ञस्तिगतप्रत्यक्षत्वयोमध्ये । नन्वनुमित्यादावतिव्या्तिरित्या- 
शङ्कगय सवत्रापि तत्तदाकारव्ृच्युपहितचैतन्यस्य स्वात्मांशै प्रत्यक्षत्वेन सवंस्यापि 
ज्ञानस्य लक्ष्यत्वान्रातिव्यास्तिरित्याह- पवत इति । 'यत्साक्तादपरोक्षाद्‌ बह्म? 
( बु» ३-४-१ ) इत्यादिश्रुत्या चित्त्वस्येव प्रत्यच्चत्वाभिधानाचिदूपस्य ज्ञानस्य 
स्वात्मांरो स्वप्रकाशतया सर्वस्यापि ज्ञानस्य प्रत्यच्तव्वादित्यथोः । नन्वनुमित्यादी 
प्रत्यक्तव्वव्यवहार: कुतो नास्तीत्याशङ्कय तत्तद्विषयांशानि रू पित प्रत्यक्ष त्व श्रयो जकस्य 
पूर्वोक्तस्याभाचा दित्याशयेनाह तत्तदिति । ननु योग्यविषयस्य स्वगोचरवृच्युप- 
हितप्रमातृ चेतन्यसत्ताऽतिरिक्तसत्ताशून्यस्य शुक्तिरूप्या दिज्ञानेऽतिव्या्तिरित्या- 
शङ्गवाह तस्येति | | 


अ० ज्ञानगत प्रत्यक्षत्व का सामान्य लक्षण चेतन्य ही है। 'पवतो 
वह्िमान? इत्यादि अ्रनुमिति ज्ञान में भो वह्ि के आकार वाली श्रन्तःकरण 
को वृत्ति से उपहित चैतन्य अपने अंश में स्वप्रकाश होने क्रे कारण प्रत्यक्ष 
ही है। उस उस विषय में प्रत्यक्षत्व पहले कह आये हैं। श्रतः भ्रान्ति रूप 
प्रत्यक्षत्व में अतिव्याप्ति नहों कहना १ क्योंकि यहां पर भ्रम तथा प्रत्यक्षत्व 
दोनों ही प्रत्यक्षत्व का सामान्य रूप से निवचन होने के कारण भ्रान्ति रूप 
प्रत्यक्ष भी लक्ष्य ही है । 


उ व्याप नासया ETE, DDT OEE rr. “KE 


सु०-मायाव्य्लिन्न रूप से ब्रह्मा एवं उद्भूत तमोगुण मायावच्लिन्नस्वेन शंकर 
कहा जाता है । मैत्रेय उपनिषद्‌ में भो ऐसे ही कहा है--““उस परमेश्वर का 
राजस अंश ब्रह्मा, सत्वांश विष्णु और तामसांश शंकर है ।” 

उपास्य तो त्रिगुण मायावच्लिन्न चैतन्य एक ही है। इसलिए एक एक 
गुणों की प्रधानता के कारण पुराणों में कभी ब्रह्मा को कभो विष्णु एवं शंकर 
को निरंकुश ऐश्वये वाला मानकर बड़ा कहद दिया गया है। 

सृष्टि के पूवकाल में "तदैक्षत बहुस्याम प्रजायेय? इत्यादि छान्दोग्य 
श्रुति से ईश्वर साची में ईच्नण बताया गया है। जब उसमें आगन्तुक ईक्षण 
आया तो फिर उसमें अनादित्व बाधित हो जाएगा । कदो कि ईइचण सादि है 


११० वेदान्तपरिभाषा 


सु०--तो ईश्बर अन टि कैसे रहा । श्रागन्तुक ईक्षण याले परमेश्वर को श्रादि 
चाला कहो अनादि कैसे कह रदे हो! 

चैतन्य स्वरूप से अनादि है किन्तु -उसकी अश्रभिव्येज्ञक श्रन्तःकरण 
की वृत्तियॉ उत्पन्न होती हैं ओर उस वृत्ति में प्रतिबिम्बित जीवसाद्धो शान को 
भी सादि कह दिया है। इसी प्रकार ईकण में सृष्टि) पालन तथा संहार को 
बत्तियाँ माया से उत्सन्न हुआ करती हैं जो उस चैतन्य को श्रमिव्यज्ञक हैं। 
उस चैतन्य की अभिव्यञ्जक वृत्तियां सादि होनें से उनमें अभिव्यक्त चैतन्य को 
भी सादि कदं दिया गया है। अतः कोई दोष नहीं है । जीव की उपाधि श्रन्तः- 
करण की जृत्तियों के उत्पन्न में विषयों और इन्द्रियों का सनिकधं आदि कह 
गाये हैं। वैसे ही जिन प्राणियों की सृष्टि करनी है, उन प्राणियों के कर्म 
संस्कार भी सृष्टि में सहकारी कारण माने जाते हें । .उसी से' परमेश्वर की 
उपाधि माया में सृष्टि के प्रारम्भ में “इस समय इस जगत्‌ को रचना.करनी 
चाहिए? ऐसी बृत्ति उत्पन्न होतो है, चीच में “इस जगतका पालन करना 
चाहिए? ऐसी वृत्ति एवं अन्त में "जगत्‌ का संहार करना चाहिये? ऐसी बृत्ति 
उत्पन्न हो जाती है । उत्ति उत्पन्न होने से उसमें प्रतिबिम्बित चैतन्य मी 
साठि कहा जाता हे। इस प्रकार जीव साक्षी और ईश्वर साक्षो का भेद बत- 
लाया । इसलिए प्रत्यक्ष ज्ञान का भी भेद सिद्ध हो गया- ज्ञानगत प्रत्यबूल 
ब्रह्म चेतन्य ही है ऐसा पहले भी कद आये हैं एवं आगे भी कहा जायगा । 
इसे स्मरण रखना चाहिये । | छि ५.8 


ज्ञानगत प्रत्यक्ष का सामान्य लक्षण 

प्रारम्म में विषयगत प्रत्यक्षत्व और शानगत प्रत्यक्षत्व के भेद से 
प्रत्यक्षत्व दो प्रकार का बतलाया गया था । उनमें से ज्ञानगत प्रत्यक्ष॒त्व का 
सामान्य लक्षण चैतन्य ही है अर्थात्‌ ( चैतन्य रूप ज्ञान ) स्वयं प्रकाश है । 
उसका स्वस्त्ररूप प्रत्यक्ष दी है। बिषयाकार बृत्ति में विषय का चैतन्य के साथ 
तादात्म्य हो जाने के बाद विषय का प्रत्यक्ष होता है और चैतन्य स्वयं प्रकाश 
रूप ये सदा प्रत्यक्ष है। केवल प्रत्यक्ष ज्ञान स्थल पर ज्ञान को प्रत्यक्ष मानां 
है ऐसी बात नहीं है। 'पर्बतो बाहमान्‌? इत्यादि अनुमिति स्थल में भो 
बह्ृवाकार वृत्ति से उपहित चेतन्य रूप शान अपने अंश में स्वप्रकाश रूप से 
सद प्रत्यक्ष ही है। क्योंकि 'यत्‌ साच्ादपरोच्षात्‌ ब्रह्म! इत्यादि भृति से चेतन 
को प्रत्यक्ष कहा गया है । इसलिए चैतन्य रूप शान अपने अंश में सभी 
, स्थल पर प्रत्यक्ष ही रद्दता है । केवल विषयांश में परोक्ष है, क्योंकि जरह 
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यद्‌ तु प्रत्यक्षप्रमाया एव लक्षणं बक्तव्यं तदापूर्बोक्तलक्तणेञ्याचि 
. तस्बं विषयविशेषणं देयम्‌ । शुक्तिरूप्यादिश्रमस्य संतारकालीनबाध- 
विषयप्राति भासिकरजतादिकिषयकत्वे नोक्तलच्तणा भ।बान्नातिव्याक्तिः ॥! 


प्रत्यक्षप्रमाणनिरूपणे श्रमप्रमासाधारणप्रत्यक्षत्वसामान्य नित्रंचनमनुपपश्नं 
मत्वाऽऽह --य दोति । प्रत्यक्षप्रमाया- ज्ञेयगतस्य यथाथप्रत्यत्तस्येत्यथः । 
नन्वबाधितत्वं पारमार्थिकत्वम्‌ ?. उत सत्वमात्रम्‌ ? नाद्यः, घरटादिज्ञाने- 
ऽव्याक्ञः। न द्वितीयः, शक्तिरूप्यादिज्ञानेऽतिव्याप्तेस्ताद वस्थ्यादि- 
त्याराङ्कय संसारदेशायामबाधितत्वं विवक्षितमित्याह शुक्तांत । अ्रमम्य-- 
आन्तिज्ञानस्य । प्रातिभासिकत्वं ` प्रतीतिकाञ्ञमा त्रबृ।त्तत्वमनिवचनीयस्वमिति 
यावत्‌ । तथा च तदानीमनिय चनीयं रजत द्यत्पद्यते तस्य शुक्तज्ञानबाध्यखात्‌ 
तउज्ञानस्य बाधितविपयकत्वमिति भाव: । 


अ०-- जब प्रत्यक्ष प्रमामाच का लक्षण करना इष्ट दो तो पूर्वाक्त लक्षण 
में अभाधितत्य वषय में विशेषण दे देना चाहिये । शुक्ति रूप्य आटि भ्रम 
का विषय सप्तार काल में ही बाघित हो जाता है; श्रत: उक्त भ्रम ज्ञान प्राति- 
भासिक रजत को विषय करने वाला होने के कारण प्रमा के लक्षण को 
शुक्ति «प्य भ्रम में श्रतिग्याप्ति नहीं हुई । 


सु०--विषयो ओर इन्द्रियों का सन्निकष होता है, उस ज्ञान को विषय अंश में 
प्रत्यक्ष कहते हैं । जहां पर विषय ओर इन्द्रियों के सम्बन्ध के जिना ही विषया- 
कार इत्ति होती है। वहां पर उस ज्ञान को विषय अंश में परोक्ष कह दिया 
जाता है। स्वात्म अंश में तो वहां पर भी अपरोक्ष ही है. क्‍योंकि शान 
स्वयं प्रकाश है । 

यदि कद्दो- तब तो श्रनुमिति इत्यादिक शान में भी प्रत्यक्षत्व व्यवहार 
होना चाहिए ? तो ठीक नद्वीं- क्योंकि “अयं घरः? इस प्रत्यक्ष स्थल में घट 
के साथ इन्द्रिय सन्निकर्ष होने के कारण घटाकार वृत्ति होती है एवं घट रूप 
विषय का प्रत्यक्ष होता है। "पवतो वहिमान! इस स्थल पर बाहू के साथ 
इन्द्रिय सम्बन्ध बिना ही वहयाकार वृत्ति होती है। श्रतः इसे परोक्ष कहते हैं । 
बिषयगत परोक्ष॒त्व, भश्रपरोक्ष॒त्व को लेकर ही “अ्रयं घट; इस शान में प्रत्यक्षत्व 
और “पवतो विमान! इस शान में परोक्षत्व कह दिया गया है, शानांश के 
परोक्तत्व श्रपरोच्तत्व को लेकर नहीं । यदि कहो कि तत्र तो सीफ में प्रतीत होने 
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. ननु विसंवादिप्रवृक्त्या अ्रान्तिज्ञानसिद्धावपि तस्य प्रातिभासिक- 
तत्कालोत्पन्नरजतादिविषयकत्वे न प्रमाणम्‌ , देशान्तरीयरजतस्य कप्त- 
स्यच तद्विषयत्वसंभवादित्ति चेत्‌ । * | = 


इद मसहमानोऽन्यथाख्यातिवादी शङ्कतेनन्विति । यद्यपि विसंवादि- 
प्रवृत्त्या ञ्रान्तिज्ञानं सिध्यति, तस्य च विचयं विनाऽनुपपत्तिस्तद्विषयं साधयति. 
तथाऽपि स विषयः ्रातिभासिकस्तत्कालोत्पन्न इत्यत्र नाःस्त प्रमाणमित्याह -- 
विसंवादोति । यद्विषयकप्रवृत्तिस्तस्य लाभे तस्याः संवादित्वमलाभे तु विसंचा- 
__दिस्वं, तञ्च श्रान्तिजन्यप्रकृत्तेरित्यथः। ननु वबिषयान्तरानुपपत्तिस्तत्र प्रमाण- 
मिस्याशङ्कयाह -देशान्तरीयेति । 


अ०-शांका --( भ्रम ज्ञान से शुक्ति रूप्य में प्रबृत्ति होती है ओर ग्जत न 
मिलने पर वह प्रवृत्ति विफल हो जाती है ।) इसी विफल प्रवृत्ति से शुक्ति 
रजत का ज्ञान भ्रान्ति रूप सिद्ध होता है। फिर भी उस क्रान्ति ज्ञान का विषय 
प्रातिमासिक तत्काल उत्पन्न रजत है, इसमें कोई प्रमाण नदीं । अतः इस भ्रांत 
सान का विषय देशान्तरीय ९ आपणस्थ ) रजत जो सिद्ध है, बही सम्भव है 
तो फिर अनिवचनीय-रजत श्रम ज्ञान का विषय क्यों मानना 


ap NC i “mmm 
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सु०-वाला इदं रजतम्‌? इस श्रान्तिरूप प्रत्यक्ष में भी स्वात्मांश में साच्छो चेतन्य 
के प्रत्यक्ष होने से इसमें भी प्रत्यक्ष के लक्षण की अतिव्याप्ति हो जायगी तो 
यह कहना ठोक नहीं । अलच्त्य में लक्ष्य का जाना अतिव्यासि कहा गया है । 
हमने तो श्रम और प्रमा उभय साधारण प्रत्यक्षत्व का सामान्य रूप से 
निर्वचन किया है इससे वह भी लक्ष्य ही है । श्रत' लक्ष्य में लक्षण का जाना 
इष्ट ही है फिर अतिव्यासि की कोन सी जात है । 

सु०--प्रत्यक्ष प्रमा का निरूपण चल रहा था, फिर इस प्रसंग में भ्रम, 
प्रमा दोनों के साधारण प्रत्यच्तत्व का सामान्य रूप से लक्षण करना कैसे युक्ति 
सगत हो सकता १-- ऐसा यदि कहो तो प्रत्यक्ष प्रमा के लक्षण में विषय में 
श्रवाधितत्व विशेषण दे देना चाहिए । अर्थात्‌ योग्य नाधित वर्तमान विषय 
का विषयाकार वृत्ति उपदित प्रमातृ चेतन्य से भिन्न सत्ता न रह जाना ही उस 
विषय का प्रत्यक्ष है । श्रम स्थल में तो विषय श्रबाधित है नहीं । श्रतः श्रबा- 
घितत्व पद घटित प्रमा के लक्षण की वहां पर अ्रतिव्याप्ति नद्दीं होती । घटादिक 
व्यावहारिक वस्तु के ज्ञान में अव्यासि भी नहीं कह सकते, क्योंकि बह संसार 
दशा में श्रबाधततो है ही। श्रबाधित पद से संसार काल में झजाधितत्व 
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न। तस्यासन्निकृष्टतया प्रत्यक्तविषयत्चायोगात्‌। न च ज्ञानं तत्र 
प्रत्यासत्तिः, ज्ञानस्य प्रत्यासत्तित्वे तत एब वह्णथादेः प्रत्यच्तत्वापत्ताच- 
नमानाद च्छे दापत्त: ॥ 


--* --- ना a Re - न < ~ ~~ > ~ ट्ट ~ 


असन्निकुष्टदेशान्तरीयं वस्तु न प्रत्यक्तविषयत्वयोग्यमिति दूषयाति-नेलि । 
ग्रसन्निकछस्य अमे भानं नोपपद्यते प्रव्यक्षसामग््याः सन्निकषघटितत्वेन 
तद्रहितस्य प्रत्यक्ष विषयत्वायोगादिति भाव: । नन्वस्तु अलोकिकः सन्निकष 
इत्याशङ्कय ख़ च कि सामान्याव्मकः किँ वा ज्ञानरूप इति विकल्प्य नाद्यः । 
तत्र म्रमाणाभावात्‌ । सन्निङष्टयूमादिकमेव प्रव्यक्तचिषयीभूतं न तु सन्मात्रं 
येन सामान्यं प्रत्यासत्तिरिति कल्पना स्यादिति प्रथमपच्तपरिहारं मनसि 
निंचाय द्वितीयं पत्तं परिहरति--न चेति। तत्र-श्रान्तिप्रस्यक्ष विषये । ` 
ज्ञेयेन रजतादिना ज्ञानमेव सन्निकर्ष इति, न च प्रमाणामावादिलि भावः 
विपक्षे बाधक हेतुमाह-ज्ञानम्येति । तत एवब--ज्ञानलच्तणप्रत्याखत्तरेव | 
अत्तौ किकाऽपि प्रत्यक्षलामग्री अनु।मे'सेसामग्रीतो बलवत्ता, लाघवादिति भावः । 


अ०-समा०--( देशान्तरीय रजत के साथ में इन्द्रिय का सन्निकर्ष न 
होने के कारण ) वह असन्निकृष्ट है । ( अतः “इदं रजतम? इस भ्रान्ति ज्ञान 
का विषय देशान्तरीय अआपणस्थ रजत नहीं हो सकता । ) असन्निकृष्ट देशान्तरीय 
शप्रापणस्थ रजत वस्तु का प्रत्यक्ष होना संभव नहीं है, क्योंकि इन्द्रिय सन्निकर्ष 
रूप प्रत्यक्ष शान की सामग्रो वहाँ है नहों, यदि कहो कि देशान्तरीय रजत के 
साथ में अलौकिक सन्निकर्ष है तो मैं पूछता हूँ कि वदद अलौकिक सन्निकर्षं 
सामान्य रूप दै? अथवा ज्ञान रूप है ? सामान्य रूप प्रत्यासत्ति मानने में कोई 
प्रमाण नहीं है । ज्ञान रूप प्रत्यासत्ति कशो तन तो उसी ज्ञान रूप प्रत्यासत्ति में 
“पर्वतो वह्िमान? इस स्थल पर वहि इत्यादि का भी पत्यक्ष हो सकता है। 
फिर तो अनुमान आदि प्रमाणो का उच्छेद होने लगेगा । 


सु--अ्रथ लेना इष्ट है यद्द इम पहले कह श्राये हैं। शुक्ति रूप्यादि भ्रम शान का 
विषय तो शुक्ति-रजत स्वाचिष्ठान शुक्ति के ज्ञान से व्यवहार काल में ही बाधित 
हो नाता है! अतः वह भ्रम ज्ञान बाधित विषयका है अबाधित का नहीं। 
भाव यह कि जिस समय शुक्ति नहीं दीखती तो शुक्ति के सामान्यांश इदमा- 
कार वृत्ति से श्रवच्छिन्न चैतन्य के आश्रित अविद्या का परिणाम रजत तथा. 
रजताकार अविद्याबत्ति के रूप में होता है ओर जन शुक्ति के जञानतसे अज्ञान 


नष्ट दो जाता है तो उसी समय श्रज्ञान का कायं “अनिरवेर्चनी य, सनते त॑था 
- व्र 
टर इः मक 
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सु--रजताकार वृत्ति रूप शान -ये दोनों ही नष्ट हो जाते हैं । श्रत: संसार काल 
में ही बाधित होने के कारण शुक्ति रूप्य श्रम में अतिव्यासि की शंका नहीं 
होती । घटादि विषय तो संसार काल में अबाधित हैं दी । इसलिए, उसके ज्ञान 
में पमा का लक्षण घटता ही है । 


शुक्ति रजत में प्रत्यक्ष विचार | 

भ्रान्ति ज्ञान का विषय अनिवचनीय वस्तु वेदान्ती के मत में मानी 

गयी हे । किन्तु ज्ञान को श्रम रूप मानने पर भी उस भ्रम शान का विषय 

देशान्तरोय ( श्रापणस्थ ) रजत ही है ऐसा अन्यथाख्यातिवादी नैयायिक 

मानते हैं अर्थात्‌ नैयायिक अनिवचनीय रजतादि की उत्पत्ति भ्रान्ति ज्ञान स्थल 

'में नहीं मानते । किन्तु सत्य रजत सर्राफे की दुकान वाले को ही उक्त भ्रान्ति 
का विषय मानते हैं । 


इदं रजतम्‌? ऐसा ज्ञान उत्पन्न होने के ऋअनन्तर रजतार्थी की उसमें 
प्रदत्ति हई । हाथ में लेने पर यदि रजत मिल गया तो उसकी प्रइत्ति सफल 
मानी जाएगी और रजत नहीं मिला तो बह प्रवृत्ति विफल मानी जाएगी। 
इसी को विसम्बादी प्रबृत्ति कहते हैं ओर इसी विफल प्रबृत्ति से रजत ज्ञान में 
भ्रम रूपता का निश्चय होता है । किर भी उस भ्रप्र ज्ञान का विषय प्रातिभासिक 
रजत है ऐसा मानने में कोई प्रमाण नहीं। उस भ्रम ज्ञानका विषय तो 
श्रापणस्थ रजत भी हो सकता है फिर वहाँ पर तत्काल उत्पन्न प्रातिमासिक 
रजत क्‍यों माने १ श्रन्यत्र रखो हुई वस्तु का अन्यत्र भान होने को अन्यथा 
ख्याति कहते हैं । यटि कदो कि देशान्तरीय रजत के साथ तो नेत्र का सम्बन्ध 
हो नहीं हुआ तो फिर उसका ज्ञान केसे होगा १ ऐसा कहूना ठीक नहीं । क्योंकि 
दोष के बल से देशान्तरीय रजत का भी ज्ञान हो सकता है। यहाँ पर चाक- 
चिक्याटि दोष के कारण साम .न्य रूप से नेत्र का सीप के साथ सम्बन्ध होते 
हो आपशणुस्थ रजत दीखने लग जाती है। यदि कहो कि--जचब नेत्र स्वच्छ था 
तत्र तो समोप की वस्तु दीखती थी, जब नेत्र में दोष अआ गया तब दूर की वततु 
दीखने लग गई--यह तो उल्टी सी चात है। अतः दोष से शक्ति घटती है - 
ऐसा मानना चाहिये १ ऐसा कहना ठीक नहाँ। कहीं कहीं दोष से शक्ति बढ़ 
भी जातो दै । जैसे जठरामि में भस्मक रोग रूप दोष से युक्त पुरुष पूर्व की 
शप्रपेदा चतुगुण भोजन करने लग जाता है। रोग से पहले थोड़े भोजन से ही 
तृप्त दो जाता था । वैसे ही यहाँ भी दोष के कारण दूर में स्थित दुकान वाढी 
चांदी दीखती है ऐसा अन्यथा ख्यातिवादी का कइना दै । 
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सु०--अन्यथा ख्याति वादी नैयायिक ने भ्रम शान का विषय देशान्तरीय 
श्रापणस्थ रजत को माना है, तत्काल उत्पन्न प्रातिभासिक रजत को नहीं । पर 
ढेशान्तरीय रजत के साथ में नेत्र का सम्बन्ध नहीं हे । अपितु समीपस्थ सीप 
के साथ है ओर शान रजत का केसे हो गया १ कदाचित्‌ उस स्थल पर अजशान 
से उत्पन्न प्रातिभासिक रजत भ्रम ज्ञान का विषय मानों तो कोई दोष नहीं है । 
पर आप तो नेत्र से असम्बद्ध आपणस्थ रजत को भ्रमज्ञान का विषय मान रदे 
हो यह सवथा असंगत है। यदि कहो कि देशान्तरीय रजत के साथ में नेत्र 
का संयोग रूप लौकिक सह्निकष नहीं किन्तु अलौकिक सन्निकर्ष है तो आपको 
बतलाना होगा कि कौन सा अलोकिक सन्िकर्ष है--सामान्य रूप अथवा ज्ञान 
रूप १ सामान्य रूप प्रत्यासत्ति मानने में कोई प्रमाण नहीं है । यदि कद्दो--कि 
सामान्य रूप प्रत्यासत्ति न मानने पर अनुमान प्रमाण की सिद्धि नहीं हो सकेगी 
क्योंकि महानसोय घूम में महानसीय बहि का व्यासि ग्रह हुआ है, पवंतीय 
धूम में महानसीय घूम का व्यासि ज्ञान हुआ नदीं । निस धूम में व्यासि ज्ञान 
हुआ वह तो पर्वत देश में दीखता नहीं ओर जो दीखता है । उसमें व्याति 
ज्ञ'न नही हुआ तो फिर व्याप्ति ज्ञान के चिना परामश मो नहीं होगा फिर 
खनुमिति का होना तो दूर हो रह गया । अतः विवश दो सामान्य प्रत्यासत्ति 
माननी पडतो है । सामान्य लक्षणा प्रत्यासत्ति मानने पर मइानस में वहिधूम 
के व्यासि ज्ञान के समय धूमत्वेन सकल धूम की एवं वहित्वेन सकल वि 
को उपस्थिति हो जातो है । अत: व्यासि प्रद काल में सकल बहि तथा धूम 
व्यक्ति की उपस्थिति के लिए सामान्य लक्षणा प्रत्यासत्ति माननी हो चाहिए । 
यह कार्य सामान्य लक्षणा माने जिना हो नहीं सकता । इसलिए सकल धूम 
बहि व्यक्ति की अन्यथा उपस्थिति न होने के कारण हमें सामान्य लक्षणा 
सन्निकर्ष मानना पड़ा है। तो यह कहना ठीक नहीं १ क्योंकि उक्त प्रत्यासत्ति 
मानने पर बिना साधन के द्वी सबको सवड दो जाना चाहिये क्योंकि किसी 
भी वस्तु के टशन काल में तत्सजातीय भूत, भविष्यत्‌ वतमान काल में स्थित 
खस्तु की उपस्थिति तो होगी ही तब तो तीनों काल वाली वस्तु का प्रत्यक्ष उसे 
हा जाना चाहिये । पर ऐसा होता नहीं है । अतः दृष्ट बिरुद्ध की कल्पना सवथा. 
अनुचित हवै । वेदान्ती के मत में ब्याप्ति शान काल में महानसीय धूम में 
सदानस'य॒ बहि की चत्वरीय घूम में चत्वरीय वह्ि की गोष्ठीय में गोष्ठीय वहि 
की व्याति का ज्ञान छुआ दै अर्थात्‌ सभो धूम ओर. बहि में पृथक पृथक व्याप्य 
व्यापक भाव जाना गया । पृथक पृथक्‌ व्याप्य व्यापक भाव में पुनः सामान्य 
रूप से धूम और वह्नि विषयक साइचयं का अनुमान करता है। इसलिए कोई 
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ननु रजतोत्पाइकानां रजतावयवानामभावे शुक्तौ कर्थं तत्राफि 
रज्तमुत्पद्यते इति चेत्‌ । 


नन्वेवं तर्हि अपूनरजञतोत्पत्तिपक्षोऽप्यसङ्गतो रजतोपादानलौकिकतदवयवा- 
भावातू । अलोकिकानां तेषां तदुफादानव्वे प्रमाणाभावादिति शङ्कते - नन्विति । 
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अ०-शंका--( श्रान्ति ज्ञान स्थल में श्रान्ति का विषय रजत उत्पन्न होता 
है ऐसा आपने कहा ) किन्तु रजत के उत्पादक रजतावयव के अभाव में सोप 
में आप ( वेदान्ती ) के मत से भी रजत कैसे उत्पन्न होता है १ | 


खु०-दोष नहीं है | यदि कहो कि महानसादि में-प्रत्यच्ष धूम में बहि का सम्बन्ध 
दोख चुका है, देशान्तरीय कालान्तरीय घूम तो उपस्थित ही नहीं है तो फिर 
धूम वह्लि का व्याप्य है अथवा नहीं, ऐसा संशाय होगा कैसे १ हाँ; सामान्य 
खत्तणा प्रत्यासत्ति मानो तो सकल व्यक्ति की उपस्थिति हो जाने के कारण 
देशान्तरीय धूम में बदि की व्याप्ति का सन्देह हो सकता है- ऐसा कहना भी 
ठीक नहीं । क्योंकि समान कारक निश्चय ही संशय का विरोधी होता है अर्थात्‌ 
धूम बह्ि का व्याप्य है या नहीं ऐसा किसी को संशय हो तो उस संशय का 
विरोधी वह्लिं व्याप्य धूम है, इस प्रकार का निश्चय हो ही सकता है। यहाँ पर 
सामान्य लच्ञर्या प्रत्यासत्ति न मानने पर भी महानस, गोष्ट, चत्वरादि में 
महानसीय-गोष्ठीय-चत्वरीय-धूमत्वेन सामानाधिकरणय रूप व्यासि का निश्चय 
होने पर भी सामान्यतः धूमत्वेन निश्चय तो है नहीं । आतः संशय हो जाता है । 
फिर सामान्य लक्षणा प्रत्यासत्ति मानने की आवश्यकता कहाँ रही १ 


यदि कहो—ज्ञान रूप प्रत्यासत्ति से आपशस्थ रजत. का भ्रम स्थल में 
प्रत्यच्च हो जाता है तब तो अनुमान उपमान इत्यादि प्रमाणा का उच्छेद होने 
लग जाएगा । क्योंकि "पवतो वहमान्‌? इस अनुमान स्थल में भी ज्ञान लक्षणा 
प्रत्यासत्ति से ही वह्नि का प्रत्यक्ष हो जाएगा फिर अनुमान की क्या 
श्रावश्यकता ? प्रत्यच्छ सामग्री अलोकि होते हुए भी अनुमिति सामग्री से बलवती 
भानो जाती है | अर्थात्‌ उक्त स्थल में अनुमिति सामग्रो-पवत में घूम का 
दशन, धूम बह्ि का व्याप्य है ऐसा ग्यासि स्मरण एबं परामशं--ये अनुमिति 
सामग्रियों हैं । देशान्तरीय वह के साथ में चल्नु का ज्ञान रूप अलोक 
सन्निकर्ष प्रत्यक्ष ज्ञान की सामग्री है, ऐसी दशा में अनुमिति ज्ञान न होकर 
बह्धि का प्रत्यक्ष शान हो होने लगेगा, क्योंकि प्रत्यक्ष सामग्री अल्रोकिक दोते 


हुए भी अनुमिति सामग्री से बलवतो है, ऐसा दार्शनिक मानते हें । श्रनुमिति 
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उच्यते न हि लोकसिद्धसामग्री प्रासिभासिकरजतोत्पादिका 
किन्तु विलक्षणेब । तथा हि  काचकामत्तादिदोषदूषितनो'वनस्य 
पुरोषर्तिद्रव्यसँंयोगादिद्माकारा ाकविक्याकारा काचि- 
इन्‍्त:क रशाघ्॒त्तिरुदेति तस्यां च ब्रत्ताधिदमवच्छिज्नं चेतन्यं प्रतिथिम्बते | 
सत्र पूर्षोक्तरीत्या ब्रत्तनिगमनेनेदमवच्छिन्नं चेतन्यं वृत्त्यवन्छिन्नं 
चचतन्यं प्रमातूचतन्यं चाभिन्नं भवति । ततश्च प्रमातृचेतन्याभित्नविषय- 
व्वेतन्यनिष्ठा शुक्तित्बप्रकारिकाऽविद्या चाकचिक्यादिसाटृश्यशन्दशन- 
समुदट्रोघितर जतसंस्कारसध्रीचीना काचाद्दोषसमबहिता रजतरूपार्था- 
कारेरश रजतज्ञानाभासाकारेण च परिणमते ॥। 


झन्यथा उपपरयभावात्पारिरोष्यादर जतोत्पच््यङ्गीकारस्यःवश्यकत्वात्तदनुकूला तत्सा- 
अग्री कल्पनीयेति समाधानं प्रतिजानीते उच्यते इति । लोकिकोपादाना- 
भावात्‌ रजतोऱ्पत्तिने सम्भवतीति न साम्प्रतम्‌, डपादानोपादेययोः सारदश्याव- 
श्यम्भावादलो किकरजतोत्पादने न लौकिकसामम्प्यपेच्चेत्याह --न हीति । ट द्वय- 
तिरिक्तसामग्न्यभाचात्पृच्छ।ले -किन्त्वित्ति । यथा प्तिभासिकं रजतं रू किक- 
रजतविलच्णं तथा तदुस्पादिका सामग्प्यपि लोकप्रांसद्धसामञ्जीतो विलच्चण- 
बेत्युत्तरम।ह -बिलक्षरणेति । तर्हि तत्स्वरूप बक्तव्यमित्यपेक्षायां ्रतिज्ञातमथ- 
सुपपादयति -लथा हीति । तत्र चैतन्ये प्रतिडिम्बिते सति । पूर्वोक्तरात्या~ 
तडागोदकमित्याद्यक्तरात्या । तत्तश्च — त्रिविधचेतन्याभेदसम्पत्यनन्तरञ्च ॥ 
अ्रविद्या-- रजतरूपार्थाकारेण रजतज्ञानाभास्राकारेर च प।रुणमत, इत्यन्वयः 4 
ननु श्रविद्याया एवाकाशादिप्रपञ्चोपाद।नस्वाभ्युपगमाऱ्प्रतिज्ञाहानित्याशङ्कानिरइ- 
शवाय ग्रमातृचेतन्येत्यादिविसेषगद्वयम्‌ । ननु यथोक्ताविदया सवदा यथोक्ताकारेण 
कुतो न परेशमत इति चेत्‌, निमित्तकारणविरहादित्यभिप्रेत्य निमित्तकारण- 
माइ रजतर्सँस्फारेलि। ययवि संस्कारोऽप सवदा घत्तते. तथाऽप्युद्बो धि- . 
तस्य निमित्ततेव्यभिप्रत्योक्तम्‌ - चाकचिक्यादौति | चाकन्विक्यादे. सारशरय 
न्दशंनेन ससुदूबोधितो रज॑तसंस्कारस्तल्नक्षणया सामग्ज्या सहकृता। ननु 
खाकचिक्यादिसाडश्यसन्दशने नीलएषत्रिकोशताऽदशने ख कि निमित्तमित्य- 
पेक्षायामाह--काचादोति | 


आऋञ०-समा० प्रातिभासिक रजत की उस्पत्ति में लोकसिद्ध सामश्री कारण 
नहों है । किन्तु विलळेण ही कारण है । उसी को स्पष्ट रूप से दिखाते हैं - 
काचकामलादि दोष से दूषित नेत्र का पुरोवत्ति द्रव्य के साथ संयोग होते हो 
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अआ०-हृदमाकार तथा चाकचिक्याकार कोई अन्तःकरण की बृत्ति उत्पन्न होती 
है । उसी बृत्ति में इदमांश से अवच्छिन्न चैतन्य का प्रतिबिम्ब पड़ता है । पहली 
बतायो गयी रोतिसे वृत्ति बाहर निकली है। अतः इदमवच्छिन्न चैतन्य; 
इटमाकार-वृत््यवच्लिन्न चैतन्य तथा प्रमातृ चैतन्य का अभेद हो गया । तदनन्तर 
प्रमातू चैतन्य से श्रभिन्न जो विषय चैतन्य, उसमें रहने वाली शुक्तित्व 
प्रकारिका अविद्या चाकचिक्यादि सादृश्य संदशंन से उदबुद्ध रजत के सस्कार 
से सहकृत है, काचादि दोष से युक्त है; अत: बही अविद्या रजत रूप से, तथा 
रजत ज्ञानाभास रूप से परिणत हो जाती है । 


सु-०सामग्री की श्रपेच्छा श्रलौकिक प्रत्यक्ष सामग्री को बलवान्‌ मानने में लाघव 
रूप तक है । इसलिये ज्ञान लक्षणा प्रत्यासत्ति से भी भ्रम स्थल में आपणस्थ 
रजत का प्रत्यक्ष नहीं मान सकते--पर प्रत्यक्ष होता है | ऋतः विवश हो भ्रान्ति 
शान का विषय तत्काल उत्पन्न प्रातिभासिक रजत को ही मानना पड़ता है । 

“हद रजतम्‌? इस श्रान्ति ज्ञान का विषय आपणस्थ रजत नदीं है 
किन्तु उसी समय उत्पन्न अनिवंचनीय प्रातिभासिक रजत है । ऐसा वेदान्ती ने 
कहा । पर उस रजत को उत्पत्ति किन सामग्रियों से हुई १ क्या रजत का 
उपादान कारण लौकिक रजतावयव वहाँ पर है अथवा अलौकिक रजतावयब 
वहाँ पर है १ लोकिक रजतावयव को अनिवचनीय -जत उत्पत्ति का कारण मानो 
तो ठीक नहीं--क्योकि लोकिक रजतावयव वहाँ पर है नहीं, कदाचित होता तो 
उससे उत्पन्न रजत भी लौकिक ही होता, अनिवंचनीय नहीं और वैसी स्थिति 
में सीप के ज्ञान मात्र से लोकिक रजत की नित्रत्ति भी नहीं हो सकती थी | 
श्रलोकिक रजतावयब को प्रातिभासिक रजत का उपादान कारण मानने 
में भो प्रमाण नहीं है । अतः दोनों प्रकार से रजत उत्पादक रजतावयव कें 
श्प्रभाव होने पर सीप में रजत की उत्पत्ति वेदान्त मत से केसे सिद्ध होगी १ 

अनिवंचनीय रजत की उत्पत्ति 

विषय के बिना शान नदीं होता । आपणस्थ रजत के साथ इन्द्रियों 
का सन्चिकष नदी है । अतः विवश दो प्रातिभासिक रजत की उत्पत्ति माननी 
पड़ती है । पर उस प्रातिभासिक रजत की उत्पत्ति का कारण क्या है १ इस 
प्रश्‍न का उत्तर वेदान्तो दे रदा है--जैसे व्यावहारिक रजत अपने अवयब से 
उत्पन्न होता है वैसे प्रातिभासिक रजत लोकसिद्ध सामग्री रजतावयव से उत्पन्न 
नहीं होता किन्तु प्रातिभासिक रजत की उत्पत्ति में विलक्षण कारण सामग्री दै । 
विलक्षण कारण सामग्री से उत्पन्न रजत भी विलक्षण ही है । जैसे प्रातिभासिक 
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परिणामो नाम उडपादानसमसत्ताककार्यापत्तिः । चिचर्तो नाम 
उपादानविषमसत्ताककायोपत्ति प्रातिभासिकरजतं चाविद्यापेक्षया 
परिणामः चेतन्यापेक्षया विवत इति चोच्यते। अविद्यापरिणामरूपं 
च तद्रजतमविद्याधिष्ठाने इद्मवच्छिन्नचैतन्ये बतते । अस्मन्मते सबे- 
स्यापि कायस्य स्वोपादानाविद्याधिष्ठानाश्रितत्बनियमात्‌ ॥ 


नेत्रनिष्ठकाचादिदोषसयुक्तः परिणमत इत्युक्तम्‌, तत्र किलक्षण: परिणाम 
इत्यपेक्षायां तल्चच्षाणमाह-- परिणाम इति । यद भिन्न काय्यमुत्पयते तदुपादान- 
कारणस्‌ । तेन समा सत्ता यस्य कायस्य तथा, भूतकायस्यापत्तिः यथोक्तकार्या- 
कररे णोद्भन:, यथा व्यावहारिकसत्ताकदुर॑ंधे तत्समसत्ताकद धिरूपकार्यापत्ति रित्यथः 
विवतंऽतिव्यास्तिवारणाय सभ सत्ताकेति । समसत्ताकपद्वब्याबत्य त्वादू वक्ष्यमाणो- 
पयुक्तत्वाच । विवत लक्षयति--विवर्ता नामेति । उपादानाहिषमा सत्ता यस्य 
कार्यस्य तदापत्तिः । परिणामेऽतिव्यािनिरासाय विषम सत्ताकेष्युक्तम्‌ । प्राति- 
भासिकरजतादेः परिणामव्वं वेवते्वं चास्तीत्याह -प्रातिभसिकेलि । नन्वचिद्या- 
परिणामस्य र जतस्याविद्यायां तादात्म्यसम्बन्धेन वत मानस्य चेतन्ये तत्सम्बन्धेना- 
चतमानत्व एच्चैतम्योपादानंकत्वा सम्भवात्‌ कथञ्ुुक्तविचवता रजतस्य ? इत्याशङ्कय 
श्रविद्यापरिणामस्य तद्‌ धिष्टानाश्रितस्वनियमान्नोक्तदोष इत्याह - अविद्यति । 
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्०--उपादान के समान सत्ता चाले कायको परिणाम कहते हें श्रोर 
उपादान की विषय सत्ता वाले कार्य को चिवतं कहते हें । प्रतिभासिक रजत 
श्रविद्या को अपेक्षा से परिणाम है तथा चेतन्य की अपेक्षा से विवत कहा जाता 
है । क्योंकि अविद्या का परिण्याम रूप रजत विद्या अधिष्ठान इदमवच्लिन्न 
चेसन्य में बतमान है । अतएव हमारे मत में समी कार्यों का उपादान कारण 
अविया है और वे अपने उपादान कारण श्रविद्या के श्रधिष्ठान के श्राश्रित 
हैं-यह नियम है । 


सु०-रजत लौकिक रजत से विलक्षण है वैसे ही उसकी उत्पादक कारण सामो भी 
लोक प्रसिद्ध रजत उत्पादक सामग्री से विलक्षण हो है । उसे सावधानी से सुनो । 
नेत्र में काचकामलादि दोष हुआ करते हें। जिस व्यक्ति का नेत्र काच 
कामलादि दोष से दूषित है उसके नेत्र का सामने रखे हुए सीप रूप द्रब्य के 
साथ संयोग होते ही 'इदं? इस प्रकार इदमाकार हृत्ति हुई । साथ ही सीप का 
चमकीलापन भी प्रतीत हुआ । अत्तः चाकचिक्याकार भी अन्तःकरण की वृत्ति 
बनी । उसी वृत्ति में सोप के इदमंशावच्छिन्न चैतन्य प्रतिविम्बित हो गया 
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ननु चैतन्यनिष्ठम्य रजतस्य कथमिल रजतमिति पुरोबर्तिता- 
ढात्म्यम्‌ ? उच्यते । यथा न्यायमते आत्मनिएस्य सुखादेः शरीररानिप्त्वे- 
नोपलम्भः शारीरस्य सुस्याद्यधिकरणताबच्छेइकत्खात , तथा चेतन्य- 
मात्रस्य रजतं प्रस्यनघिष्ठानतया इद मचन्छिन्न चैतन्यस्य सद्‌घिष्ठानस्वेन 
ड्द्मोऽत्रच्छेद्कतया रजतस्य पुरोबतिसंसर्गप्रत्यय उपपद्यते । 


नन्देघं तर्हि णुरोवर्तितादात्म्यप्र्ययानुपपत्तिरिति शङ्कते नन्विति । अविया- 
परिणामस्याविदाधिष्टानाश्रितत्वचच्चैतन्याध्यस्तस्य रजतादेः तदवच्छेदकपुरोवर्ति- 
सादास्म्यप्रत्य यो पपत्तिरिरयाशयेन समाचत्त- उच्यत इति । ब्राह्मणोऽहं सुखी मम 
देहः सुखात्येवं शरीरन्ष्ठित्वेन देहस्यात्मनि सुखाद्यपल्तब्ध्यवस्छेदकरववदिदमश्चै- 
सन्ये रजताध्यासस्यथावच्छेदकत्वादुक्तश्रत्यय डपपद्यत इस्याइ-तथा चैतन्येति । 


a 


आ०-शंका- चेतन्यनिष्ठ रजत का `'इदं रजतम्‌? इस प्रकार पुरोवतिं- 
थस्तु के साथ तादात्म्य केसे दीखता है १ _ , 

समाचान- न्याय मत में आत्मा में रहते हुए भी सुख दुःखादि 
को उपलब्धि शरोर में होती है, क्योंकि सुखाठि की अयिकरणता का श्रवच्छेदक 
शरीर है । ठोक वैसे ही बिशुद्ध चैतन्य मात्र को तो रजत का अधिष्ठान हम 
मानते नहीं, किन्तु इदमवच्छिन्न चैतन्य को मानते हैं । चेतन्यनिष्ठ रजत को 
श्रचिडानता का अवच्छेदक इदम्‌ है । इसलिए श्रवच्ळुदक के घुरोबतित्वघम 
का सम्बन्ध ( इदमवच्छिन्न ) चेतन्यनिष्ठ कल्पित रजत में दीखता है। 


सु०-क्योंकि जैसे तालाबका जल नात्तेसे निकल कर ख्वेतमें जाकर खेतके आकार 
का बन जाता है वैसे ही अन्तःकरण को कृत्ति भो बाहर विषय देश में जाकर 
विषयाकार बन जाती है । विषयाकार बृत्ति वनने के पहले उपाधि के मेद से 
इद्मवच्छिन्न चेतन्य बृत्ति अवच्छिन्न चैतन्य एवं प्रमातृ चैतन्य का भेद था, 
किन्तु पूर्वोक्त रीति से बृत्ति का बाहर देश में जाते ही इदमबच्लिन्न चेतव्य 
इदमाकार जृत्ववच्लिन्न चैतन्य तथा प्रमातृ चैतन्य का अभेद हो गया । अर्थात 
तीनों उपाथियों के एक देश में हो जाने के कारण चैतन्य में कोई भेद नहीं 
रह गया । उक्त त्रिविध चैतन्य का अभेद हो जाने के बाद प्रमातृ चैतन्य से 
अभिन्न जो विषय चैतन्य के आश्रित शुक्तित्व प्रकारिका श्रविद्या है उसका 
सहकारी चाकचिक्यादि के दर्शन से उदूबुद्ध रजत संस्कार तथा काच कामल्ार्दि 
दोष भी हें । ऋतः, इतनी सभी सामग्रियों के आ जाने पर प्रमातृ चैतन्य से 
अभिन्न विषय चैतन्य निष्ठ शुक्तित्व प्रकारिका अविद्या रजत रूप से तथा रजत . 
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सस्य च विषयचैतन्यम्य तदन्तःकरणोपहितचेतन्याभिन्नतया विषय- 
चेतन्याध्यस्तमपि रजतं साह्षिण्यध्यस्तं केवलसात्तिवेयं सुखादिवदनन्य- 
वे््ामति चोच्यते । 


नन्विदमवच्छिन्नचेतन्याध्यस्तरजतादेः साच्तिण्यनध्यस्ततथया तस्य केवल- 
साच्तिवे्यता । सुखादेरिवानन्यवेयता च साम्प्रदायिकेरुच्यमाना कथसुपपद्यत 


इत्याशङ्गयाह- तस्य चेति । EE का 


अ०-वहां विषय चैतन्य ओर अन्तःकरण उपहित चैतन्य अभिन्न हो चुका है 
इसलिए विषय चेतन्य में कल्पितरजत भी साक्षी में अध्यस्त माना गया है । 
केवल साकी वेद्य तथा सुखादि के समान श्रनन्य वेद्य भी कहा गया हे । 


खु०--ज्ञानाभास रूप से परिणत हो जाती है | अर्थात्‌ उसी अविद्या का परिणाम 

रजत भी है तथा रजताकार वत्त भी है । 

जैसे “इयं शुक्तिः”? इस ज्ञान का विषय ज्ञान काल में शुक्ति है वैसे हो 
शुक्तिं न जानामि’ 'शुक्तिर्नं भासते?’ इस अशान काल में भी अज्ञानका विषय 
शुक्ति को मानते हैं । ज्ञान में जैसे शुक्तिस्व प्रकार है श्रतएव शुक्तित्व प्रकारक 
शुक्ति विषयक ज्ञान कहा जाता है ठीक वैसे ही अज्ञान का विषय शुक्ति जदाँ पर 
है वहां भी उस अज्ञान में शुक्तित्व प्रकार है एव शुक्ति विशेष्य हैं। इसी से 
उसे शुक्तित्व प्रकारक शुक्ति विशेष्यक श्रज्ञान कहते हें | यही अज्ञान जब 
काचाटि दोष से तथा चमकीत्ते दशन से उद्बुद्ध रजत संस्कार से सहक़त होता 
तब वह विद्या बड़ी सरलता से रजत रूप अर्थाकारेण एवं रजतज्ञानाभासा- 
कारेण परिणत हो जाती है । रजत तथा रजत के ज्ञान में अविद्या परिणामी 
उपादान कारण है । उद्बुद्ध रजत संस्कार तथा काचादि दोष तो उसी में 
सहकारी रूप से निमित्त कारण हें । 

यहाँ यह भी याद रहे कि प्रातिभासिक रजत साक्षी का विषय है । फिर भी 
उसे देखने के लिए वृत्ति चाहिए किन्तु प्रतिभासिक रजत दर्शन के लिए अन्तः 
करण को वृत्ति आवश्यक नहीं है। अतः रजताकार अविद्या की वृत्ति मानी गयी 
हे। इसी से प्रातिभासिक रजत तथा रनताकार अविद्या है ओर बिवर्ती 
उपादान कारण चेतन्य है । 

परिणाम-विवत का लक्षण 


जैसी सत्ता उपादान की दो बैसो ही सत्ता कायं को हो तो उसे 
परिणाम कहते हें । यथा दूच व्यावद्दारिक सत्ता वाला है तो उसका काय दघि 
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सु०-भी व्यावहारिक सत्ता वाला है । अतः दधि दूध का परिणाम माना जाता है 
अर उपादान से विषय सत्ता वाला काय हो तो बह उपादान का विवरे माना 
जाता है । यथा सीप व्यावहारिक है और उसका कार्य रजत प्रातिभासिक है 
अतः सीप को अपेक्षा विषम मत्ता वाली होने के कारण रजत सीप का विवते 
मानी जाती है । विवतं-कार्य के उपादान कारण को विवर्ती उपादान कहते हैं 
आर परिणाम रूप कार्य के उपादान कारण को परिणामी उपादान कहते हैं। 
यह सम्पूण जगत्‌ भी अविद्या का परिणाम है और चेतन का विवर्त है क्योंकि 
अविद्या ( माया ) जिस प्रकार अनिर्वचनीय है वैसे ही उसका काय जगत भी 
श्रनिवेचनीय है । ब्रह्म की पारमाथिक सत्ता है किन्तु जगत्‌ की व्यावहारिक 
अथवा प्रातिभासिक सत्ता है । विषम सत्ता बाला होने के कारण यह जगत्‌ 
ब्रह्म का विवत माना जाता है। ठीक वैसे ही प्रमातृ चैतन्य से अभिन्न विषय 
चैतन्य निष्ठ शुक्तित्व-प्रकारिका अविद्या की सत्ता के समान ही प्रातिभासिक 
रजत की सत्ता है । अतः शुक्ति रूप्य अविद्या का परिणाम है और अविद्या 
अधिष्ठान इदमवच्छिन्न चेतन्य में बतमान है, चैतन्य की अपेक्षा विषमसत्ता 
वाला होने के कारण चैतन्य का विवत है--ऐसा वेदान्त सिद्धान्त में कहा है । 
यथा तन्तु का परिणाम-यह तन्तु देश में रहता है वैसे ही अविद्या का परि- 
णाम शुक्ति रजत अविद्या के देश में रहता है। अविद्या चेतन्य में है तो 
उसका कार्य शुक्ति रजत भी चैतन्य में है । 

कार्य कारण का तादात्म्य सम्बन्ध होता है । अविद्या का परिणाम रजत 
अपने कारण अविद्या में तादात्म्य सम्बन्ध से रहता है, चैतन्य में तादात्म्य 
सम्बन्ध से तो रहतो नहीं । फिर उसे चैतन्य का विवत कैसे मानते हो १-- 
उत्तर यह है कि अविद्या इदमवच्छिन्न चैतन्य में अध्यस्त होने के कारण उसी 
चैतन्य में रहती हे तो उसका परिणाम रजत भी श्रविद्या अधिष्ठान इदम- 
बच्छिन्न चैतन्य में रहे इसमें क्या दोष है १ ग्रतः कल्पित रजत, श्रविद्या का 
परिणाम और चैतन्य का विवत है । _ 

सामने भूतलस्थ तन्तु में विद्यमान्‌ पट का प्रत्यक्ष के समय “इस 
समय यहां पर पर है? ऐसा बोघ होता है वैसे ही चैतन्य निष्ठ अविद्या में 
बतमान शुक्ति रजत का चेतन्य में रजत है ऐसा प्रतीत होना चाहिए किन्तु 
यहां यदद रजत है? ऐसा प्रतीत होता है अर्थात्‌ चैतन्य में पुरोवर्तित्व न हने 
के कारण प्रादेशिकत् है नहीं तो फिर व्यापक चेतन्य के साथ रजत का 
तादात्म्य केसे प्रतीत होता है । 

जैसे अविद्या का परिणाम रजतादि भी अविद्या के अधिष्ठान के आश्रित 
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ननु साक्षिण्यध्यस्तत्वेऽहं रजतमिति प्रत्ययः स्यात्‌ , अहं सुखोति- 
बदिति चेत्‌। उच्यते। न हि सुखादोनामन्त-कररार्वाच्छनक्नचेतन्य- 
निष्ठाचिद्याकार्यत्बप्रयुक्तम अहं सुखादि ज्ञानम्‌ । सुखादोनां घटादिबच्छु- 
द्वचेतन्य एवाध्यासात्‌ , किन्तु यस्य यदाकारानुभवाहितसंस्कार सहक्रता- 
विद्याकायत्व तस्य तदाक)रानुभवविषयरत्बामत्येबानुगातं नियामकम्‌ । 


= sms, 


ननु सुरादीनामवच्छेदकशरीरनिष्ठत्वेनोपलम्भो न सवदा, अहं सुखीऱ्याव्म- 
निष्ठ्वेनाप्युपलम्भद शेनात्‌ । तथा रजतादेरप्यन्तः साक्तिण्यध्यस्तत्वाभ्युपगमा दहं 
मनुष्य इतिवदहं रजतम्‌, अहं सुखीतिवदहं रजतवान्‌ इत्येवं चा प्रत्ययः कदापि 
कुतो न भवति इत्याशङ्कते -नन्विति। न हि यत्र यदध्यासस्तस्य तन्निष्ठा- 
विद्याकायेत्वप्रयुक्त तन्निष्ठतयेच भानमिति नियमः सम्भवति, सुखादेघेटा दिवत्‌ 
` शुद्चेतन्यध्यस्तरवेऽप्यहं सुखीति प्रत्ययद्‌शेनाद्‌ इत्याशयेन. समाधत्ते उच्यत 
इति । तर्हि घटादे: सुखादेः शुक्तिरूप्यादेश्च तत्तत्प्रती तिविषयत्वे पृथकपथकू 
नियामकसुतैकमित्ति एच्छति--किन्विति । नाना नियामकाभ्युपगमे गौरवादनु- 
गतैकनियामकस्वीकार उचित इस्युत्तरमाह--यघ्येति । 


अ०-शंका--यदि साक्षी चैतन्य मै रजत अध्यस्त है तो अहं सुखी इस 
प्रतीति के समान “अहं रअतम्‌? ऐसी प्रतीति होनी चाहिये । ( क्योकि जैसे साक्षी 
में सुख दुःखादि कल्पित हैं वैसे ही रजतादिको भी कल्पित आप कड आये हो।) 

समा०--सुख दुःखादि अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य के आश्रित अविद्या 
का कार्य है; इसलिए “ग्रह सुखी? ऐसा ज्ञान होता है । ऐसी बात नहीं है किन्तु 
घटादि के समान सुखादि भी शुद्ध चैतन्य में कल्पित है । किन्तु जिस बस्तु में 
श्याकार का अनुभव पहले हुआ, उस अनुभव का संस्कार अन्तःकरणे में पड़ा 
हुआ है पुनः उस संस्कार से सहकृत रविद्या कार्यत्त उस वस्तु में हें । अतः 
तदाकार अनुभव विषयत्व भी उसमें है । यही सवत्र अनुगत प्रतीति का विषय 
समझना चाहिये । 


सु०- दी है वैसे दी चेतन्य में कल्पित रजत का उस चैतन्य की अघिष्ठानसा 
का श्रवच्छेःक इदं के साथ तादात्म्य प्रतीत होना युक्ति संगत ही है इसी 
श्राशय से समाधान दे रहे हें— 

न्याय सिद्धान्त में सुख दुःखादि समवाय सम्बन्ध से आत्मा में रहता है, 
फिर भो व्यापक अत्मा में सवत्र उसकी प्रतीति नहीं होती । अपितु शरीरावच्छे 
देन प्रतीति होती है । श्रर्थात्‌ सुख दुःखादि की श्रधिकरणता आत्मा में है ओर 
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तथा च इदमाकारानुभवाहितसंस्कारसहकृताविद्याकायत्वान्‌ घटा- 
देरिदमाकारानुभवबविषयत्वम। ऋअहमाकारानुभवाहितसंस्कारसहिता- 
बिद्याकायेत्तादन्तःकरणादेरह माकारानुभवविषयतस्बम्‌ । शरी रेन्द्रियादेरु- 
भयविधानुभवसंस्कारसहिताविद्याकायत्वादुभयविघानुभवविषयत्वम्‌। 
तथा चोभयविधोऽनुभवः इदं शरोरमहं देहोऽहं मनुष्यो5हं त्राह्मण इद्‌ 
चल्नुरहं काण इदं श्रोत्रमहं बधिर इति ॥। | 


डक्तनियामकं सवंत्र योजयति--तथा चेति । निरुक्तानुगत।नयामके सति 
अयं घट., अहम, इतीदमाकारानुभवस्याहमाकारानुभवस्य च स्पष्टत्ट मभिप्रेत्यो- 
भयविधाकारामुभवमावेदयति-तथा चेति । यस्योभयविधानुभवस्य विषयत्वं 
देहेन्द्रियादेः स चो भयविधोऽनुभव एवमिव्यथः । 


masse ८ के ७ 3 ae -- 
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अ०--( सर्वत्र श्रनुगत प्रतीति नियामक का स्पष्ट उल्लेख करते है - 
घटादि में “अयं घटः? ऐसा अनुभव विषयत्व क्यों है? इसका उत्तर यह है कि 
श्र्नादि काल से) इदमाकार अनुभव से उत्पन्न संस्कार सहकत अविद्या का 
कार्य घट है । इसलिए इदमाकार अनुभव बिषयत्व घट में है। यदि कदाचित्‌ 
अइहं घटः? ऐसा अनुभव हुआ होता तो आज हम अहमाकार अनुभवाहित 
( अनुभव से उत्पन्न ) संस्कार को घट के बनाने में अ्रविद्या का सहकारी मान 
सकते थे । फिर घट में 'श्रहं घट:? इस प्रकार अनुभव विषयत्व भी अ सक्ता 
था। केवल अविद्या कायत्व मात्र अनुभव विषयत्व का नियामक नहीं है। 
बैसे ही अन्तःकरण में अहमाकार अनुभव विघयत्व का नियामक श्रनाटि काल 
से “हं, अहं' इस प्रकार श्रनुभव से उत्पन्न संस्कार के सहित अविद्या कायंत्व 
है। ग्रर्थात्‌ अ्रन्तःकग्णु का सदा से अहं रूप से अनुभव होता आया है । 
इसलिये आज भी उसमें अहमाकार श्रनुमवविषयत्व है। शरीर और इन्द्रियों 
का दोनों प्रकार से अनुभव होता रहा है; इसलिए दोनों प्रकार के श्रनुभव 
जनित संस्कार से सहकृत अविद्या काय होने के कारण आज भी दोनों प्रकार 
` के अनुभव विषयत्व शरीर एवं इन्द्रियों में हें । श्रतपब “इदं शरीरम्‌? ( यह 
शरीर है ) मैं देह हूँ, मैं मनुष्य हूं, मैं ब्राह्मण हूँ, यह आँख है, यह कण दै, 
में काना हूँ, मैं बहिरा हूँ? इस प्रकार दोनों तरह से शरीर इन्द्रियो में 
अनुभव विषयत्व है । 


सु०-उस अधिकरणताका श्रवच्छेदक शरीर है। इसलिए शरोरमें भी रुख दु.खादि 
की प्रतीति होने लगती है अतः व्यवहार होता है--'मेरा शरोर सुखी है “मैं 
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सु०-ब्राझण सुखी हूँ? ऐसे ही रजत कल्पना का अधिष्ठान इम व्यापक चेतन को 
तो मानते नहीं किन्तु शुक्ति के इदमंशावच्लिन्न चैतन्य को मानते हैं । रजत 
कल्पित है, इटमत्रच्छिन्न चैतन्य अधिष्ठान है और उसको अधिष्ठानता का 
श्रवच्छेदक इटम्‌ अंश है । अवच्छेदक का पुरोवतित्व संसर्ग कल्पित रजत में 
दीखता है; ऐसा मानने में कोई आपत्ति नहीं है । यदि कहो; कि कल्पत रजत 
को तो साक्षी में अध्यस्त आपने माना नहीं किन्तु इदमवच्लिन्न चैतन्य मै माना 
है तो फिर उस प्रातिभासिक रजत को केवल साक्षी वेद्य केसे कहोगे १ 

पूर्वाचार्यौ ने तो सुखादि के समान हो प्रातिभासिक रजत को भी अनन्य 
वेद्य तथा केवल साक्षी वेद्य माना हे.। यह आत कैसे युक्तिसंगत हो सकेगी १ 
ऐसा कहना ठीक नहीं हमने विषय चैतन्य तथा विषयाकार अन्तःकरण से 
उपहित चैतन्य को अभिन्न कहा है उस दशा में विषय चैतन्य में अध्यस्त भी 
रजत साक्षी में ही अव्यस्त माना जाएगा । और जैसे सुखादि अनन्य वेद्य 
( केवल साक्षी वेद्य ) है, वैसे ही उक्त रोति से सादो में अध्यस्त रजत को मो 
केवल साक्षी वेझ एवं अनन्य वेद्य मानने में कोई आपत्ति नहीं है । 


शुक्ति रजत साक्षी में अध्यस्त हे 

जैसे सुखादि का भान कभो शरीर में होता है, ओर कभी मैं सुखी 
हूँ में दुःखी हैँ इस प्रकार आत्मा में सुखादि का भान होता है; वैसे ही यदि 
साक्षी चैतन्य में ग्जतादि अध्यस्त है तो कदाचित्‌ “अहं रजतम्‌? ऐता भी भान 
होना चाहिये पर ऐसा कभी भी होता नहीं है किन्तु इदं रजतम्‌? ऐसा ही सदा 
भान होता है इससे जान पड़ता है कि रजत इदमत्रच्छिन्न चेतन्य में ढी कल्पित 
है। न कि साक्षी चैतन्य में । अन्यथा अहं सुखी” की तरह 'अरहं रजतम्‌? ऐसी 
प्रतो त भी होनो चाहिये । 

सुखादि अविद्या का कायं है और वहइ अविद्या श्रन्व:करणावच्छिन्न 
चैतन्य के आश्रित है इसलिए “ग्रह सुखी? इस ज्ञान में सुख का श्रह के साथ 
तादात्म्य दीखता है - ऐसी बात नहीं है । क्योकि सुखदुःखादि शुद्ध चेतन्य में 
वैसे ही कल्पित है; जैसे घटादि शुद्ध चैतन्य में कल्पित है । यदि कहो कि तज 
तो सुख तथा घट दोनों की समान रूप से प्रतीति होनी चाहिए अर्थात्‌ जैसे 
“यं घटः? यह ज्ञान होता हे वैसे हो “इदं सुख्वम्‌? यह भी ज्ञान होना चाहिये । 
“ग्रहं सुखी? ऐसा ज्ञान क्यों होता है । “अहं सुखी? इस प्रतोति के आधार पर | 
तो श्रहं पद वाच्य अन्तःकरणावच्लिन्न चैतन्य मै सुख को कल्पित मानना 
चाहिये; न कि शुद्ध चैतन्य में । क्योंकि शुद्ध चेतन्य में अहंभाव तो है नदी । 
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सु०--श्रतः समान रूप से प्रतीति न होने के कारण सुखादि तथा बाह्य घटादि 
के अधिष्ठान में कुछ विलक्षणता माननी पड़ेगो १ 

इसका उत्तर यह है कि सभी वस्तुओं में अविद्या के साथ साथ पूव का 
अनुभव जन्य संस्कार भी सहकारी कारण माना गया है । इसलिए भि*-मिन्न 
प्रकार से अनुभब के विषय सब्र हो रहे हैं। घट को सवंत्र “श्रयं घटः? इस रूप 
से ही देखा है। अतः इदमाकार घट के श्रनुभव से उत्पन्न संस्कार अविद्या 
का सहकारी कारण है इस सहकारी कारण से सहकत होकर अविद्या घट को 
उत्पन्न करती है, केवल श्रविद्या नहीं। अतः घट का सदा “अयं घटः इस 
प्रकार से हो अनुभव होता है। वेसे ही सुरादि का अनादि काल से अहं 
तादात्म्य रूप से ही अनुभव होता आ रहा है उस अनुभव से उत्पन्न सस्कार 
पुनः अविद्या का सुखादि को उत्पन्न करने में सहकारो कारण बन जाता है | 
शुद्ध चैतन्य में अविद्या जब कमो सुगादि की कल्पना करने लगतो है, तब 
पूर्वोक्त रीति से सुख का अनुभव जन्य संस्कार भी सहकारी कारण बन जाता 
है। अतः पश्चात्‌ भी “अहं सुखो? इस प्रकार हो सुख का अनुभव होता है। 
घटादि को तरह इद सुखम्‌” इस रूप से नहीं । इस प्रकार अविद्या कायत्व में 
सहकारी कारण सर्वत्र पूं क अनुभव जन्य संस्कार को भी नियामक रूप से 
मानना चाहिये । 

घटादि, शरीर, इन्द्रिया, अन्तःकरण एवं सुल-दुःखादि ये सभी 
व्यावहारिक पदार्थ हैं । अतएव सभी मूलाविद्या के काय समान रूप से हैं। 
फिर भो सभी का समान रूप से अनुभव नहीं होता । उसका कारण यह है कि 
श्प्रविद्या को ठ्यावहरिक जगत्‌ की .रचना में सजातीय वस्तु ८0 अनुभवजन्य 
संस्कार भी सहकारी कारण माना गया है । उसी को स्पष्टता से समभा रहे 
हैं-_आनाठि काल से घट का “अयं घटः? इसी रूप से अनुभव होता आया है । 
“अहं घटः? ( मैं घट हूँ ) इस रूप से नहीं । इसलिए उत्तरोत्तर खष्टि की रचना 
में पूवं पूर्ानुभवजनित संस्कार को श्रविद्या का सहकारी कारण माना है तदू- 
नुसार अयं घट” इस प्रकार इदमाकार अनुभवजन्य संस्कार के सहकृत 
अविद्या घट को बनाती है । अतएव अ्राज भो “अयं घट:? इस प्रकार ही घट 
का अनुभव होता है “अहं घट: इस प्रकार से नहीं। किन्तु अन्त:करण का 
श्रहं रूप से अनुभव सदा होता रहा है । श्रतः श्रहमाकार अनुभव जन्य संस्कार 
सहकत अविद्या अ्न्तःकरणादि को उत्पन्न करतो है। इसा से आज भी उसमें 
श्रहमाकार अनुभव की विषयता है । शरीर एबं इन्द्रियो का “इदं शरीरम्‌? 
“अहं देइ, अहं मनुष्यः “अदं ब्राह्मणः इत्यादि दोनों प्रकार से अनुभव होने 
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प्रकृते च प्रातिभासिकरजतस्य प्रमालुचेतन्याभिन्नेद्‌मंशावच्छिन्न- 
चेतन्यनिष्ठाबिद्याकायेत्वेऽपि इदं रजतमिति सत्यस्थलीयेद मंशाकारानु- 
भवाहितसंस्कारजन्यत्वादिद्‌ माकारानुभवविपयता, न त्बहं रजतमित्यह- 
माकारानुभवकिषयतेतयनुसन्धेयम ॥ 


निरुक्तनियामर्क प्रकृते योजयति--प्रक्ृते चेति । यद्यपि शुक्तिरूप्यादेः 
प्रमातृ चेतन्याभिन्ने द मंशाव च्छिन्न चेतन्यनिष्ठाविद्याकायत्वमस्ति तथाऽपि तत्सह- 
कारिकारशम्‌ इद रज त मित्या दिसत्यरजतस्थला ये दमाकारनुभवाहितखंस्कारः, 
अतः तस्येदमाकारानुभवविषयत्वं न त्वहमनुभवविषयत्वमिति भावः॥ । ~ 


— े-५--कन+>>+-+न 


3०--अच प्रकृत पसंग में प्रातिभासिक रजत प्रमःतृ चैतन्य से अभिन्न 
शुक्ति के इदमंशावच्छिन्न चैतन्य निष्ठ श्रविद्या का काय होने पर भी सदा से 
सत्य रजत का “यह रजत है? इदमाकार अनुभव जनित संस्कार अविद्या का 
सहकारी होनेसे आज मी रजत में इदमाकार अनुभव त्रिषयता है । 'अहं रजतम्‌? 
इस परकार अहमाकार अनुभव विषयता नहीं है। ऐसा समझ लेना चाहिए | 


सु०--के कारण दोनों प्रकार के अनुभव जनित संस्कार सहकृत अबिद्या का कायं 
शरीर है; इसलिए आज भी दोनों प्रकार से उनका अनुभव होता है । वैसे 
ही “इदं चक्षुः, अहं काणः, इदं श्रोत्रं अहं बघिर: इस तरह दोनों प्रकार से 
इंद्रियों का श्रनुभव होता है। क्योंकि इन्द्रियां को उत्पन्न करने में अविद्या के 
सहकारी दोनों प्रकार के संस्कार हे । अतः कोई दोष नहीं । 

शुद्ध चैतन्य को ढकने वाली अविद्या को मूलाविद्या कहते हैं ओर 
घट पटादि बिषयावच्लिन्न चेतन्य को ढकने बाली अविद्या को तूलाविद्या कहते 
हैं! अर्थात्‌ जिस अविद्या के कारण ब्रह्म का दर्शन नहों होता उसका नाम 
मूलाविद्या है एवं निस अविद्या के कारण घटादि नहीं दीखता उसे तूलाविद्या 
कहते हें । पारमाथिक व्यावहारिक तथा प्रातिमासिक तीन सत्ता मानने वाले 
के मत में व्यावहारिक जगत्‌ का उपादान कारण मूलाविद्या है ओर शुक्ति 
रजतादि प्रातिभासिक जगत्‌ का उपादान कारण तूलाविद्या है । प्रकृत में 
प्रातिभासिक रजतादि प्रमातृ चेतन्य से अभिन्न शुक्ति के इदमंशावच्छिन्न 
चेतन्य में रहने वाली श्रविद्या का कार्य है । फिर भी उस प्रातिभासिक रजत 
में “अहं रजतम्‌? इस प्रकार अनुभव विषयता नहीं है, क्योंकि सत्य रजत स्थल 
में “यह रजत है? ऐसा ही अनुभव रहा है । उस इदमाकार अनुभव से उत्पन्न 
संस्कार को रजत उत्पन्न करने में श्रविद्या का सहकारी कारण कदा है । इसी 
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नन्वेबमपि मिथ्यारजतम्य साक्षात्साक्षिसम्बन्धितया भानसंभवे 

रजतगोचरज्ञानाभासरूपांया अविद्यावृत्तेरभ्युपगमः किमर्थेः ? इति 
त्‌ । न । स्वगोचरवृत्त्युरहितचतन्यभिन्नस त्ताकत्वाभावस्य विषया- 

परोक्षरूपतया रजतस्यापरोक्षत्वसिद्धये तदभ्युपगमात्‌ ॥ 


वि 


नन्वस्तु शुक्तिरूप्यस्थेदमाकारानुभवविषयत्व॑ तथाऽपि न तद्विषयाडविद्या- 
बत्तिराश्रयणशीया, तस्य साक्षादनावृत्तसाक्षिस्म्बन्धितया 5परोक्ष भानसग्भबादिति 
"-स्वयूथ्यः शाङ्कते--नन्वेवमपीति । यद्यपि साच्यध्यस्तरजतस्य साक्षिचेतन्या- 
निम्नन्लसत्ताकत्वमस्ति, तथाऽपि न तस्यापरोच्तत्वं सम्भवति साक्षिचतन्यस्य रजत- 
गोचरवृत्त्युगहितत्वाभावात तस्मात्तदपरोक्षताथमविद्यावृत्तरावश्यकतेति समाधत्ते- 
नेति । चैतन्यभिन्न सत्ताकत्वा भा बस्य -- चेतन्याभिन्नसत्ताकत्वस्य । 


अ०-शंका--इस प्रकार यदि मिथ्या रजत साक्षात्‌ साक्षी से सम्बद्ध होने 
के कारण साक्षी से हो रजत का भान हो सकता है। फिर रजत को विषय 
करने वाली रजत विषयक ज्ञानभास रूप अविद्या को वृत्ति क्‍यों मानते हो ! 

समा०-- ऐसा कहना ठीक नहीं । विषयाकार डृत्ति उपहित चेतन्य 
से भिन्न विषय को सत्ता न रह जाना ही विषय को अपरोक्षता हमने मानी 
है। अत: रजत की भी अपरोध्षत्व सिद्धि के लिए वैता मानना होगा ।' | 


के 


सु०-से “इदं रजतम्‌? इस प्रकार रजताकार डनुभव विषयता आज भी रजत में 
दीखती है । कभी भी रजत का अहं रजतम्‌ ऐसा अनुभव हुआ ही नहीं जो 
कि अइमाकार अनुभव से उत्पन्न संस्कार रजत के उत्पादन में अविद्या का 


सहायक चन सके । अतएव “अहं सुखीतिवत्‌ श्रहं रजतम ऐसी प्रतीति किसी 
को नहीं होती है । 


यह तो हमने मान लिया कि शुक्ति रजत इदमाकार अनुभव का ही विषय 
है; अहमाकार का नहीं । तथापि उस (प्रातिभासिक) रजत को विषय करने वाली 
रविद्या की उत्ति क्यों मानना १ क्योंकि उस प्रातिभासिक रजत का साक्षात 
सम्बन्ध साक्ती के साथ है ही। अर्थात्‌ वह प्रातिभासिक रजत साच्छी में 
अध्यस्त दोने के कारण साची के साथ बिना किसी सम्बन्ध के दी सम्बद्ध दै 
श्रौर साक्षी सदा प्रत्यक्ष है ही । श्रतः साळी से साक्षात्‌ सम्बद्ध होने के कारण 
प्रातिभासिक रजत का भान सदा होता ही रहेगा । फिर प्रातिभासिक रजत की 
विषय करने वाली अविद्या की वृत्ति क्‍यों मानते हो १ अनिवंचनीय रजत ओर 
रजताकार अनिवंचनीय अ्रविद्याकी दृत्ति भी आप मानते दो, यद तो व्यथ ही है। 
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नन्बिदंग्रत्त रजताफारकृत्तेश्थ प्रत्येक मकेकतिषयस्वे गुरुमतवद्‌ 
बिरिष्टज्ञानानभ्युपगमे कुतो श्रमज्ञानसिद्धिरिति चेत्‌, न, वृत्तिद्ठय- 
प्रतिर्षिम्बितचेतन्यस्यकस्य सत्यरमथ्याबस्ठुतादात्म्याचगाहित्वेन अ्रम- 
व्वस्य स्वोकारात्‌। भअत एव साच्तज्ञानस्य सत्यासत्यविषयतया 
प्रामाण्यानियमाद अप्रामाण्योक्ति: साम्प्रदायिकानाम्‌ ॥ 


नन्वेवमेकं सन्धातुं प्रवृत्तस्यापरं होयत इति न्यायापातः, रजतापरोक्षता- 
सिद्धये 5विद्यावृत्यभ्युपगमे प्राभाकरमतव द्विशि्ज्ञानानभ्युपगमप्रसङ्गी न रजत- 
ज्ञानस्य भ्रमत्वहानात । प्राभाकरमते हि इदं रजतमिव्यत्र ज्ञानद्वयमङ्गाकृनम्‌ । 
तत्रेदमिति पुरोवर्तिविषयमनुभवात्मक॑ ज्ञानं रजतमित्यसन्निकृष्टरजतविषयं 
स्मरणात्मकम, अतो चस्तुद्दयतादास्म्यावगाहिविशिष्टज्ञानं क्कापि नास्तीति सर्व- 
सपि ज्ञानं यथाथंमेवेति अमज्ञानासिद्धिः, तद्वद्भवन्मतेऽपि वृत्तितद्विषयभेदाभ्यु- 
पगमे वम्तुद्धयतादात्म्यावगाह्य कज्ञानानभ्युपगमाद्‌ अमज्ञानं न सिध्यतीति स एव 
शङ्कते-ननल्चरिदमति । वत्तिभेदेडप नास्ति ज्ञानभेदस्तयोरेकदेशस्थत्वेन तत्प्र ति- 
ब्रिस्बित चैतन्यस्य कत्वान्मैवमित्याह-- नेति । यत एकस्यव साचिज्ञानस्य सत्या- 
सत्यवस्तुविषयत्वमत एव तस्याप्रामाण्योक्हिः साम्प्रदायिकानां सङ्गता इत्याह--- 
अत एयेति । 


आअ०-शंका तब तो इदं उत्ति ओर रजताकार वृत्ति ऐसी दो वृत्ति श्राप 
ने भ्रम स्थल में मान लो है। उनमें से इदं वृत्ति तो शुक्ति के सामान्य अंश 
को विषय करती है ओर रनताकार अविद्या वृत्ति प्रातिभासिक रणत को विषय 
करती है । दोनों का विषय पृथक पृथक है । ऐसी स्थिति में प्रभाकर गुरु के 
सिद्धान्तानुसार विशिष्ट ज्ञान न मानने पर आपके मत में भो भ्रम शान की 
सिद्धि कैसे हो सकती है १ 

समा०-- इदमाकार तथा रजताकार दोनों ब्ृत्तियो में प्रतिबिम्बित 
चेतन्य एक ही है। बद्दी सत्य शुक्ति के सामान्य अंश को और मिथ्या कल्पित 
रजत के तादात्म्य को प्रकाशता रहता है। अतः एक ज्ञान होने से उसमें 
भ्रमत्व स्वीकार किया गया है । इसलिए ही साची ज्ञान को सत्य और असत्य 
का विषय करने के कारण प्रामाण्य का नियम नहीं अर्थात्‌ साम्प्रदायिकों ने 
उसे प्रामाण्य कोटि में नहीं गिना है । 


सु०--टीक है; साकी में अध्यस्त प्रातिभासिक रजत की साक्षी चैतन्य से 
भिन्न सत्ता नहीं किर भी उसका प्रत्यक्ष बृत्ति के बिना नहीं हो सकता, क्योंकि 
€ 


~ 
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ननु सिद्धान्ते देशान्तरीयरजतमप्यविद्याकायमध्यस्तं चेति कथं 
शुक्तिरूप्यस्य ततो वैलक्षण्यमिति चेत्‌ । न । त्वन्मते सऱ्यत्त्राविशेषेऽपि 
केषाव्तित्तणिकत्वं केषाञ्बित्स्थायिस्वमित्यत्र यदेवं नियामकं तदेव 
स्वभाबविशेषादिकं ममापि । यद्दवा घटाद्यध्यासे अत्रिद्येज दोषत्वेनापि 
हेतुः, शुक्तिरूप्याद्यध्यासे तु काचादयो दःघा अपि। तथा चागन्तुक- 
दोषजत्यत्वं प्रातिभासिकत्वे प्रयोजकम्‌ ! अत एब स्त्रप्रोपलब्धरथा- 
दो नामागन्तुक निद्रा दि दोष जन्यत्वास्प्रातभासि कत्वम्‌ ॥ 


>>> 


नन्वेत्रं महता प्रयासेन शुक्तिरूप्यस्याविद्याकायत्वाधयस्तत्वसाधनं देशान्तरीय- 
रजता ट्वैलक्षण्यसिध्यथम्‌ तञ्च न संभवति, भवस्सिद्ान्ते देशान्तरीयरजतादेरपि 
तथास्ताभ्युपगमात्‌ । तथा चोपलभ्यमानवैलच्षण्ये को हेतुरिति नैयायिकः शङ्कते- 
ननु सिद्धान्त इति । त्वन्मते सत्यत्वाविरोषेऽपि शाब्दज्ञानेच्छादीनां च्तर्णिकत्वं 
धटादीनां स्थायित्वमिति वैलक्षण्ये य,न्नयामकं तदेव ममाप्यस्त्विति परिहरति -- 
नेति । क।लान्तरोपलम्भानुपलम्भादिकमादिपदेन गृह्यते । तथा च घच्ञद्वयेऽपि 
दोषपरिहारयो: समतवादेकस्य नियोगोऽनुपपन्न इति भावः । मम व्वन्यदपि 
चैलक्षण्यं नियामक मित्याशयेनाह -- यद्वेति । अत एव -- आरन्तुकदो ष जन्यत्वस्य 
ध्रा.तरूसिकत्वप्रयोजकत्वादेच 1 


नल, mmm नाणा 
— राणा गु 


.1 उप०-शांका --वेदान्त सिद्धान्त में देशान्तरीय रजत भी अविद्या का कार्य 
तथा कल्पित है । बेसे हो शुक्ति रजत भी अविद्या कार्य तथा कल्पित है तो 
इन दोनों रजतो में विलक्षणता केसे १ 
_ समा० - तुम्हारे मत में / घट, गन्घ, श्रात्मा तथा बुद्धि में) सत्यत्व 
तो बराबर है फिर भी बुद्धि में हुण्णकत्व ओर घटादि में स्थायित्व का नियामक 
जो कारण हो सकता है वही स्वभाव विशेषादि मेरे मत में भी ( सत्य तथा 
प्रातिमासिक रजत को विलक्षणता में नियामक हो जायगा ) । 
अथवा घटादि के अध्यास में अविद्या ही दोष रूप से कारण मानी 
गई है | शुक्ति रजत के अ्रध्यास में अविद्या तथा काच कामलादि दोष भी 
कारण हैं। ऋः श्रागन्तुक दोष जन्यत्व शुक्ति रजत के प्रातिभासिक होने में 
प्रयोज्ञक है । अतएव स्वप्न में दीखने वाले रथादि आगन्तुक-निद्रा दोष जन्य 
होने से प्रातिभासिक माने जाते हैं । 


सु०-उस समय तक रजत को विषय करने वाली कोई जत्ति तो उरगन्न हुई 
नहीं -_वृत्ति के बिना भला साक्षी चेतन्य”किसी को केसे प्रकाश कर सकेगा! 
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सु०-श्रतः प्रातिभासिक रजत के प्रकाश के लिए मी रजताकार अविद्या वृत्ति 
मानने पर ही उस वृत्तिसे उपहित साक्षी चेतन्य हो सकेगा ओर उसी समय 
रजत का प्रत्यक्ष सम्भव है । रजत की प्रत्यद्चता के लिए रजताकार श्रविद्या बृत्ति 
माननी पड़ती हे । 


प्रभाकर मत प्रवेशापत्त का वारण 
जन प्रातिभासिक रजत को प्रत्यक्ष के लिए. अविद्या वृत्ति वेदान्तो 


ने मानी तब तो भ्रम शान स्थल में दो ज्क्ति हो गई । प्रथम अन्तःकरण को 
दूतरी अविद्या की वृत्ति । इदमाकार अन्तःकरण को वृत्ति है ओर रजताकार 
रविद्या को वृत्ति है । इदमाकार अन्तःकरण की वृत्ति शुक्ति के सामान्य अंश 
को विषय करती है; रजताकार अविद्या को ब्र॒क्त प्रातिभासिक रजत को विषय 
करती है । तत्र तो विशिष्ट ज्ञान श्रमस्थल में सिद्ध हुआ नहीं । जैसे प्रभाकर 
ने “इदं रजतम्‌? इस स्थल में इटमाकार अनुभव है ओर रजताकार स्मृति है 
ऐसे दो ज्ञान माने ढे । इदं रजतम्‌ यह विशिष्ट ज्ञान नहीं माना है । दोनों 
( स्मृति तथा अनुभव ) ही यथाथ हैं भ्रम नहीं। फिर भो इमें दो. ज्ञान हो 
रहे है टोनों ज्ञानों का भेदग्रह न होने के कारण इदं रजतम्‌-ऐेता अभेद 
व्यार दोवा है। जैसे विशिष्ट ज्ञान न मानने पर ( दोनों प्रृथक्‌ प्रथक्‌ ज्ञान 
मानने पर प्रभाकर के मत में भ्रम ज्ञान की [तद्धि नहीं होतं! वेसे दी आप 
के मत में इदं रजतम्‌ यहां पर ब्रदात्तान की सिद्धि नहीं हो सक्रेगो । 

ठीक है; ‘इद रजतम्‌? इस स्थल में इदमाकार' अन्तःकरण को 
जत्ति शुक्ति के सामान्य अंश को विषय करती है एवं इदमत्रच्लिन्न चेतन्य के 
आश्रित शुक्तित्व प्रकारिका अविद्या की परिणामरूपा बृत्ति कल्पित रजत को 
ग्रहण करती है । इउ प्रकार दो वृत्ति मानने पर भी दोनो वृत्तियो में प्रतिविम्बित 
चैतन्य एक ही है। प्रभाकर तो दोनों ज्ञान को भिन्न-भिन्न मानते है। दो 
जूत्तियाँ भिन्न हैं किन्तु उनमें प्रतिब्रिम्बित चैतन्य एक ही है। ऐसा वे नहीं 
मानते । अतः उनके मत से दमारे मत में बिलच्दणता है । इम तो भिन्न भिन्न 
वस्तु को ग्रहण करने वालो कृत्तियो में भेद मानने पर भी दोनो में प्रतिनि'म्बत 
चैतन्य में भेद नही मानते । अतः हमारे यहाँ श्रम ज्ञान की सिद्धि हो जाती 
है । साथ ही प्रभाकर लोक प्रसिद्ध भ्रम स्थल में दो विषयों का तादात्म्य भी 
नहीं मानते । केवल स्मृति तथा अनुभव रूप दो ज्ञान का भेद ग्रह न होने के 
कारण अभेद व्यवहार मानते हैं श्रर्थात्‌ केवल व्यवहार में श्रभेद ह्वै । वस्तु 
तथा ज्ञान में श्रभेद नहीं है । इम तो सत्य इदमंश तथा कल्पित रजतांश दोनों 
का तादात्म्य एवं उस तादात्म्य का ज्ञान भो कल्पित मानते हैं । इतलिए हमार 
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मनु स्वप्रस्थले पूर्षानुभूतरथादे:ः स्मरणमात्रेणेव व्यवद्दारोपपत्तो 
न रथादिसाट्टरिकल्पन गोरवादिति चेत्‌ । 


ननु स्वम्रोपलब्धरथादीनाँ प्रातिभासिकरवाभ्युपगमे तेषां ताटका लिकोत्पत्ति- 
रायाता सा चानुपपञ्ना स्मरणमात्रेण लब्घव्यवद्दारोपपस्या स्ट्ृष्टिकक्पनानो चित्या- 
दित्यख्यातिवादी शङ्कते - नन स्त्रप्नेति । 


श्र०-शंका--स्वप्न स्थल में पूव के अनुभूत रथादि के स्मरण मात्र से 
दी व्यवहार की सिद्धि हो सकतो है फिर वहाँ पर रथादि सृष्टि की कल्पना में तो 
गोरव ही होगा १ 


सु०-मत में भ्रम को सिद्धि हो जाती है क्योंकि इदमाकार अन्तःकरण की वृत्ति 
तथा रजताकार श्रविद्या को वृत्ति में एकही साक्षी चेतन्य प्रकाश कर रहा है 
रथात्‌ एक ही साळी ज्ञान का विषय सत्य तथा असत्य दोनों बस्तु हैं । 
अपने शुक्ति रजत को इदमाकार इत्ति से अवच्छिन चेतन्य के 
आश्रित शुक्तित्व प्रकारिका अविद्या का कार्य बतलाया अतएव कल्पित भी 
कडा । वैसे ही देशान्तरोय श्यापण्स्थ रजत भी तो अविद्या का कार्य एवं कल्पित 
ही है; फिर एक रजत प्रातिमासिक है और दूसरा व्यावहारिक है ऐसी 
बिलच्छ्णता क्‍यों १ आपने बड़ा परिश्रम कर शुक्ति रजत अविद्या का काय है और 
कट्टी भ्रम ज्ञान का विषय है; आपणस्थ रजत भ्रम का विषय नहीं है--ऐसा 
सिद्ध किया । जब्र दोनों ही अविद्या के कार्य एवं कल्पित हैं तो इन दोनों में 
विलक्षणता क्या रही १ क्योंकि वेदान्त में देशान्तरीय रजत भी तो वेसे दी 
अविया का कायं है ही | श्रतः इन दोनों में कोई विलक्षणाता नदीं है। 
न्याय मत में विभु द्रव्य के प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुण तीन क्षण में 
नष्ट हो जाने वाले माने गये हें । आकाश काल दिक तथा आत्मा ये चार न्याय 
मत में विथ द्रव्य माने जाते हैं । उनमें से श्रात्मा तथा आकाश में विशेष गुण 
रहते हैं, दिक ओर काल में नढहीं। आकाश में शब्द विशेष गुण है और 
आत्मा में ज्ञान इच्छादि विशेष गुण हैं । ये सभो प्रथम चर में उत्पन्न हो 
द्वितीय छण में रहते तथा तृतीय कण में नष्ट द्ो जाते हैं। अतएव इन्हें 
चणक कद्द दिया गया है । 
` शब्द, ज्ञान, इच्छा तथा घटादि में सत्ता बराबर रइने पर भी शब्दादि में 
चणि कत्व तथा घटादिक में स्थायित्व नैयायिकों ने माना है। इनके न्लिळ्णतां 
में जो नियामक हो सकता है, वढो मेरे मत में भी हो जाएगा। स्वभाव विशेष 
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न! ग्थादे: स्मरणमात्राभ्युपगमे रथं पश्याम स्वप्ने रथमद्राक्तमित्याद्य- 
सुभवविरोधापत्त:, ‘श्रथ रथ।न्‌ रथयोगान्‌ पथः स्वजते' (ब्र० ४ ३।१० ) 
इति र्थादिर्तृष्टिप्रतिपादकश्रतिविरोधापत्तश्च । तस्माच्छुक्तिरूप्यबत 
स्वप्रोपलब्धग् थादयो5पि प्रातिभासिकाः यावस्प्रतिभासमवतिष्ठन्ते ॥ 


प्रती तिचिरोधान्मैवमित्याह--नेति । स्वप्ने रथादेः स्मरणमा त्रमस्तीत्ययुत्तं, 
रथं पश्यामि गीतं शट॒णोमीत्यायनुभव।चरोधात्‌ । ननु दोषयशात्‌ स्मरामीत्यस्य 
घ मोषात्पश्यामीत्यादाकारा प्रतीति,रव्याशङ्कगयाह - स्वप्र इति । दोषनिद्ृत्तिकाले 
ऽपि स्वष्ने रथमद्राक्षमित्येव प्रतीलिन तु स्म्ट्रसचानिति प्रती तिरत उक्तप्रत्ययव्यवहा- 
रस्य न स्स्ट्रतिमात्रादुपपत्तिरित्ति भावः । अत्रानुभवपदं प्रतीतिपरम्‌ | ननु जार” 
स्कालीनप्रतीतिरपि न विरुद्धयते, स्वप्ने स्स्ट्रतेरनुभचाकारतयोत्पन्रत्वेन तयेच 
परा मश चित्यात्‌, तस्माद्गौरवग्रस्तर थादिरतष्टिने कल्पनीयेत्याशङ्कयाह ~ श्ाथेति । 
जाग्रद्भोगप्रदकर्मोप रमे स्वाझभोरामदकमाभिव्यक्त्यनन्तरम्‌ । रथान्‌ रथ योगान्‌ 
तदुपकरणभूतानश्वादीन्‌ , तद्योग्यमार्गाश्च सृजत इति स्टृष्टिप्रतिपादकश्नत्या 
शोरवस्य प्रामाणिकलया उत्तप्रतीतेरन्यथानयनमयुषक्तमित्ति भाव:। उक्तश्रतिवि- 
रोघधादन्यथाख्या,तरप्ययुक्तति मनसि निधायोपसंहर|त-तस्मादिति । प्रातिभासि- 
कपद विवरण यावत्प्रातिभासमव तिष्ठन्त इति-प्रातिभाखनियतसत्ताका- इति यावत | 


Cm माही 


. ऋ०-समा०-स्वप्न में रथादि का स्मरण मात्र माननेपर “रथ को में देखता 
हँ? “स्वप्न में रथ को मैंने देखा था, ऐसे अपरोक् अनुभव का विरोध होने 
लगेगा। साथ ही स्वप्न में रथों घोड़ों एव मार्गो का रच लेता है । इस रथादि 
का सृष्टि चतलाने वाली श्रुति का विरोध भी होगा । अतः शुक्ति रजत के समान 
ही स्वप्न उपलब्ध रथादिक भी प्रातिमासिक हैं ओर जब्र तक उनका प्रतिभास 
होता है, तब तक बने रहते हैं; ऐसा मानना ही उचित है । 


सु०-उनके मत में नियामक माना गया है वही स्वभाव विशेष ही मेरे मत में 
य रजत तथा शुक्ति रजत की विलक्षणता में नियामक हो जाएगा । 
“यश्चोभयोः समो दोषः परिह्दारस्तयोः समः जहाँ दोनों पक्ष में दोष समान 
हो ओर परिहार भी समान हो वहाँ एक पक्ष में दोष देकर बाध्य नहीं किया 
जा सकता । अतः देशान्तरीय रजत अविद्या का काय एबं कल्पित है; बैसे ही 
शुक्ति रजत भी अविद्या का कार्य तथा कल्पित है । फिर भी दोनों में बिलचणता 
का नियामक स्वभाव विशेष माना गया है । 
न्यायमत में तो शब्द ज्ञानादि के ज्षणिकत्व में तया घटादि के स्थायित्व 
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ननु स्वप्रर्थाग्रिप्ठानतयोपलभ्यमानदेशविशेषस्यापि तदाइस न्निष्ट- 
तयाइनिवबचनीयप्रातिभासि कदेशो5भ्युपगन्तव्य:, तथा च रथ,द्यध्यास: 
कुत्रेति चेत । 


ननु शुक्तिरूप्यादेयाधा पुरोवर्ति चस्त्वधिष्टानं तथा स्वम्ञस्थादेरप्यधिष्ठानं 
घक्तव्यम्‌ । तरिके चैतन्यम्‌ ? उत देशविशेषः १ आद्येऽपि तत्कि शुद्धसुतान्तः- 
कर शावच्छिन्नम्‌ ? नोभयमपि, तयोरधिष्ठानव्वेनाप्रतीतेः । ईद्वतीयेऽपि स किं 
खादा उत स्वामिक: ? । नाय, तस्यासन्निकृष्टतया प्रत्यक्तज्ञानावषयत्दायोगात्‌ | 
न द्वितीयः, अधिष्ठाननयोपलभ्यमानस्यापि तस्य खन्निकृष्टतया प्रातिभासिकत्बा- 
वश्यम्भावेनाधिष्ठानसापेक्ततया तस्वायोगादित्याशयेन शङ्कते ननु स्बप्नेति। 


ऋअ०-शङ्का--स्वप्न में रथादि के आश्रय रूप से देश विशेष भी दोखता 
है । उसे जाग्रत काल वाला व्यावहारिक देश तो कहद नद्दीं सकते क्योंकि उसके 
साथ सन्निकष नहों है। अतः विवश हो अनिवचनीय प्रातिभासिक देश ही 
मानना पड़ेगा । अन रथादि का अध्यास किस देश में होता है यह बतलाइये। 


सु०--मं स्वभाव विशेषादि ही नियामक है हमारे मत में तो सत्य रजत तथा 
शुक्ति रजत में बिलच्णता का नियामक अन्य कारण भो है । घट पट तथा 
श्प्रापणस्थ रजत के अध्यास में पूर्वानुभव जनित संस्कार सइकत अविद्या ही दोष 
रूप से कारण मानो गयी है । किन्तु शुक्ति रजत के अध्यास में तो पूर्वोक्त 
अविद्या के साथ काच कामलादि दोष भो कारण हैं, अर्थात्‌ शुक्ति रजत का 
जहाँ अध्यास होता है वहाँ के विषय में हम पहले कह आये हैं कि काच 
कामलादि दोष से दूषित नेत्र का पुरोवति द्रव्य के साथ संयोग होते झी 
इदमाकार तथा चाकचिक्याकार श्रन्तःकरण की वत्ति होती है ' बहाँ प्रातिभासिक 
रजत की कल्पना में काचकामलादि दोष को भी कारण माना है । इसलिए 
स्वप्न में रथ, घोड़े तथा माग आदि को आगन्तुक निद्रा दोष जन्य होने के 
कारण प्रातिभासिक कहा गया है । आगन्तुक दोष जन्यत्व ही प्रातिभासिकत्व 
का नियामक सिद्ध हुआ 
स्वाप्न पदाथ का [वचार 

सु०-शुक्ति रूप्य भ्रम स्थलमें जाग्रतमें तो पूव दृष्ट रजतका स्मरण होता 
हे ओर न आपणस्थ रजत ही दीखता है किन्तु उसी समय प्रातिभासिक 
श्रनिवंचनीय रजत उत्पन्न होता है--ऐसा वेदान्त में कहा है । पर स्वप्न में 
पूर्बानुभूत रथादि को स्मृति मान लो तो भी व्यवद्दार की सिद्धि हो सकतो 
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न। चैतन्यस्य स्वयंप्रकाशस्य , रथाद्यधिष्ठानत्वात्पतीयमानं 
शथाद्यस्तीत्येव प्रतोयते इति सद्रूपेण प्रकाशमानं चेतन्यमेवाधिप्रानम्‌ । 
देशविशेषोडपि चिद्ध्यस्तः प्रातिभासिक: । रथादाविन्द्रियग्राह्यत्वमपि 
प्रातिभासिकम्‌, तदा सर्वेन्द्रियाणामुपरमात्‌ । 'अहं गज: इत्यादि- 
प्रतीत्यापादनन्तु पूवेबत्निरसनोयम ।। 


तदा स्वझावस्थायां रथाय्रच्िछ्ठानतयोपलभ्यमानदेशविशेषस्याधि सन्निकृष्ठतया5- 
निर्वोचनी यप्रातिआ सिकदेशो भ्युपरनतव्य इत्यन्वयः । प्रथमपक्षमवत्लम्त्य परि- 
हरति-- नेति । ननु चैतन्यस्य पुरोवतिंवद्‌ दृत्त्यवच्छिन्नज्ञानविपयत्वाभावात्‌ 
कथमधिष्टानता इत्याशङ्कयाह--स्वयंप्रकाशेति । स्वग्रकाशपरश्रकाश्यसाधारय 
जलायमानत्वमेवाधिष्ठा न त्व प्रयोजक॑ लाघवादिति भाव: । ननु स्वयं प्रकाशस्यापि 
तस्य न तदा चिद्वूपेण भानं रथाडिजडाद्यधिष्टानत्वनिर्वाहकं अ्रतिकूल रूपत्वात्‌ । 
नाप्यानन्दरूपेण, तस्य मूलाज्ञाननिद्वत्तिमनतरा भानासम्भवादिव्याशाङ्कयाह 
प्रतीयमानेति । अत्रायं रथ इव्यद्िष्टानतया प्रतीयमानस्याप देशदिशे७्स्य 
घ्रातिभार्ि कत्वान्ना थिष्टानतेस्याह - दशबिशेषाऽपीति । कि च इन्त्रियग्राह्यव्व- 
मपि तत्र कलिगर्तामत्याह - श्थादाविति । तत्र हेतुमाह --तदेति । ननु स्वम- 
गजाटाूथिष्टान यद्यपि चेतन्यं, तथाऽपि तस्यान्त.करणाचच्छिन्न. चमस्त्येव 'सधीः 
स्वसो भू'वेमं लोकमनुसंचरेत्‌? इत्यादिश्रतेः । तथा चाहं गज इति प्रतीत्या- 
पत्तिरित्याशङ्कयाह अहं गज इति । पूवबदिति । पूबबदिति । यथा शुक्ति- 
रजतादेरिदमाकारानुभवाहितसंस्कारसहककताविद्याजन्यव्वादहं रजतमिति प्रतीत्या- 
पादानयुक्तं तद्कदहं गज इति प्रतीत्यापादानमपीत्यर्थः । 


अ०- समा ०-स्वयं प्रकाश चैतन्य ही रथादि का अधिष्ठान हे इसलिए ही तो 
“रथादि अस्ति’ ऐसा प्रतीत होता है । श्रतः सद्रूप से प्रकाशमान चैतन्य ही 
स्वप्न में दीखने वाले रथादि का अधिष्ठान माना गया है । स्वप्न के देश विशेष 
भी तो चैतन्य में कल्पित ( प्रातिभासिक ) है । स्वप्न रथादि में इन्द्रिय ग्राह्मत्व 
भी प्रातिभासिक है क्योंकि सभी इन्द्रियां स्वप्न में उपरत हो चुकी हें । यदि 
कहो कि साक्षी चेतन्य में स्वप्र के दृश्य कल्पित हैं तब तो 'श्रहं गज:-अइ रथ? 
ऐसा प्रतीत होना चाहिए १ इसका समाधान हम पहले ही कर आये हैं । 


~ 


सु०--फिर जाग्रत भ्रम के समान ही स्वप्न में रथाद की रचना मानने में तो 
गौरव ही होगा अर्थात्‌ स्वप्न में दीखने वाले रथादिक को प्रातिमासिक मानोगे तो 
उसी समय उसकी उत्पत्ति भी माननी पड़ेगी, जो सवथा श्रसंगत है । इसलिए 
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सु०--पूर्व दृष्ट रथादि का स्वप्न में स्मरण ही मानना चाहिए । ऐसी अख्याति- 
बादी ( प्राभाकर ) की शांका है । 
पूर्वपद्दी के प्रतीति विरोध का परिहार सिद्धान्ती कर रहा है स्वप्न 
मे रथादि का स्मरण मात्र होता द्द अनुभव नहीं होता--यद्द कददना असंगत 
है । 'रथ को देखता हूँ? “गीत को सुनता हूँ इस प्रकार स्वप्न में अनुभव सबको 
होता है । यदि कहो; निद्रा दोष के कारण स्मरामि अंश का प्रमोष हो जने के 
स्वत हूँ? ऐसी प्रतीति होती है १ बह भी ठीक नहीं क्योंकि निद्रा रूप 
7: उत जाने पर भी मैंने रथ को स्वप्न में देखा था ऐसी प्रतीति तो होती. 
अप्न में रथ को स्मरण किया था ऐसो प्रतोति किसी को नहीं 
त: उक्त व्यवहार की सिद्धि स्मरण मात्र से नहों हो सकती है । यदि 
+द। 1* जाग्रत्‌ कालीन प्रतीति का विरोध नहीं है क्योंकि स्वप्न में श्रनुभवाकार 
रूप से स्मृति उत्पन्न हुईं । शतः जाग्रदवस्था में वेसा उसका परामश होना 
उचित हो है, इसलिए गोरव रूप दोष के कारण भी स्वप्नादि में रथादि सृष्टि 
की कल्पना उचित नहीं है १ ऐसा कहना ठोक नहीं क्योंकि श्रुति प्रमाण से भी 
विरोध होता है । श्रुति तो रथ, उसके घोड़े और मार्ग सभी स्वप्न के दृश्यों 
की नूतन रचना मानती है । जब जाग्रत के भोगपद कर्म उपरत हो जाते हैं 
तब स्वप्न के भोगप्रद कर्म अभिव्यक्त होते हैं । अर्थात्‌ जाग्रत्‌ में सुख दुःखादि 
का अनुभव जिस प्रकार प्रारब्ध कर्माधीन है, उसी तरह स्वप्न के सुखदुःखादि 
का अनुभव भौ प्रारव्य कर्म के आधीन ही है । इसलिए स्वप्न सृष्टि को प्रति- 
पादक श्रुति के होते हुए गौरव दोष देना श्रप्रामारिक है । क्योकि स्वप्न में 
रथादि स्मरण मानने पर “रथ को स्वप्न में देखता हूँ, स्वप्न में रथ को देखा 
था? इस प्रतीति का समुचित विरोध परिहार हो नहीं सकता । | 
इतना ही नहीं अन्यथा ख्याति वादियोंको भी श्रुति विरोध से डर कर 
स्वप्न में तत्काल रथादिक प्रातिभासिक मानना पडा है। तदनुसार अख्याति 
वादी को भी प्रत्यक्ष विरोध एवं श्रुति विरोध के कारण स्वप्न में प्रातिभासिक 
रथादि की उत्पत्ति माननी ही चाहिये । 
आपने शुक्ति रूप्य की तरह स्वप्न में दोखने वाले रथादिक को भी 
प्रातिभासिक कदा है। पर शुक्ति रूप्य का तो पुरोवर्ती बस्तु सीप अधिष्ठान है; 
उसी में शुक्ति रूप्य कल्पित है । इसी प्रकार स्वप्न के रथादिक का विजान 
बतलाना पड़ेगा । यदि कहो--चेतन्य ही स्वप्न के रथादि का अधिष्ठान है तो 
फिर आपको यइ कहना होगा; कि स्वप्न रथादि कल्पना का अधिष्ठान शुद्ध 
चैतन्य है अथवा अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य है १ दोनों ही उचित नहीं, क्योंकि 
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स्बप्राजाऱयः साक्तान्म!यापरिणासा इति केचित्‌ । अन्तःकरण्द्रारा 
सत्परिणामा इत्यन्ये । 


ननु स्वझगजादेस्तत्कालोत्पत्नत्वमनुपपत्न॑ तेषासुपादानासम्भवात्‌ । न 
सावस्चैतन्यं सदुपादानं तस्यापरिणामित्वात्‌ । नापि मूलाविद्या, तस्यास्तत्तद- 
वयवसापेक्षाया: साक्तात्तदुपादा नत्घखासम्भवात्‌ । .नापि तूता विद्या, तस्या बाह्य- 
डेशावच्छिन्नचेतन्याश्रितायास्तस्वादित्याशइयाह--रव प्रगजादय इति | माया- 
परिणामा -—सूल्ताविद्योपादानकाः। न चैवं सुषुप्ती रुत्यतिभासापक्ति रिति 
वाच्यम्‌ । रागद्वेषादिवज्ञिमित्तकारणस्यान्त:करणस्य तदानीमभावात्‌ । अ्न्तः- 
करणस्य ' निमित्तकर गत्वकल्प नपेच्तया तदद्वाराऽविद्यापरिणामित्वकल्पनं वरम्‌ 
इत्यभिप्रायवतां पक्तमाह- अन्त:कर गो ति । 


श्०--स्वप्न के गजादि दृश्य साक्षात्‌ माया के परिणाम है ऐसा कुछ 
लोग कहते हैं दूसरों के श्रनुसार अन्तःकरण द्वारा माया के परिणाम स्वप्न 
के गजादि है । 


सु०-स्वप्न का अधिष्ठान रूप से न तो शद्ध चैतन्य प्रतीत होता है और न अन्त: 
करणावच्छिन्न चैतन्य । क्योंकि अधिष्ठान के ज्ञान से कल्पित वस्तु को निवृत्ति 
होतो है । जाग्रदवस्था में अधिष्ठान शद्ध चैतन्य ज्ञान तो हुआ नहीं फिर भी 
स्वप्न मिट भया । अन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्य का ज्ञान तो जाग्रत और स्वपन 
` में बराबर है। फिर शुद्ध चेतन्य और श्जन्तःकरणावच्लिन्न चैतन्य को स्वप्न के 
कल्पित रथाद का अधिष्ठान केसे मान सकोगे १ यदि कहो- देश विशेष स्वप्न 
रथादि का अधिष्ठान है तो वह जाग्रत बाला बाह्य देश है अथवा स्याप्नक देश 
है} स्वप्न द्रष्टा के मन का बाह्य देशके साथ सन्निकर्ष न होने के कारण उसका 
प्रत्यक्ष ज्ञानतो & नहीं सकता, ऋतः बाह्य देश स्वप्न का आश्रय नहोीं। 
स्वाझक कहो तो वह भी प्रातिभासिक मानना पड़ेगा । प्रातिभासिक देरा 
का अधिडान फिर बतलाना पड़ेगा । श्रतः स्वाप्रिक देश में रथादि की छाविष्ठा- 
नता उचित नहीं है । बिना श्रधिष्ठान के भ्रम नहीं देखा गया हे । तो फिर 
श्रघिष्ठान रूप से दीखने वाला देश विशेष रथ-भ्रम से पहले प्रातिभासिक 
मानना पड़ेगा वह हें नहीं। तो स्वप्र में देखे गये रथादिक का श्रध्यास 

केसे दो सकेगा | ` 


स्वप्रावस्था में प्रतीत होने वाले व्यक्ति रथादि का थ्रधिष्टान चैतन्य 
ही है, वहां दोखने वाला देश विशेष भी बाह्य नहीं है । अपितु अनिवचनीय 
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ननु गजादेः शुद्धचेतन्याध्यस्तत्वे इदानीमधि ठान साच्तात्कारा भावेन 
जागरण 5पि स्वप्रोपलव्धगजाद्योऽनुवर्तेरन्‌ । उच्यते । कार्यविनाशो 
हि दिजिधः-कश्चिटुपादानेन सह, कश्चिद दयमान एवोपादाने । आदो 
बाधः । द्वितोयस्तु निवृत्तिः । आद्यस्य कारणमधिछानतत्वषात्तात्कारः, 
तेन बिनोपादानभूताया अटिद्याया अनिव्रतेः । द्वितीये बिरोधिवृक्त्यु- 
त्पत्तिर्दोषनिवृत्तिवी । तदिह अह्मसाक्तात्कारा भावात स्वप्रप्रपञ्ो माबाथि 
सुसल्प्रहारेणश घटादेरिव विरोघिप्रत्ययान्तरोदयेन स्वप्रजनकीभूत- 
निद्रादिदोषनाशेन बा गजादिनिवृत्तो को बिरोधः ॥ 


नन्वध्यर्तस्याधिष्टानसाच्तात्कार निवव्यत्वनियमात्‌ तत्ख क्षात्काराभावाज्त।गरणे 
तेषामनुव्ृत्तिप्रसङ्गो दुर्वार इति शङ्कतेननु गजादेरिति। यद्यप्यदिष्ठान- 
साक्षात्कारं विनाऽध्यस्तस्य बायो न सम्भवति, तथाऽपि तं विनापि तश्चिवृत्ति- 
सम्भवाद्‌ न तदनुवृत्तिप्रसङ्ग इति समाधानं अ्रतिजानीते- उच्यते इति। 
बाधरूपनाशाभ।वेऽपि निवृत्तिरूपनाशं अ्रकृते दशंयितुं नाशद्वेविध्यमाह काय- 
बिनाशो हीति । उपादानेन-श्रज्ञानेन। आद्यस्य - बाधसञ्ञस्य उपादानेन 
सह नाशस्य । तत्‌ तस्मान्नाशस्य द्वं विध्याद्धेतोः । इह-जागरणे । ब्रह्मसाक्षा- 
त्काराभावात्‌ स्वम्चप्रपञ्चो माबाचि गजाददिनिवृत्ती को विरोध इत्यन्वयः । तत्र 
हेतुमाह-विरोधीति । यथोपादानसव्वेऽपि मुसलप्रहारेण घटादि निद्गत्तिभेवति 
तथा विरोधिबृत्यन्तरोदयेन गजादेरपि निद्वृत्तिरुपपद्यते, स्वझ एव अश्वादिप्रत्यये 
गजादिनिवृत्तिदशेनात्‌ । विरोधिव्वृच्यन्तर निवृत्ती पुनरुत्पत्तिताशङ्कय हेत्वन्तरमाह - 
स्वप्र जनकीभूतेलि । स्वमप्रतीतिजनकीभूतेत्यथ. । आदिपदेनारष्टादिसङ्प्रहः । 


अ०-शांका-यदि स्वप्नके गजादि शुद्ध चेतन्यमें अध्यस्त हैं तो अभी जाग्रत्‌ 
मे स्वाप्न गजादि का श्रचिष्ठान शुद्ध चैतन्य का साक्षात्कार न होने के कारण 
जागरण में भी स्वाप्न गजादि की अनुवृत्ति होनी चाहिये १ 


समाचान-काय का विनाश दो प्रकार से कहा गया है -- 

( १) उपादान के सहित कायं का विनाश । 

( २ ) उपादान के रहते रहते केवल काय का विनाश । | 

पदले का नाम बाघ है दूसरे का नाम निजृत्ति । बाघ का कारण तो 
श्रघिष्ठान तत्त्व का साक्षात्कार ही है, क्योंकि अधिष्ठान तच्च साक्षात्कार के बिना 
उस कल्पित पदाथ के कारण यविद्या की निवृत्ति सम्भव नहीं है । किन्तु 
द्वितीय काय नाश तो विरोधी वृत्ति की उत्पत्ति तथा दोष नित्रत्ति से भी संभव 


प्रत्यच्तपारन्छेद: १३९ 


झअ०-है। श्रतः स्वप्न से जगे हुए मनुष्य को ब्रह्म साक्षात्कार न होने के कारण 
स्वाप्न प्रपञ्च का बाघ न भी माना जाए फिर भी दूसरे प्रकार का कार्य विनाश 
मानने में कोई निरोध नहीं है। जिस प्रकार मुसल प्रहार से घटादि का श्रपने 
कारण मिठ्ठी में विलय हो जाता है; वैसे ही स्वप्न के विरोधी जाग्रत कालीन 
प्रत्यय ( ज्ञान ) के. उत्पन्न होने से अथवा स्वप्न के कारण निद्रादि दोष के नाश 
हो जाने से स्वाप्न गजादि की निवृत्ति मानने में कोई विरोध नहीं है । 


सु०-प्रातिभासिक हे । बाह्य देश के साथ तो सम्बन्ध ही नहीं हवै । केवल स्वप्न 
द्रष्टा चैतन्य में रथ, घोड़े एवं माग सभी कल्पित है और उनका अधिष्ठान स्वयं 
प्रकाश चैतन्य है । यद्यपि उस चैतन्य में पुरोवर्ती वस्तु की तरद्द वृत्ति अरवच्छिन्न 
ज्ञान विषयत्व नहीं हे फिर भो बह त्रधिष्टान बन सकता है । क्योंकि श्रघिष्ठानत्व 
के लिए अधिष्ठान का ज्ञान मात्र अपेक्षित है न कि वृत्ति ज्ञान विषयत्व । 
चैतन्य स्वयं प्रकाश है इसलिए वह रुद्रप से सदा भासमान है । अतएव रथादि 
कल्पना का अधिष्टान बह बन सकता है। कल्पित वस्तु में अधिष्ठान का 
तादोत्म्य देखा गया है। जैसे कल्पित रजत में शुक्ति के इदमंश का तादात्म्य 
दीखता है वैसे ही स्वयं प्रकाश चेतन्य की सत्ता का तादात्म्य कल्मिति रथादि 
में भी दीखता है। इसलिए ही तो रथादि है ऐसा स्वप्न में सबको मान होता 
है, क्योंकि है-पना रूप सत्ता अधिष्ठान को है। वही सत्ता कल्पित रथादि के 
साथ तादात्म्य होकर दीखती है। वैसे ही देश विशेष भी चेतन्य में कल्पित 
तथा प्रातिभासिक है उसमें मी अधिष्ठान चेतन्य की सत्ता का तादात्म्य दोखता 
है, इसलिए देश भी “है” ऐसा भान होता है । 
यदि कहो कि स्वप्न गजाडि का अ्धिष्ठान चैतन्य है इतना तो इमने मान 
लिया किन्तु वह ग्रन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्य को हीतो स्वप्न गजादि का 
ग्रधिष्ठटांन मानना होगा । तब तो अहं सुखी? इस प्रतीति के समान हो “श्रहं 
गजः? ऐसी भी प्रतीति होनी चाहिये १ ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि श्रहमा- 
कार अनुभव विषयता का नियामक केवल अविद्या कारयस्व नहीं है अपितु उसी 
रूप में पहले का श्रनुभव जनित संस्कार भी सहकारी कारण है । उस स्वप्न 
के गजादि में श्रहमाकार अनुभव विषयता इसलिये नहीं है क्योंकि जग्रत में 
कभी भी अहं गनः? ऐसा श्रनुभव हुआ नहीं था जिससे कि उसका संस्कार 
गजादि रचने में अविद्या का सहकारी बन सके | शऋ्रतणएव इदमाकार श्रनुभव- 
जनित संस्कार सहित रविद्या का काय होने से स्वप्न में भी “श्रयं गजः? ऐसा 
ही अनुभव होता है “अह गजः? नहीं । इसका विस्तृत समाधान पहले भी हम 
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एवं च शुक्तिम्बप्यस्य शुक्तयनचिङन्नचैतन्यनिष्ठतूलाबिद्याकायरवपज्ञे 
शुक्तिरिति ज्ञानेन तदज्ञानेनसहर जतस्य बाधः | मृूल।विद्याकायत्वपत्ते 
तु मूलाविद्याया ब्रह्मतत्त्वसाच्तात्कारमात्रनिवत्येतया शुक्तित्वज्ञानेनानि- 
बस्येतया रजतस्य तत्र शुक्तिज्ञानान्निवृत्तिमात्रं, मुसलप्रहारेण घटस्येव । 


लपका 


ननु शुक्तिरूप्यस्य बाधो निद्बृत्तिवेत्यपेक्षालामाह-एबं चेति । कायनाशस्य 
द्वे चिध्ये सिद्धे सा, । शुक्तिंरिति ज्ञानेनेति । नेदं रजतमिति ज्ञानं व्वनुवादः 
शुर्हित्वप्रकारकञ्षानस्य रजता।देभेदा्ञाननिवतंकत्वात्‌ । तदुक्त पञ्चपादिकायाम्‌- 
'शुक्तित्वज्ञानमेव बाधक नेदं रजतमित्यनुत्राद? इति । रजतस्य बाधः-डपादानेन 
सह नाशः । तूलाविद्याश्च मू लाज्ञानस्येवावस्थाविरोषाः । तदुक्तं विवरणे-“मूला- 
ज्ञानस्यैवावस्थाभेदा रजताद्यपादानानि शुक्तिकादिज्ञानेः सहाध्यासेन निवतन्ते’ 
इति । सूजाविद्या कार्यत्वपक्ते तु स्वझगजा दिचन्निदृत्ति रिव्याह- मू लाविद्यति । 
नन्वस्मिन्‌ पचे शुक्तरूप्यज्ञाने प्रमात्वप्रसङ्ग:, संसारदशायामबा।धतत्व घटित स्य 
लक्षणस्य सस्वादिति चेन्न । अबाधितपदेनागन्तुकदो षाजन्यत्वस्य विवक्षितत्वात्‌ । 


श्र०— इस प्रकार शुक्ति रजत शुक्तयवच्छिन्न चैतन्य के आशित तूलाविद्या 
का कार्य मानें तो “यह शक्ति है?-- ऐसे ज्ञान के होते ही उसका अज्ञान नष्ट हो 
जाता १ तब तो रजत का बाध रूप नाश हो जाना चाहिये । यदि उसे मूला- 
विद्या का काय माने तो मूलाविद्या को निवृत्ति ब्रह्म तत्त्व साक्षात्कार मात्र से 
होती है, शुक्तित्व के ज्ञान से नहीं । अतः दण्डप्रहार से घट का अपने कारण 
में विलय रूप निडत्ति के समान ही शुक्ति के ज्ञान से रजत का उपादान कारण 
मुलाविद्या में विलय रूप निवृत्ति मात्र होता है । 


0000 त म नि 


सु०-कद आये हें । मान लिया स्वप्न के गजादि उसी काल में उत्पन्न होते हैं पर 
छसका उपादान कारण कोन है, कहो--कि चैतन्य उपादान कारण है--तो 
ठोक नहीं क्योंकि चैतन्य तो निर्विकार कूटस्थ होने के कारण किसी भी पदार्थ 
का परिणामो उपादान जन नहीं सकता । मूलाविद्या भी साक्षात्‌ उपादान 
नहो बन सकतो । अंशतः कारण कहो; तो उसमे अंश अंशी भाव नहीं | 
तलाविद्या कहो तो वह बाह्यदेशावच्छिन्न चैतन्य के श्राश्रित रहा करती है । 
श्रतः स्वप्न में दोखने बाले गजादि का उपादान कारण वूलाविद्या नहीं हो 
सकती । इन सभी शंकाओं का समाधान करते हैं-- 

स्वप्न के गजादि साब्चात्‌ मूलाविद्या रूप भाया के ही परिणाम हें । यदि 
करो--तच तो सुपुसि में मूलाविद्या रहती ही है वहां भी उसका भान होना 
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शु०--चाहिए-तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि सुधुप्ति में उसके निमित्त कारण 
झन्तःकरण का अभाव है । जैसे शक्ति रजत स्थल में रागादि निमित्त कारण 
के रहने पर रजत का श्रप्यास होता है वैसे ही स्वापन गजादि में श्रन्तःकरख 
निमित्त कारण रहने पर ही स्वापन गजादि का अ्रध्यास होगा, अ्रन्यथा नइ्दी-- 
ऐसा कुछ अआचायों का कहना है । | 

दूसरे आचाय कहते हैं कि श्रन्तःकरण को निमित्त कारण मानने को 
श्रपेद्ा अन्तःकरण द्वारा अविद्या परिणामित्व गजादि में मानना ही इष्ट है। 
इसलिए शन्त:करण द्वारा मुलाविद्या रूप माया का परिणाम स्वाप्न गजादि 
को मानना ही उचित होगा । 


र Se | 
काय विनाश ढविध्यम्‌ 

कल्पित पदार्थं की निवृत्ति उसके अधिष्ठान ज्ञान से हुआ करती है । 
यह सर्वत्र देख" गया है । स्वाप्न गजादि का अधिष्ठान शुद्ध चैतन्य ही दै, 
विशिष्ट चैतन्य नहीं, तो उसकी निवृत्ति भी शुद्ध चैतन्य के ज्ञान से होतो 
विशिष्ट चैतन्य के ज्ञान से नहीं। स्वप्न से जगे हुए मनुष्य को शुद्ध चेगन्य 
का ज्ञान आप भी नहीं मानते क्योंकि ऐसा मानने पर अनायास ही सन ब्र दा- 
ज्ञानी हो जायेंगे । वेदान्त श्रवणादि की आवश्यकता ही क्या रद्दी? ऐसी स्थिति 
में सचको मुक्त हो जाना चाहिये। यह आप को भी इष्ट नहीं हैं । अत: स्वप्न 
से जगे हुए मनुष्य को स्वप्न गजादि का अधिष्ठान शुद्ध चेतन्य का साक्षात्कार 
हुआ नहीं । अधिष्ठान ज्ञान के अभाव में स्वप्न में देखे गये गजादि की अनु- 
बृत्ति ( टशन ) जागरण में भी सब किसी को होते रहना चाहिए । 


यह ठीक है कि अधिष्ठान तत्त्व साक्षात्कार के बिना उसमें स्रध्यध्त 
वस्तु का बाघ सम्भव नहीं है । किन्तु अधिष्ठान तत्त्व साच्यात्कार बिना भी 
श्रध्यस्त की नित्रत्तितो सम्मव ही है। अतः कायं का विनाश दो प्रकार से 
बतलाया गया-- उन में से 

( १ ) मिथ्यात्व निश्चय को बाघ कहते हैं । 

( २) न ठीखने का नाम नितृत्ति है । 

बाघ तो श्रधिष्ठान तत्त्व के साक्षात्कार से ही होता है। क्योंकि अधिष्ठान 
तत्त्व साच्यात्ठार के बना कल्पित पदार्थ का उपादान कारण अविद्या का निवृत्ति 
होती हो नहीं । अधिष्ठान के साच्चात्कार से अविद्या की निवृत्ति के साथ दो 
उसके काय की भो निदृत्ति हो जातो है। जैसे शुक्ति रुप्य के श्रचिष्ठान शुक्ति 
तत्त्व के साक्षात्कार द्वो जाने पर शुक्ति रजत का उपादान कारण श्रविद्या की 
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ननु शुक्ती रजतस्य अतिभाससमये प्रातिभआसिकसस्जाभ्युपगमे नेद्‌ 
रजर्तामति त्रकालिकनिषधन्ञाने न स्यात, किन्त्विदानीम इदं न रजत- 
मिति, इदानों घटः श्यामो नेतिबदिति चेत । 


ननु शुक्तिरजतस्य विद्याकाय्पव्यात प्रतिभाससमये सत्वस्वीकारे नेद रजत- 
मिति त्रेकालिक निषेषधानुपपत्तिरिति शइझते--ननुशुक्ताजिति । 


आ०-शंका- शुक्ति में रजत प्रवीतिके समय प्रातिभासिक सत्ता मान 
लेने पर 'यह रजत नहीं है? इस निषेय शान को त्रेकालिक निषेध नहीं कह 
सकते किन्तु 'इस समय यह रजत नहीं है? ऐता हो कह स+त हैं। जैसे पके 
हुए घड़े को “इस समय यह घडा श्याम नहों है? ऐसा कदा जाता है | ( वैसे 
ही “इस समय यद रजत नहीं है? ऐसा कहना होगा अतः इस ज्ञान का जेकालिक 
निषेध ज्ञान नहीं कह सकते हैं १ 


सु०-निवृत्ति के साथ उसके कार्य रजतकी भो निवृत्ति हो जाती है । इसी को बाघ 
कहते हैं। दूसरे पक्ष में विरोधी वृत्ति की उत्प्रत्ति तथा दोष की निबृत्ति से कार्य 
का नाश होता है। जैसे स्वप्न में किसी ने गजाद को देग्वा जागरण में स्वप्न 
को विरोधी वृत्ति तथा निद्रा छ दोष की नित्रत्ति होते हो स्वप्न दृश्य को भोौ 
नित्रत्ति हो जाती है । 

यद्यपि वहां पर स्वप्न कल्पना का श्रघिष्ठान ब्रझतच्व का साक्षात्कार नहीं 
हुआ है ।. श्रतः अधिष्ठान तत्त्व साक्षात्कार के अभाव स्वप्न का बाघ नदो 
सका किन्तु स्वप्न की विरोधी जागरण वृत्ति को उत्पत्ति तथा दोष की निवृत्ति 
तो हो ई है श्रत: स्वाप्न गजादि को नितृत्ति में कोई विरोध नदीं है । जैसे 
घट के ऊपर डंडा मारने से घट के कारण मिट्टी को निवृत्ति नहीं हुई, पर घट 
रूप कार्यको तो नित्वत्ति हो गई इस को अपने कारण में विलय होना रूप 
निवृत्ति मी कहते हें । ठीक वेसे हो स्वापन गजादि का अधिष्ठान ब्रह्म तत्त्व का 
जागरण में साह्वात्कार नहीं हुआ है। किन्तु स्वप्न के विरोधो जाग्रत वृत्ति 
उत्पन्न हो गई है एवं स्वप्न के जनक निद्रादि दोष का भी नारा हो गया है। 
इसलिए, स्वाप्न दृश्य के उपादान कारण श्रविद्या में उनको,विज्ञय रूप निद्वत्ति 
मानने में कोई दोष नहीं दीखता । अतएव स्वप्न से उठे हुए मनुष्य को जाग्रत 
में स्वप्न क अधिष्ठान ब्रह्म का साच्यात्कार हुए विना हा स्वप्न दृश्य का अपन 
कारण में घिलय हो जाने से उनको श्रनुइत्ति नहीं होती है । 

वेदान्त सिद्धान्त में अधिष्ठान के ज्ञान से शुक्ति रजत का वाघ होता 


न। नहि तत्र रजतत्वावन्छिन्नप्रतियोगिताकाभावो निषेधधीबिषयः, 
किन्तु ^ लौकिकपारमार्थिकत्बाबच्छिन्नप्रातिभासिकर जतप्रतियोगिताकः, 
व्यधिकरणधमोत्रच्छिन्नप्रतियोगिताकाभावाभ्युपगमात्‌ ॥ 


विषयभेदादविरोश्च इति परिहरति-नेति । हि-यस्मात्‌ , तत्र नेदं रजत- 
मिति त्रकालिकनिषेधज्ञाने र जतत्ताव च्छिन्ञप्रतियोगिताकाभावो निषेधज्ञान- 
विषया न भवति । तर्हि कोटशोऽभारस्तद्विषय इति एच्छुति किन्त्विति । 
ब्यावहारिकःवावस्िन्नम्रातिभाषिकरजतप्रतियोगिताकोऽभावो निषेवडुद्वविषयः । 
तत्र हेतुमाह--व्यधिकरणेति । विरुद व्यावहारिकं रजताद्यधिकरणं 
बस्य स व्यधिकरण, स चासो धमश्च खौकिकपारमार्थिकत्वं-तद्वच्छिन्ञा 
प्रातिभा।सकरजते प्रातयो गिता यस्य तारशाभातरस्याभ्युपगमात्‌ । 
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श्र०-समा >-हम 'नेदं रजतम्‌? इस त्रकाज़क निपेच ज्ञानमें रजतत्वावच्छिन्न 
प्रतिप्नॉगिताक अभाव को निषेव बुद्धि का विषप नहीं मानते किन्तु व्यावहारिक- 
त्वावच्छुन प्रातिमासिक रजत प्रतियोगिता का भाव? को ही त्रेकाज्ञिक निषेच 


शान का विषय मानते हैं । श्रतः व्यधिकरण घमत्रिच्छिन्न प्रतियोगिताकाभाव 
मानने पर उक्त दोष नहीं रदता । 


सु०-है अथवा निबृत्ति होतो है? इसा का उत्तर दे रहे हैं. कार्य का नाश दो 
प्रकार से कढा गया घेत ही शुक्ति रजत की उत्पत्ति का कारण भो दो प्रकार का 
कहा गया -( १ ) तूबा-विद्या ( २) मूलाविद्या । 
शुद्ध ब्रह्म को श्राच्छादन करने वालो श्रविद्या को मूलाविद्या बहते हैं। 
कायं विशिष्ट चैतन्य को आच्छादन कब्नेवाली अविद्या को तूलाबिद्या कदते हैं। 
प्रकृत में तूलाविद्या का श्रथं हुआ शुक्ति श्रवब्छिन्न चैतन्य को श्राच्छादिका 
अविया । यदि इमो का कायं शुक्ति रजत को मानें तब तो 'यह शुक्ति है? ऐसा 
शान होते ही शुत्तथ३च्लिन्न चेतन्याश्रित श्रविद्या का नाश हो जाता है। उसके 
साथ हो अविद्या काय रजत का भी नाश हो जाता है--इसी को बाघ कहते हैं। 
यदि शुक्ति, रजत का मूलाविद्या का काय माने तो मूलाविद्या की निवृत्ति 
ब्रह्मतत्त्व के साचात्कार से होता है अन्यथा नहीं । स्वप्न से जगे हुए को ब्रह्म- 
तत्व का साच्ात्कार तो हम मानते नहीं हैं। इसलिए शुक्तित्व के ज्ञान मात्र से 
उस मूलाविद्या को निदृत्ति नहीं हो सकती । केवल “इदं रजतम्‌? के विरोधा 
इयं शुक्तिः? ऐसा ज्ञान हो जाने से उसका अपने कार्य में विलय मात्र दाता है ; 
जेपे मु व्ल-महार से घट का मृत्तिका में विजय द्वोता है । यदि कहो- इदं रजतम्‌" 
इसका विगाधी तो नेदं रजपमू 'यद रजत नहीं दै"-ऐसा ज्ञान हो सकता है न कि 
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स०-यह शुक्ति है ऐसा ज्ञान-तो ऐसा कहना ठीक नहीं । भिन्न वत्ति विरोधी होती 
हो है । जेसे घटाकार वृत्ति की विरोधी पटाकार वृत्ति उत्पन्न होते ही घट ज्ञान 
नष्ट हो जाता है, वेसे ही “इयंशुक्तिः? ऐसी वृत्ति उत्पन्न होते ही 'इटं रजतम्‌? 
यह शान नष्ट हो जाता है । यह रजत नहीं है इस प्रकार का ज्ञान तो उसका 
क्षनुत्राटक मात्र दी है। इसी को पञ्चपादिका में श्राचायं पद्मपाठ ने कहा है -- 

शुक्तित्व ज्ञानमेव रजत श्रमस्य चाघकम्‌ नेदं रजतमिति श्रनुत्रादः ।? 

शुक्तित्व ज्ञान ही रजतभ्रम का बाघक है 'यह रजत नहीं है? यह ज्ञान तो 
उसका अनुवादक है। यदि कहो--यइ तूलाविद्या मूलाज्यि क्या बला है १ 
तो इसका उत्तर यह है--मूलाविद्या की अवस्था विशेष ही तूचाविद्या है । इसे 
विवरण में कहा हे कि मूल श्रज्ञान की ही अत्रस्था विशेष रजत का उपादान 
कारण श्रज्ञान दे जो शुक्ति ज्ञान से रजत के अध्यास के साथ साथ निवृत्त हो 
जाता है । मूलाविद्या काय पच्च में तो स्वाप्न गजादि के अपने कारण में विलय 
के समान ही इनका भी अपने कारण अविद्या में विलय होता है। तब वो 
मूलाविद्या का कार्य शुक्ति रजत है इस पक्ष में शुक्ति रजत भी संसार दशा में 
अबाघित है | अत: अज्राथितत्व घटित प्रमा लक्षण की शुक्ते रूप्य अ्रथ में भी 
श््रतिञ्यासि हो जाएगी ? ऐसा कइना ठीक नहों; क्यांकि यदॉ. अजाधितत्य पद 
से अ'गन्तुक दोष से अजन्यत्व अर्थ करना ( जो आगन्तुक दोष से जन्य न हा 
उसे अबाधित कहना ) चाहिये । शुक्ति रजत ता आगन्तुक चाकचिक्यादि दाष 
जन्य होने से अबाधित है नहीं; फिर शुक्ति रूप्य ज्ञान में प्रमा लक्षण को 
अतिव्यासि का प्रसंग ही कहाँ है । | 


लर हर | 000 ~ ~ 
प्रातिभासिक सत्ता मानने पर भा त्रकालिक निषेध 


मान लिया शुक्ति रजत अक्या का काय है फिर भी रजत प्रत्तीति 
के समय उसमें प्रातिभासिक सत्ता तो आप मानते ही हैं । यदि बर्तमान काल 
में उस शुक्ति रजत की प्रातिभासिक सत्ता आपने . मान ली तो “यह रजत नों 
है” ऐका त्रैकाज्ञिक निषेध ज्ञान सिद्ध न हो सकेगा । क्योंकि 'यह रजत नहीं 
दै”, इस शान में रजत को सत्ता का जंकालिक निषेव किया गया है श्र्थात्‌ 
रजत न पहले था, न अब है, न आगे हो सकेगा । इस प्रकार के निषेध का 
ही कालिक निषेध कहते हे. । ऐस निषेध का ज्ञान वहाँ सम्भव नहीं है क्याक 
प्रतीति काल में उस शुक्ति रजत को प्रातिभासिक सत्ता आपने मान लो है! 
हॉ; ऐसा कह सकते हैं इस समय रजत नहा है । जैसे अभि से पके हुए रक्त 
घट को “इस समय? यह घडा श्याम नहीं दै” ऐसा कहते हैं वेसे ही इत 


प्रत्यक्षपॉरन्छुद्‌: ५१७५ 


सु०--समय यह रजत नहीं है? ऐसा ही निषेध ज्ञान होगा यह रजत नहीं है? 
इस प्रकार त्रेकालिक निषेध को सिद्धि नहीं हो सकेगी । 

हम शुक्ति में रजत प्रतीति के समय प्रातिभासिक सत्ता भी मानते 
हैं और अधिष्ठान शान के समय शुक्ति रजत के उक्त रीति से निषेच ज्ञान को 
प्रेकालिक निषेघ शान भी मानते हैं। फिर भी कुछ बात रहस्यपूर्ण यदाँ पर 
है --“नेदं रजतम्‌?” ( यह रजत नही है?) यही त्रेकालिक निषेध ज्ञान है। 
जिसका निषेध किया जाता हो वह निषेध का प्रतियोगी कहा जाता है अर्थात्‌ 
“यह रजत नहीं है? इसमें रजत का निषेध किया गया इस निषेध का प्रतियोगी 
रजत हुआ । प्रतियोगी में रहने वाले धर्म को प्रतियोगिता कहते हैं । उस 
प्रतियोगिता का आवच्लेदक प्रतियोगी में रहने वाला असाधारण धम हुआ 
करता है । जैसे "घडो नास्ति? इस निषेध का प्रतियोगी घट, प्रतियोगिता घट में 
इस प्रतियोगिता का अवच्छेदक घटत्व होता है क्योंकि बही घट में रहने वाला 
असाधारण धम है । वैसे ही 'नेदं रजतम्‌? इस निषेध का प्रतियोगी रजत, 
प्रतियोगिता रजत में, प्रतियोगिता श्रवच्छेदक घमं रजतत्व है। घट का निषेध 
घटत्त्र रूप से भी होता है और पटत्व रूप से भी होता है । घटत्व रूप से निषेच 
करने पर समानाघधिकरण-घर्मावच्लछिन्न प्रतियोगिताकाभाव कहा जाता है 
क्योंकि घट में प्रतियोगिता है ओर घटत्व भी घट में है। जहाँ प्रतियोगिता है, 
वहीं उस प्रतियोगिता का अवच्छेदक घर्म भी रहे तो उन दोनों में सामानाधि- 
करणय माना जाएगा । जैसे घटो नास्ति? इसकी प्रतियोगिता घट में है ओर 
प्रतियोगिता का अबच्छरेदक घटत्ब भी घट में है । पर जब “परत्वेन घरो नास्ति? 
ऐसा कहते हैँ तो इस घट निषेध का प्रतियोगी घट है प्रतियोगिता घट में है 
ओर प्रतियोगिता का श्य़वच्छेदक पटत्व घट में नहीं है ऐसे घम को व्यधिकरण 
घम कहते हें--व्यधिकरण्य घर्मावच्लिन्न प्रतियोगिताक घटाभाव सर्वत्र रहता 
है अर्थात्‌ केवलान्वयि माना गया है। जहाँ घट न्दी वहाँ तो घटत्व रूप से 
घट नहीं डी है पर जहाँ घट है यहाँ भी पटत्व रूप से तो घट नहीं है । अतः 
ऐसे घटाभाव को केवलान्वयि कहते हैँ । श्रतः ऐसा घटाभाव सवंत्र रह गया | 

ऐसे ही 'नेदं रजतम्‌? इस निषेध में रजत प्रतियोगी है और रणतनिष्ठ 
प्रतियोगिता है उस प्रतियोगिता का अवच्छेदक रजतत्व को माने तो बहु रजत 
में रहने वाली प्रतियोगिता के लिए समान धर्म हो गया । इसी प्रकार शुक्ति 
रजत भ्रम के समय शुक्ति रजत में प्रातिभासिक सत्ता हम स्वीकार कर चुके | 
हें । इस प्रातिभासिक सत्ता को रजत में रहने वाली प्रतियोगिता का अवच्छेदक 


माने तो त्रेकालिक निषेच मानने में आपत्ति हो सकती है किन्तु प्रातिभासिक 
१० 
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ननु प्रातिभासिके रजते पारमार्थिकत्वमवगतम्‌ ? न वा ? 'अनवगसे 
प्रतियोगितावच्छेदकावच्छिन्नर जततक्त्वज्लानाभावाद्भावध्रत्यक्षानुपपत्ति:] 
झवगमे5परोच्तावभासस्य तत्कात्नोनविष्यसत्तानियतत्बाद्‌ रजते पार- 
मार्थिकत्वमप्यनिवेचनीयं रजतवदेवोत्पन्नमिति तदबच्छिन्नरजतसस्वै 
तदबच्छिन्नाभावस्तस्मिन्‌ कथं बतते ? इति चेत्‌ । न | पारमसार्थिकत्व- 
स्याधिष्ठाननिष्स्य रजते प्रतिभाससम्भवेन रजतनिष्ठपारमार्थिकत्वो- 
त्पत््वनभ्युपगमात्‌। यत्रारोप्यमसन्निक्रष्टं तत्रेच प्रातिभासिकचस्तूत्पत्ते- 
रङ्गीकारात्‌ | 


नन्विदमनुपपन्नं व्यधिकरणधमंस्यावगमेऽनवगसे चानुपपत्तेरितिशङ्कते-- 
नन्विति | अवगमपचक्तमवलम्ब्य परिहरति-नेति । नम्वत्रलौ किकपारमार्थिक- 
स्वोर्पत्तिः कुतो नाभ्युपगम्यत इत्याशङ्गयाह यत्रेति । 


अ ०-शांका--प्रातिभासिक रजत में पारमाथिकत्व श्रमकाल में दीखता थाया 
नहीं; यदि नहीं दीखता था तो रजत में रहने वाली प्रतियोगिता का अवच्छेदक 
रजततत्वज्ञान के आभाव में उसके आभाव का प्रत्यक्ष भी नहींहो सकता | 
यदि प्रातिभासिक रजत में पारमार्थिकत्व का ज्ञान हुआ था तो उस प्रत्यक्ष 
शान के विषय तत्कालीन विषय सत्ता नियत रूप से माननी हो होगी । उस 
शुक्ति रजत में पारमाथिकत्ब ज्ञान का विषय लौकिक पारमार्थिकस्व अनिवं चनोय 
रजत के समान उत्पन्न हुआ है--ऐसा मानना पड़ेगा । जज तत्काल उत्पन्न 
श्रनिवचनीय पारमार्यिकत्व से श्रवच्छिन्न रजत वहां विद्यमान हो तो भला 
उसमे पारमायथिकत्व से अवच्छिन्न प्रातिभासिक रजत प्रतियोगिताक श्रभाव 
कैसे रह सकता है १ 

समा०--शुक्ति में रहने वाले पारमाथिकस्व का ही प्रातिभासिक रजत में 
प्रतीति संभव होने से उसमें श्रनिवचनीय ब्यावहारिकत्व की उत्पत्ति नहीं मानते 
नहां पर आरोप्य वस्तु समीप में न हो-वहां ही प्रातिभासिक वस्तु की उत्पत्ति 
मानी जाती है । 


सु०-रजत में व्यावहारिकत्व को हमने स्वीकार नहीं किया था उसी व्यावहारिकत्ब 
रूप से आज 'नेदं रजतम्‌? ऐसा निषेध करते हैं इसमें रजतनिष्ठ प्रतियोगिता 
का अवच्छेदक व्यावहारिकत्व हुआ जो उस प्रतियोगिता के लिए व्यघिकरग्य 
धमं है और व्यधिकरण धर्मावच्छिन प्रतियोगिताकाभाव केवलान्बयि होने 
से सव देश काल में रहता है पेसा सभो मान चुके हैं । 
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ग्रत एवेन्द्रियसजलिकृष्टतया जपाकुसुमगतलोहित्यस्य्र स्फटिके मान- 
संभवाद न स्फटिकेऽनिव चनोयलोहित्योत्पत्तिः } 


यत एवमत एव यत्रारोप्यं सनिकृष्टं न तत्र प्रातिभासिकवस्तूत्पत्तिः स्वी क्रि- 
यत इत्याह --श्वत एवेति । 


श्० अतएव इन्द्रिय से सम्बद्ध होने के कार्ण स्फटिक लाल दे 
इस प्रतीति में जपा कुधुम की लालिमा का स्फटिक में भान संभव होने के 
कारण उस स्फटिक में अनिवचनीय लालिमा की उत्पत्ति नहीं मानते । 


oe ~ 


सु०-प्रकृत में 'नेदं रतम्‌? इस त्रेकालिक निषेध ज्ञान का विषय रजताभाव 
को हम मानते हैं फिर भी वह रजतत्वावच्लिन्न प्रतियोगिताकाभाव नहीं है । 
किन्तु व्यावहारिकस्वावच्लिन्न-प्रातिभासिक रजत प्रतियोगिताक अभाव है । 
अर्थात्‌ “नेदं रजतम्‌’? का अर्थं यदृ है कि रजत पारमार्थिक नहीं है । इस प्रकार 
निषेध ज्ञान त्रैकालिक सिद्ध हो गया । 

किसी भी अभाव के प्रत्यक्ष के लिए उसके प्रतियोगी का प्रत्यक्ष 
पहले होना आवश्यक है। यदि घट का प्रत्यक्ष नहीं हुआ तो घटाभाव का 
भी प्रत्यक्ष नहीं हो सकेगा । अतः अभाव शान के प्रति प्रतियोगी ज्ञान को 
सभी ने कारण माना है । अनर प्रातिभासिक रजत में जिस व्यावद्दारिकत्व व्यघि- 
करण चमं को आप ने माना है उस व्यावहारिकत्व का प्रत्यक्ष रजत ज्ञान के 
समय आपको हुआ है या नहीं। यदि प्रातिभासिक रजत में व्यावद्यारिकत्व 
आपने देखा नहीं तो व्यावद्यारिकत्व रूप घर्मावच्लिन्न प्रातिभासिक रजत में 
जो प्रतियोगिता है बेसी प्रतियोगिता वाले रजताभाव का प्रत्यक्ष किसी भी 
प्रकार से सम्भव नहीं है । क्योंकि प्रतियोगी शान के बिना उसके अभावका 
शान कभी भी संभव नहीं होता । ओर यदि प्रातिभासिक रजत में रजत प्रतीति 
के समय व्यावहास्कित्व को भी आप ने जाना है तो उसकी सत्ता भी स्वीकार 
करनी पड़ेगी कोकि अपरोक् ज्ञान का विषय उस समय आवश्य होना चाहिये । 
शान तत्कालीन-विषय सत्ता से नियत हुआ करता है। प्रत्यक्ष ज्ञान में तो यइ 
श्रावश्यक हो जाता दे कि विषय के शान को वहां सत्ता होनी चाहिए १ प्राति- 
भासिक रजत में दोखने वाला पारमारथिकस्व असल में हे नहीं; फिर भी 
दीखता है । अत: वहां पर आनिवचनोय रजत के समान ही पारमार्थिकत्व भी 
श्रनिवंचनोय उत्पन्न हुआ है-ऐसा मानना पड़ेगा; तब तो पारमार्थिकत्वा- 
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नन्वेवं यत्र जपाकुसुमं द्रव्यान्तरव्यचधानादसन्निक्ष्टं तत्र लौहित्य 
प्रतोत्या प्रातिभासिकलोहित्यं स्वोक्रियतामिति चेत्‌ । न । इष्टत्वात । 


ननु यत्र सन्निङ््माप जपाकुसुमं हस्तादिदरव्यान्तर व्यवधानाद्‌ सन्निङृष्टं 
सत्र स्फटिकेऽनिघे चनीय लौ हित्योत्पत्तिरञ्जीकार्येति शङ्कतेनन्विति । 
इष्टापत्या परिहरति--नेति ! 


अ०-शंका-- जहां सन्निकृष्ट सी जपाकुसुम द्रष्यान्तर से व्यवहित दो जाने 
के कारण से श्रसनिकृष्ट हो गया हो वहां लालिमा की प्रतीति होने से प्राति- 
भासिक लोहित को उत्पत्ति माननी चाहिए १ 

समा ०-स्फटिक ओर जपाकुसुम के व्यवधान स्थल में लालिमा को 
प्रतोति होने पर प्रातिभासिक लालिमा इम मानते ही हैं अर्थात्‌ इष्टापत्ति हे। 


सु०-- वच्छिन्न प्रातिभासिक रजत के रहते रहते ख्रारमाथिकत्वावच्छिन्न रजत का 
अमाव इसमें केसे रह सकेगा ? 


हम वेदान्तो शुक्ति रजत के भान के समय उस प्रातिभासिक रजत 
में पारमार्थिकत्व का ज्ञान होना मानते हैं पर बह पारमार्थिकत्त्र (व्यावद्दारिकत्व) 
कानिवचनीय रजत के समान ही उत्पन्न होता है ऐसा नहीं मानते । क्योंकि 
शुक्ति रजत का अधिष्ठान शुक्ति है उस शुक्ति में व्यावद्दारिकत्व हे ही । उसी 
व्यावहारिकत्व का प्रातिभासिक रजत में भान होता है । जब उसी व्याबह्वारिकत 
का प्रातिभासिक रजत में भान होना संभव दी है तो फिर उस प्रातिभासिक 
रजत में अनिर्वचनीय व्यावहारिकस्व की उत्पत्ति मानने की कया आवश्यकता 
है १ क्योंकि सीप का हो पारमार्थिकत्व प्रातिभासिक रजत में दीखेगा। जो 
वीज वहां न रहने पर दीखे तो उसकी उत्पत्ति माननी पड़ती है । जैसे 
रजत नहीं है ओर दोखती है । अतः विवश हो अ्रनिवंचनीय रजत की 
उत्पत्ति मानते हें । 


प्रकृत में प्रातिभासिक रजत का अधिष्ठान सीप वाला पारमार्थिकत्व ही नेत्र 
से सन्निकृष्ट होने के कारण जत्र प्रातिभासिक रजत के साथ तादात्म्य होकर 
दीख रहा है, फिर उसकी उत्पत्ति क्यों मानें १ अतः सन्निकृष्ट आरोप्य को 
उत्पत्ति सिद्धान्त में नहीं मानते । इसलिए हो तो जपाकुसुम के पास रखे हुए 
श्फटिक में जब लालिमा दीखतो है तो यइ स्फटिक लाल है-- ऐसा कहते दें । 
पर इस स्फटिक में लालिमा की ठत्पसि नहीं मानते क्योंकि जपाकुसुम की 


0 र? ७ ("७ व शि ह TS य. 
की रेति ऋषिकेश भत्यक्षपरिच्छेद: १४६. 
न न्विन्दियसनिक्रष्टप्रभायाः स्फटिके भानसम्भवादनिवचनी यलो हित्यो- 
त्पत्तिरनुपपन्नेति चेन्न । अस्वच्छदव्यस्य जपाकुसुमस्य प्रभाया एवासिद्धे: । 
तदुक्तं पञ्चपादिकायम्‌ - यथा पशन्चनरागादिप्रभा १ [तराश्रर्‍या5प्युन्सुखोपलक्ष्यते न 
तथा जपाकसुमादेः!' इति । तथा चासन्षिहितस्य परत्राव भासोडध्यास इृत्यध्यास- 
लक्षणं न कापि व्यभिचरितमिति भाव: । ननु शुक्त्यादौ रजताध्यास- 
सम्भवेऽप्यहङ्गारादेरास्मनि स न सम्भवति, तस्याधिष्टानस्वानुपपत्तः । 


i डड डी 


सु०-लालिमा का ही उसमें भान संभव है । फिर श्रनिवेचनीय लालिमा की 
उत्पत्ति मानना व्यथ है । 


तात्पय यह निकला कि अनिवचनोय ख्यातिवाद में भी कहीं-कहीं अन्यथा- 
ख्याति मानी गयी है । वस्तु अन्यत्र हो श्रोर दीखे अन्यथा तो उसे अन्यथा- 
ख्याति कहते हैं। पारमार्थिकत्व है तो सोप में ओर वह दीखता है, प्राति- 
भासिक रजत में । इसलिए इतने अंश में वेदान्ती ने भी यहां अन्यथाख्या ति- 
वाद स्वीकार कर लिया है। प्रतीति का अनुसरण कर ही सिद्धान्त बनाया जाता 
है श्रतः श्रन्यथाख्यातिबाद इस अंश में मानने पर मी अनिवंचनीय ख्यातिवाद 
में कोई आंच नहीं आती । 

स्फटिक ओर जपाकुसुम के बीच में कोई व्यवधान न होतो उस 
समय स्फटिक में जपाकुसुम को ही लालिमा प्रतीत होतो है ऐसा आप ने कदा 
किन्तु जहां जपाकुसुम इस्तादि किसी द्रव्य के कारण स्फटिक के साथ असन्निकृष्ट 
दो गया है ओर वहां कदाचित्‌ स्फटिक में लालिमा दीखती हो तो वहां पर प्राति- 
भासिक लालिमा की उत्पत्ति मानोगे या अन्यकिसी प्रकार से व्यवस्था दोगे १ 


स्फटिक में लालिमा को प्रतीति दो तरद्द से होती हैं। नयाकुसुम 
सन्निहित दो तब तो उसी की लालिमा स्फटिक में दीखतो है। वहाँ प्रतिभासिक 
लाव्तिमा को उत्पत्ति इम नहीं मानते पर जहाँ स्फटिक और जपाकुसुम में किसी 
किसी भिन्न द्रव्य से व्यवधान हो गया हो ओर वहाँ कदाचित्‌ स्फटिक मे लालिमा 
दोखतो हो तो अनिवंचनीय लोहित्य को उत्पत्ति मानना इम को भीइष्टहो है | 
यदि कहो किवहाॉँ भी इन्द्रिय सन्निकृष्ठट जपाकुसुम की प्रभा का स्फटिक में 
भान हो जाएगा अनिवचनीय लालिमा की उत्पत्ति क्‍यों मानते हो १-- तो यह 
कद्दना ठोक नहीं क्योकि लपाकुसुम को प्रभा होती ही नहों प्रभा तो तेजस 
पदार्थ में हुआ करती दे । जपाकुसुम तो पार्थिव है और अस्वच्छ द्रव्य है फिर 
उसमें प्रभा कहाँ से होगी १ अत: असन्निद्वदित वस्तु के भान को अध्यास कदले 
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5. च 
“करेला 


र / > वट. व्‌ 
अधिष्ठानं हाध्यस्यमानसटदशमंशद्वयबत्परेच्छिस्रमध्यस्तमानेन सहेक- 


नना ~ 


ज्ञानविषयव्वयोग्यं च दष्टमिति चेत्‌। उच्यते। '।अहक्कारादिकाये द्यज्ञान 
विकल्पित एवाध्यस्यते, काय्येस्थ कारणावच्छिन्न एवाध्यासोचिस्यात्‌ । न चैतावता 
समानाश्रयत्वभङ्गः, बिम्बप्रतिबिम्बयोरेकत्वेन तद्भङ्गाभावात्‌ । तस्मादहङ्गाराय- 
थिष्ठानचैतन्यस्याभिधेयत्वाखम्भवात्‌, प्रतीतितो घटादिव्याकवृत्तत्याकारे शाप्य- 
हङ्गारादि भिरात्मनः खारश्यसम्भवाद्‌ विद्यया साँशत्व विषयत्वप रिच्छिन्नत्वानामपि 
सम्भवादात्मा अधिष्ठानं भवत्येव । नापि प्रमाणदोषाभावः, अविद्याया एव 


सु०-हें ; यह अध्यास का लक्षण सवत्र विद्यमान होने के कारण कहीं भी 
व्यभिचरित नहीं है । | 

शझहा--१-शुक्ति में रजत का अध्यास तो सम्भव है। पर आत्मा में 
श्रहंकारादि का श्रध्यास सवंथा संभव नहों है यदि अहंकाराद को श्राप अध्यस्त 
मानते हैं ओर उसका अधिष्ठान आत्मा को मानते हैं तो आत्मा में अधिष्ठानत्व 
बनता नहों है। क्योंकि जहाँ अध्यस्यमान वस्तु और अधिष्ठान में किचित्‌ 
सादृश्य हो वहां ही अध्यास होता है जेसे शुक्ति श्रौर रजत में चाकचिक्य सादश्य 
है तो शुक्ति में रजत का अध्यास होता है। आत्मा और अहकार में तो कुछ भी 
सादृश्य नहीं हे । फिर अहंकारादि अध्यास का अधिष्ठान आत्मा केसे हो सकेगा १ 

२ दूसरा अधिष्ठान बही हो सकता है जो शुक्तिकी तरह सावयव हो 
सावयव वस्तु में सामान्य विशेष्यभाव होता है । सामान्य अंश का ज्ञान अध्यास 
काल में ही होता है ओर विशेष अंश का नहीं । विशेष अंश के ज्ञान से 
अध्यास की निवृत्ति होती है। जैसे शुक्ति में इदमंश सामान्य है, नील पृष्ठ 
त्रिकोण विशेष अंश है । शुक्ति के इदं सामान्य अंश का श्रध्यस्त रजत के 
साथ तादात्म्य दीखता है और नील पृष्ठ त्रिकोण आदि अध्यास काल में नहीं 
दीखता । इसलिये उसे विशेष अंश कहते हें। उस विशेष अंश के देखने से 
रजतश्रम की निवृत्ति हो जाती है । 

ऐसे हो आत्मा में भी सामान्य विशेष भाव होता तो कदाचित्‌ श्रहंकारादि 
श्रध्यासका अधिष्ठान बन सकता था । पर आत्मा निरंश होने के कारण उसमें 
सामन्य विशेष भाव नहीं है; अतः अध्यासके प्रति आत्मा में अधिष्ठानत्व 
नहीं दै । 

३--परिच्छिन्न वस्तु ही श्रधिष्ठान हुआ करती है । जेसे शुक्ति परिच्छिन 
है, ऋतः कल्पित रजत का अधिष्ठान वन जाती है। आत्मा परिच्छिन्न नहीं 
श्रतः अइड्ारादि का अधिष्ठान नहीं बन सकता । 


प्रत्यक्ष परिच्छेद: | १५१ 


दोषत्यात । स खात्मनो विषयत्वादिसमाश्रयणे5पसिद्धान्तः शङ्कयः, श्रमुख्यस्थ 
तस्य “न तावद यमेकान्तेनाचिषयोऽस्मत्प्रत्ययविषयत्वात्‌? इत्यादि वद द्विर्भाव्य- 
कारैरेच समाश्रितत्वात्‌ । किंचाव्यचधानेन प्रकाशमा नत्वमेवाधिष्टानत्वप्रयोजकं 

स्बथिष्ठानस्य चिषयत्वमपि गोरवात्‌ । न च चिषयत्धं चिनाऽधिष्ठानस्था 
व्यवधानेन प्रकाशमानत्वसेव न दृष्टमिति वाच्यम, यथाऽधिष्ठानस्यापरोच्तट्वं 
परमते कचिन्मनसा क्चिञ्नत्राभ्यां तथाऽस्मन्मते स्वतोऽपीत्यत्र बाधकाभावात्‌ । 


न 


सु०-४-श्रध्यस्यमान वस्तुके साथ ही एक ही ज्ञान का विषय जो हो सकता 
है उसी में अधिष्ठानत्व देखा गया है जेसे शुक्ति ओर रजत इदं रजतम्‌? इस 
एक हो शान में विषय बन रदे है । 


इन चार अनुपपत्तियों के कारण अहंकार आदि अध्यास का अधिष्ठानत्व 
श्रात्भा में नहीं है । अतएव अहंकारादि का आत्मा में श्रच्यास संभव नहीं हे । 

समाधान-श्रहंकारादि अध्यास कायं है और वह अपने कारण से श्रवच्छिन्न 
चैतन्य में अध्यस्त है । अहंकारादि अध्यस्त रूप कायं का कारण अज्ञान दै । 
उस अज्ञान से अवच्छिन्न चैतन्य में अहंकार अध्यस्त है । यह सवत्र के लिए 
नियम है कि स्वकारण्णावच्छिन्न में ही कायं अध्यस्त होता है । 

१--पहले आपने कहा था कि श्ध्यस्यमान ओर अधिष्ठान को सरश 
होना चाहिए यह ठीक नहीं-रजत अध्यास का अधिष्ठान शुक्ति नहीं है किन्तु 
शुक्ति से अवच्छिन्न चैतन्य अथवा शुक्तिस्व प्रकारिका अविद्या से अवच्छिन्न 
चैतन्य डी रजत श्रथ्यास का अधिष्ठान है । शुक्ति तो चेतन में अधिष्ठानता का 
अवच्छेदक मात्र है । अथवा चेतन में अधिष्ठानता का अवच्छेदक अविद्या में 
शुक्तित्व प्रकार मात्र दै । यहाँ भी अधिष्ठान और €भ्रध्यस्यमान का सादृश्य 
कहाँ है। कहो कि अवच्छेदक अंश के साथ कुछ तो सादृश्य है हीतो हम 
कहेंगे कि श्रहंकार श्रध्यास में भी श्रज्ञानावच्लिन्न चैतन्य की श्रघिष्ठानता का 
अवच्छेदक अज्ञान के साथ श्रहंकारादि का कुछ तो सारश्य है दो । अतः प्रथम 
श्रनुपपत्ति का वारण हो गया । | 

२--सांश पदाथ हो अधिष्ठान हुआ करता है तो इस अनुपपत्ति का भी 
बारण उक्त प्रकार से समझ लेना; क्योंकि शुक्ति में अघिष्ठानता इम मानते 
नहीं अपितु शुक्तित्व प्रकारिका अविद्यावचब्छिन्न चैतन्य में अधिष्ठानता मानते 
हैं। वैसे ही यहाँ मी अ्रज्ञानावच्छिन्न चैतन्य में अहंकारादि श्रध्यास की 
अधिष्ठानता है । श्रतः दृष्टान्त दार्धान्त में समान होने से कोई अनुपपत्ति नहीं | 


~“ 
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ननु स्वतोब्परोक्षे कस्याध्यासो दृष्ट इति चेदज्ञानशोकमोइस्वसादेरिति गहाण | 
सथा च परैयथा5क्षिगम्ये शुक्तिकादौ रजतादिश्रमः स्वीकृतस्तथा स्वतोऽपरोहे 
च्ारमन्यद्द कारादिविश्रमेऽपि नास्ति बाधकम्‌ । नन्नु स्वयं प्रकाशस्यात्मनो ज्ञाता- 
ज्ञा तांशासम्भवारकथमधिष्ठानतेति चेदुच्यते । दूरस्थयोड क्षत्वेन प्रतीयमानयोरपि 
तावन्मात्ररूपो भेदो न ज्ञायत इत्यङ्गीकायम्‌, अन्यथा भेदआन्त्यनुदयापातादू 
एवं ज्ञातेऽप्यातमन्य ज्ञातस्वसम्भवात्तस्याधिष्ठानस्वञ्ुपपद्यते । भेदो हि चस्तुनः 
स्वरूपं न धमः, अन्योन्यश्रयापातादित्यन्यत्रचिस्तरः । 


or -- ---+.........ै 


सु०---३---अविद्या को लेकर आत्मा में भी परिच्छिन्नता है ही इसलिए, 


“अहंकारादि का अधिष्ठान आत्मा हो ही सकता है । 


४--श्रविद्यावच्छुन्न चैतन्य तथा अहंकार में “अहं” इस एक दो ज्ञान की 
विषयता मानने में कोई श्रापत्ति नहीं । अत: उक्त चारों आपत्तियों का निराकरण 
कर देने पर अहंकारादि का अधिष्ठान आत्मा सम्भव हो जाता है । 

अध्यास के लिए. प्रमाणगत दोष यहाँ भी है ही क्योंकि श्रविद्या को ही 
दोष रूप से माना है। अविद्या रूप दोष से युक्त चैतन्य में शअहंकारादि का 
ध्रध्यास हो जाएगा । यदि कहो कि आत्मा को किसी ज्ञान का विषय मानने 
पर सिद्धान्त विरुद्ध होगा तो यह ठीक नहीं | क्योंकि ब्रह्मसूत्र अध्यासभाष्य में 
भगवान भाष्यकार ने “न तावदयमेकान्तेनाविषयः, अस्मत्प्रत्ययविषयत्वात! 
( यह आत्मा सवथा अविषय नहीं है क्योंकि अहं प्रतीति का विषय आत्मा है 
ही) इस वाक्य से आत्मा को विषय माना है। अतः आत्मा अहंकारादि का 
झधिष्ठान चन सकता है । 

दूसरी बात यह है कि श्रधिष्ठान बनने के लिए अव्यवधानेन उसका प्रकाश 
होना चाहिये। चादे वह विषय हो या न हो उल्टे विषयत्व मानने परतो 
गोरव होगा । कद्दो कि विषय बने बिना त्रो अधिष्ठान का व्यवघान रहित प्रकाश 
ही नहों देखा गया है, तो यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि जिस प्रकार आपके 
मत में अधिष्ठान का प्रत्यक्ष कहीं मन से, कहीं नेत्रादि इन्द्रियों से माना गर्या 
है वैसे दी इस अधिष्ठान को स्वतः प्रत्यक्ष भी मानते हैं, इसमें कौन सा बाघक 
है। यदि कदो कि स्वतः अपरोक्ष में कहीं अध्यास नहीं देखा गया तो ठोक 
नहीं । स्वझ अभ्यास, अशान, शोक ओर मोह का अध्यास स्वतः अ्रपरोक्त आत्मा 
में ही देखा गया है। श्रतः नेत्रों के विषय सीप में रजत का भ्रम जिस प्रकार 
खापने माना है, उसी प्रकार स्वतः अपरोच आत्मा में अहंकारादि भ्रम मानने 
मे कोई चाघक नहीं दे । 


` प्रत्यक्षपरिच्छेदः १४३ 


एवं प्रत्यक्तश्रमान्तरेष्वपि प्रत्यक्षसामान्यलक्षणाउनुगमी यथाथे- 
प्रत्यत्तलक्षणासद्भावञ्च दशानीय: । द 

उक्त प्रत्यक्षं प्रकारान्तरेण द्विविधम , इन्द्रियजन्यं तदजन्यं खेति । 
तत्रेन्द्रियाजन्यं सुस्वादिप्र्त्यक्त्म , मनस इन्द्रियत्वनिराकरणात्‌ । 
इन्द्रियाणि पद्ल घाणरसन चल्ञुःश्रोत्रस्बागात्मकानि । सर्वाणि चेन्द्रियाणि 
स्वस््रबिषयसंयक्तान्येव प्रत्यक्षज्ञानं जनयन्ति । 


CE SS जा 
ऱ्या य 


उक्तमथमन्यत्राप्यतिदिशति-एबमिति । अव्यच्तञ्जमान्तरेछु पीतः शाङ्क- 
स्तिक्तो गुड इत्यादिषु । प्रत्यक्तसामान्यलक्षण्णं चिच्वम्‌ । प्रमाणचेतन्यस्याबाधित- 
योग्यवतंमानविषयावच्छिन्नचेतन्याभिन्नस्वं यथार्थंप्रत्यचलत्तणम ॥ | 

उक्तप्रत्यक्त॑ पुनविभजते- उक्तमिति । तथा चेन्द्रियजन्यमित्यत्रेन्द्िय- 
शब्देन ज्ञानेन्द्रियाणि पञ्च गृह्यन्ते, न तु नैयायिकवत्‌ घट्‌ । नापि दश कमें- 
न्द्रयाणां ज्ञानाजनकत्वादिव्याशयेनाह-इन्द्रियाशि पञ्चेति । तान्यपि कानीत्य- 
पेक्षायामाह-- घाणति । तत्सद्भावे च. रूपादिज्ञानानि सकरणकानि क्रियात्वा- 
च्छिदिक्रियावद्‌ इत्यनुमानं प्रमाणम्‌ । “तमुत्कामनतं सर्वे प्राणा अनूत्कास न्ति? 
इत्याद्या श्रतिश्च मानम्‌ । इन्द्रियाण्यप्राप्यकारीणीति सोगतास्तान्निराकतुंमाह--< 
सवोरि चेति । 


०६00 >“. ही हि वि या 


श्र०--इस प्रकार दूसरे-दूसरे प्रत्यक्ष भ्रम में भी प्रत्यक का सामान्य लक्षण चित्त्व 
रूप का अनुगम आर यथाथ प्रत्यक्ष के लक्षण का अभाव समभना चाहिए । 
( क्‍योंकि यथार्थ प्रत्यक्ष के लक्षण में विषय में अबाधितत्व विशेषण दिया गया 
है ओर प्रत्यक्ष श्रम के विषय में नहीं । अतः भ्रम में प्रत्यक्ष प्रमा के लक्षण 
की अतिव्याप्ति भी नहीं होती । ) 

उक्त प्रत्यक्ष प्रकारान्तर से दो प्रकार का है--- 

१- इन्द्रिय जन्य २--इन्द्रिय अजन्य | 

उनमें से सुखादि का प्रत्यक्ष इन्द्रिय से अजन्य है क्योंकि मन में इन्द्रियत्व 
का खण्डन इम पहले कर आये हें । इन्द्रियाँ पाँच हैं-घाण, रसना, नेत्र 
त्वचा ओर श्रोत्र। सभी इन्द्रियाँ अपने अपने विषयों से संयुक्त होकर ही 
प्रत्यत ज्ञान को उत्पन्न करती हें । 


अ 


सु०-यदि कहो कि स्वयं प्रकाश श्रात्मामें ज्ञात और श्रज्ञात अंश तो सम्भब 
है नदी, फिर अज्ञानता कैसे सम्भव होगी १ तो यइ भी ठीक नहीं क्योंकि दूर 
से दोखने बाले दो दो का जहाँ अभेद श्रम होता है वहां इक्षत्व रूप से दोनों 


१५% ॒ वेदान्तपरिभाषा 


तत्र घाणरसनत्वगिन्द्रियारि/ स्वस्थानस्थितान्येव गन्धरसस्पर्शो 
पलम्भाञ्जनयन्ति । चत्तःश्रोत्रे . तु स्वत एब विषयदेशं गरवा स्वस्वविषयं 
गुह्णीलः। श्रोत्रस्यापि चक्चुरादिवत्‌ परिच्छिन्नतया भेयोदिदेशग 
मन सम्भवात्‌ । अत एवानुभवो भेरीशब्दो मया श्रुत इति । 


तत्रापि फलबलकल्प्यस्वभाव विशीषमाश्रित्याह- तत्रेति । ननु चक्षुषस्तस्सं- 
भवेऽपि कणराष्कुल्यचच्छिन्नन भोरूपश्रोत्रस्य विषयदेशगमनं न सम्भवति 
इत्याशङ्कयाह-- श्रोत्रस्यापीति । अआकाशादुत्पन्नं श्रोत्रमपि चक्षुरादिवत्प- 
रिच्छिनमिति भावः । 


आ्र०- उनमें घाण रसना और त्वचा अपने श्रपने गोलक में स्थित रहकर 
ही गन्घरस ओर स्पश ज्ञान को उत्पन्न करती हैं । किन्तु नेत्र ओर भोत्र स्वतः 
ही विषय देश में जाकर अपने अपने विषयों को ग्रहण करते हैं। भोत्र भी 
चक्तु इत्यादि की तरह परिच्छिन्न होने से भेरी मृटङ्ग आदि बाजों के स्थान में 
जा सकती दै । इसलिए ही भेरी मुदङ्ग शब्द को मैंने सुना ऐसा अनुभव है । 


सु०-का दशन होता हुआ भी भेदरूपसे प्रतीति न होनेके कारण भेद भ्रम हुआ 
करता है अन्यथा भेद भ्रान्ति उत्पन्न ही नहीं होगी । इसी प्रकार श्रहं भाव से 
शात भी आत्मा में विशेष रूप ( मैं असंग, क्टस्थ हुँ) से श्रज्ञात होनेके 
कारण अधिष्ठानता बन जाती है । अतः सभी अनुपपत्तियों का वारण कर देने 
पर श्रहंकारादि अध्यास का अधिष्ठान आत्मा में युक्ति संगत सिद्ध हुआ । “पीतः 
शङ्खः? ( शङ्क पीला है ) इत्यादि अन्यान्य प्रत्यक्ष भ्रम में प्रत्यक्ष का सामान्य 
लक्षण “चिच्व' वर्तमान ही है । अतः प्रत्यक्ष प्रमा का लक्षण करते समय 
विषय में अचाधितत्व विशेषण दे देने से प्रत्यद प्रमा की पत्यक्ष भ्रम स्थल में 
श्रतिव्यास्ति नहीं होगी । ऐसा समभना चाहिए । 
प्रत्यच्‌ ज्ञान का अवान्तर भेद 

लिस प्रत्यज्ञ शान का भेद के सहित स्वरूप बतलाया गया, वह 
प्रत्यक्ष पुनः दो प्रकार का है--एक इन्द्रियों से उत्पन्न होता है दूसरा इन्द्रियों 
से उत्पन्न नहीं शोता । सुख दुःखादि का प्रत्यक्ष इन्द्रिय जन्य नहीं है क्योकि 
वेदान्त सिडान्तानुसार मन में इन्द्रियत्व नहीं मानते । अतः न्याय मत में शान 
ननक छुः इन्द्रिया हैं किन्तु वेदान्त में शान जनक पाँच ही इन्द्रिया रै | 
इस्तादि पाँच कर्मेन्द्रियाँ तो शान जनक नहीं हैं, मन में इन्द्रियत्ष का खण्डन 


प्रत्यच्त परिच्छेद्‌: १५५ 


बीचीतरङ्गादिन्यायेन कण्राष्कुलीप्रदेशेऽनन्तशब्दोर्पत्तिकल्पना- 
गौरवम्‌, भेरीशब्दो मया श्रत इति प्रत्यत्तस्य भ्रमत्वकल्पनागोरवं 
च्च स्यात्‌ | तदेवं व्याख्यातं प्रत्यक्षम्‌ । 
इति प्रत्यक्ष प्रमाणम । 


यतः श्रोत्रस्य शब्ददेशगमनमत एव नेयायिकप्रक्िया तु 

गौरवग्रस्तत्वादुपेच्येत्याह-- बोचीति । यथा वीचेस्तरङ्गस्ततो पि 

वीच्यन्तरं ततोऽपि तरङ्गान्तरमिति न्याय: । तथा भेरीदण्डसंयोगाजन्नभध्युत्पन्ना- 

च्छुब्दादसमवा यिकारर्याच्छुब्दान्तरस्योत्पत्तिस्ततो5न्यस्येति परम्परया5न्त्यशद्दस्य 

श्रोत्नसम्बन्धकल्पनागोरवम । कदम्बसुकुलन्याय आदिपदाउ्ज्ञयः । प्रदेशे -- 
प्रदेशसम्बन्धाथंम्‌ । परमप्रकृतमुपसंहरति--तदेवमिति । 

इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायेबालगोपालती थ श्री पाद शिष्यदत्तवंशावतंस- 

रामकुमार सू नुधघनपतिसूरिसुतशिवदत्तविर चितायां वेदान्तपरिभाषाथ- 
दीपिकायां प्रत्यक्षपरिच्छेदः समासः ॥ १ ॥ 
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श्र०-न्याय मत के श्रनुसार बीचि तरङ्ग न्याय तथा कदम्ब मुकुल न्याय से 
करणुशष्कुलि प्रदेश में अनन्त शब्द को उत्पत्ति कल्पना में गौरव है । 'मेंने 
भेरी का शब्द सुना? इस प्रत्यक्ष ज्ञान में भ्रमत्व की कल्पना रूप गौरव दोष 
भो है । इस प्रकार हमने प्रत्यक्ष व्याख्यान कर दिया । 


~ 


सु०-पहले कर आये हैं-परिशेषतः नाक जिह्वा नेत्र त्वक्‌ ओर श्रोत्र भेद से पाँच 
ही इन्द्रियाँ ज्ञान जनक हैं । इन्द्रियो के सद्भाव में अनुमान तथा श्रुति प्रमाण 
हैं । जैसे छेदन क्रिया में क्रियात्व है ओर वह कुठार रूप करण से जन्य है, 
इसी प्रकार रूपादि ज्ञान में मौ कियात्व है और वह किसी न किसी करण से 
जन्य होना चाहिए । अतः रूप ज्ञान नेत्र करण जन्य है, रस ज्ञान रसनाकरण 
जन्य, गन्धशान घ्राण करणजन्य है, शब्द ज्ञान श्रोत्र करण जन्य, स्पाशन ज्ञान 
त्वक करण जन्य है । इस प्रकार ोत्रादि इन्द्रियों के सद्भाव में अनुमान 
प्रमाण है । वैसे हो तमुत्कामन्तं सर्वे प्राणा उत्क्रामन्ति? ( ब्‌» ४-३-३८ ) 
( नब जीव शरीर छोड़कर जाता है तो उसके पीछे पीछे सभी इन्द्रियाँ शरीर 


छेद कर चलो नाती हैं ) ऐसी श्रति भी प्रमाण है । 
बौद्धों ने विषयों के साथ सम्बन्ध हुए बिना ही श्रोत्रादि इन्द्रिया शान पैदा 
कर देतो हैं; ऐसा माना है--वह ठीक नहीं । क्योंकि फल देखकर ही स्वभाव 


क) कल्पना करनी पड़ती है । अतः सभी इन्द्रियाँ विषयों के साथ सम्बद्ध होकर 
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सु०-ही ज्ञानको उत्पन्न करती हैं । अन्तर इतना ही है कि नाकरसना और त्वचा 
थे तीन इन्द्रियॉ अपने गोलको में स्थित रहकर ही श्रपने श्रपने विषयों के शान 
को उत्पन्न करती हैं अर्थात्‌ गन्ध देश में घाण नहीं जाता अपितु घाणगोलक 
के पास आश्रय के सहित गन्ध झाती है तत्र अपने से सम्बद्ध गन्ध को घाया 
जान लेता हे । यैसे ही रसना विषय देश में नहीं भाती किन्तु रसना के पास 
इस विचय के आने पर रसना उसका ज्ञान कर लेती है । यदि रसनेन्द्रिय को 
विषय देश में जाकर रस का श्रनुभव करना मानो तो दूर में स्थित ब्यक्ति 
हलवाई की दुकान वाली सभी मिठाइयों का रस ग्रहण कर ले; फिर तो रसानु- 
भव के लिए मिष्ठाञ खरोदने की कोई आवश्यकता नहीं । ऐसे ही त्वगिन्द्रिय 
अपने गोलक में रहकर ही स्वदेश में आए हुए शीतोष्ण को जान पाती है। 

केवल चक्षु ओर श्रोत्र स्वतः विषय देश में जाकर अपने-अपने विषयों 
को ग्रहण करतो हें । यदि नेत्र को विषय देश में जानान माना जाए तो 


विषय के ज्ञान के साथ-साथ दूरत्व का ज्ञान नहीं हो सकेगा, जैसे नाक को 
गन्ध का ज्ञान तो होता है पर कितने दूर से यह गन्ध आइ यह सान नहीं 


होता । इसी नेत्र को भी रूप तथा रूपवाले द्रव्य का ज्ञानतो हो जाएगा 
किन्तु कितने दूरमें किस ओर यइ रूप है ऐसा ज्ञान नहीं हो सकेगा । श्रतएव 
नेत्र को विषय देश में जाकर विषय का ज्ञान करना माना गया है । आधुनिक 
वैज्ञानिकों ने नेत्रगोलक में स्थित नेत्र के पास बिषय का आना नहीं माना है 
किन्तु कैमरे के समान नेत्रगोल्क में विषय का प्रतिबिम्ब पड़ना माना है। पर 
यह युक्ति विरुद्ध है। क्योंकि ऐसा मानने में भी दूरत्व का प्रत्यक्ष शान न हो 
रुकेगा। दुर से चित्र लेने में चित्र छोटा हो जाता है समीप से लेने पर चित्र 
बड़ा दोता है उस समय केमरे के भीतर छोटे बड़े चित्र को देख फोटोग्राफर 
दूरत्व का अनुमान कर सकता है पर दूरत्व का प्रत्यक्ष नहीं कर सकता, 
प्रत्यक्ष करने के लिए कैमरे को छोड़कर पुनः उन व्यक्तियों को ओर उसे 
देखना पडता है जिनका उन्हें चित्र लेना है । वस्तुतः चित्र के छोटे-बढ़े 
दुरत्व समीपत्व कारणा नहीं है, किन्तु कैमरे यन्त्र को उस अनुमाप में रखने 
से चित्र छोटा बड़ा हो नाता है। इसे कैमरा बिशान वाले जानते हैं। 
इसलिए केमरे का उदाहरण देकर यह सिद्ध नहीं किया जा सकता कि नेत्र 
में विषय का प्रतिबिम्ब पड़ता है, क्‍योंकि प्रतिबिम्ब पड़ने पर दूरत्व का शान 
कथमपि सम्भव नहीं है। कभी कभी दूरस्थ वस्तुको देखने के लिए नेत्र 
शोर मन को सावधानी से विषय की ओर लगाना पड़ता है | यह भी विषय 
देश में नेत्र का जाना मानने पर हो संगत हो सकेगा। दूर को चोजों को 
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सु०-बहुत देर तक देखने से नेत्र में थकाबट भी हो आती है । यदद भी विषय 
देश में नेत्र का जाना मानने पर ही सम्भव हो सकता है । 

उक्त युक्तियों से नेत्र का बिषय देश में जाना सिद्ध हो गया जो कि सभी 
श्रास्तिक दशनो को मान्य है। श्रोच भी चक्षु के समान ही भोतिक एबं 
परिच्छिन्न है । इसलिए चक्षु के समान ही श्रोत्र भी भेरी आदि बाजे देश 
में जाकर शब्द को सुनता है। अत: भेरी शब्द को मैंने सुना ऐसा प्रत्येक 
का अनुभव है। केवल नैयायिको का आग्रह है कि वीचि तरङ्ग न्याय से 
करण शष्कुलि प्रदेश में शब्द उत्पन्न होता है। मेरी देश से लेकर श्रोत्र देश 
पयन्त अनन्त शब्द की उत्पत्ति और ध्वंस मानना सवथा गौरव है १ यदद तो 


उन्हे कण छिद्र से घिरे हुए आकाश को श्रोत्र मान लेने के बाद दुराग्रह 
करना पड़ता है । 


वस्तुतः श्रोत्र को आकाश का काय होने से भौतिक है, तथा परिच्छिन्न 
भो है । किर शब्द देश में श्रोत्र का जाना मानने में कोई आपत्ति नहीं हे । 
बीचि तरङ्ग न्याय से नैयायिक्रों का तात्पय यह है कि जैसे तालाब के 
जल में एक पत्थर फेंकने से एक तरङ्ग पैदा हुई उससे दूसरी, तीसरी, चोथी 
श्रपनी वेगशक्ति के अनुसार बनती रहती है | वैसे ही ढोल और डडे का 
संयोग होते ही आकाश में शब्द उत्पन्न हुआ इससे दूसरा, दूसरे से तीसरा 
उत्पन्न होकर श्रोत्र देश में जब शब्द पैदा होता हे उसी शब्द को श्रोत्र सुनता है । 
उसकी यह कल्पना गोरवग्रस्त होने के कारण सवथा उपेच्य है । साथ 
ही मैने मेरो शब्द सुना? इस प्रत्यक्ष को नेयायिक भ्रम कहते हैं। पर इसमें 
भ्रमत्व की कल्पना निराघार होगी । शुक्ति में “इद रजतम्‌? इस ज्ञान को 
भ्रम इसलिए कहा है कि कालान्तर में “यह रजत नहीं है? इस प्रकार के 
शान से पूव कालीन ज्ञान का बाघ हो जाता है। ऐसे ही 'भेरो का शब्द 
मैने सुना नदीं । इस प्रकार निषेच ज्ञान से बाधित हो जाए तो उसमें भ्रमत्व 
की कल्पना युक्ति संगत हो सकती है। किन्तु आजतक किसी भी व्यक्ति को 
ऐसा निषेध ज्ञान हुआ नहीं तो फिर “भेरी शब्दो मया श्रतः? इस प्रत्यक्ष को 
नैयायिक भ्रम केसे कहेंगे १ शब्दवेधी वाण चलाने का यह क्रम है कि शब्द 
को सुनते ही कहाँ ओर कितने दूर पर यह शब्द हो रहा है इस बात का भी 
शान श्रोता को हो जाता है। उस शब्द को सुनते हो लक्ष्यमभेद के लिए 
बाण का प्रयोग कर दिया जाता है और लच्य का भेदन भो हो जाता है। 
इस अनुभव से भी यही सिद्ध होता है कि शब्द देश में श्रोत्र जाता है न कि 
श्रोत्र देश में शब्द आता है। शब्द के नित्यत्व, अनित्यत्व व्यापकत्व तथा 
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सु०-परिच्लिन्नत्व का विचार तो हम आगम परिच्छेद में करेंगे । चाहे शब्द की 
. उत्पत्ति मानो या अभिव्यक्ति, दोनों प्रकार से शब्ददेश में श्रोत्र का जाना ही 
मानना उचित है । 

यदि नेयायिक कहे कि समीप में बैठे हुए आदमी को शब्द अधिक सुनाई 
देता है और वही शाब्द दूरस्थ व्यक्ति को कम सुनाई देता है इससे तो वीचि 
तरङ्ग न्याय से शब्द का चतुर्दिक में फैलना ही मानना चाहिए । बह शब्द 
फैलता हुआ दूरस्थ व्यक्ति के पास सूक्ष्म हो जाता है इसो से उसे कम सुनाई 
पड़ता १ तो ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि यह तक तो रूप दर्शन के विषय 
में भी समान ही है । समीपस्थ व्यक्ति को जितना रूप स्पष्ट दीखता है उतना 
दुरस्थ को नहीं । 

इसमें कारण यही कदना होगा कि दूर में स्थित व्यक्ति की नेत्रशक्ति रूप 
देश में जाते-जाते क्षीण हो जाती है। अत: वह रूप को स्पष्ट नहीं देख पाता 
ओर बही दूरबीन से दूरस्थ चीज को .भी देख लेता है ठीक वैसे ही त्र को 
भो दूरस्थ शब्द सुनने के लिये शब्द देश में जाते-जाते शक्ति छीण हो जाती 
है। अतः शब्द कम सुनाई पड़ता है। इससे भो श्रोत्र का शब्द देश में जाना 
सिद्ध होता है | अतः चक्षु ओर भोत्र दोनों ही विषय देश में जाकर विषय को 
ग्रहण करते हें । इसी प्रकार सभी इन्द्रियों के स्वभाव तथा काय को देखकर 
जाना गया कि पांचों इन्द्रियों में नेत्र तथा त्वक रूप ओर रूप के आशय 
दोनो को ग्रहण करते हैं । शेष जिह घाण ओर श्रोत्र गुण मात्र को अदण 
करतो हें उसके आश्रय द्रव्य को नहीं । यहद भी फल बल कल्पनोय दै । 

इसप्रकार वेदान्तपरिभाषान्तगत प्रत्यक्षपरिच्छेद को ओीविद्यानन्दनिज्ञासु-- 

'विरचित सानुवाद सुबोधिनो व्याख्या समास हुई ॥१॥ 
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-थानुमानं निरूप्यते। अनुमितिकरणमनुमानम्‌ । अनुमितिञ्च 
व्याप्रिज्ञानत्वेनव्यापिज्ञानजन्या । ˆ व्याप्तिज्ञानानुव्यबसायादेस्तत्त्वेन 
तञ्जन्यत्वा भावान्नानुमितित्वम्‌ । 


एवं सवघादिसंमतं अ्येष्ठं प्रत्यक्षप्रभाणं प्रथमं निरूप्य बहवादिसम्मतर्वात्त- 
दनन्तरमनुमाननिरूपणं प्रतिजानीते अथेति । अनुमीयतेऽनेनेत्यनुमानमनु- 
मितिकरणमिति व्युत्पन्नमनुमानपदं लक्षणमव्युत्पन्न॑ लच्यमित्याशयेनानुमानं 
लक्षयति अनुमितीति । अनुमानलक्षणघटकानुमितेलंक्षणमाह---अनुमि ति- 
श्चेति । व्यासिज्ञान वेन न तु विषयत्वादिना । व्यास्तिश्च वक्ष्यमाणा तञ्ज्ञानं 
च ऱ्यभिचारज्ञानविरोधिज्ञानमिति पयंवस्यति । नन्वत्र व्यास्तिपदं व्यभिचार- 
ज्ञानविरोधिपर न तु मन्यकुदभिमतव्थासिपर, तेन तज्जनके अत्यन्ताभावगभ- 
साध्या भाव व द ड़त्तित्वा दि रू पव्या सिज्ञा नेऊन्यो न्याभावगभेसाध्यवर्प्रतियो गिकान्यो- 
न्याभावासामानाधिकरण्यादिरूपव्यासिज्ञाने च कारणतावच्छेदकसत्वा द नुमिति- 
भवति इदानीं तु न स्यादिति चेन्न। अत्यन्ताभावादिगभव्यासिज्ञानस्यापि 
व्यभिचारञ्ञानविरोधिज्ञान एब पयवलानात्‌, वस्तुतो व्यतिरेकव्यासिज्ञानस्यानु- 
मित्यहेतुत्वस्य वक्ष्यमाणत्वाच्च । तारशावच्छेदकविवचायाः फलमावेदयति-— 
व्याभिज्ञ नेति । तत्तवेन--व्यासिज्ञानत्वेन । है क्रादिपरद तज्जन्यस्स्ट्रतिशाड्द्‌- 
ज्ञानादिसंग्रहाथंम्‌ । अनुव्यवसायस्म्टृतिशाब्दज्ञानादिषु विषयत्वखमानविषयानु- 


€ 


भवत्वपदार्थज्ञानत्व[दिना हेतुत्वात्तत्वेनाहेतुत्वमित्यथः । 
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श्र०--प्रत्यक्ञ निरूपण के अनन्तर अऋनुमाण का निरूपण किया जाता 
है । अनुमिति प्रमा के कारण को श्रनुमान कहते हैं; अनुमिति प्रमा व्यासि- 
शानत्व रूप से व्यासि शान जन्य मानी जाती दै । व्यासिज्ञान के श्रनुव्यवसायादि 
ब्यासिज्ञानत्वेन व्यासि ज्ञान बन्य नहीं है श्रतः अनुमान के लक्षण की व्यासि 
शान के अनुव्यवसायादि में श्रतिब्याप्ति नहीं है । 


अनुमान का लक्षण 
सु० -प्रत्यक्षनिरूपयणान्तर अनुमान का निरूपण किया जाता है । प्रत्यक्ष 
प्रमाण सववादी सम्मत तथा सभी प्रमाणों में ज्येष्ठ है। एवं सभी प्रमाणों 
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अनुमितिकरणं च व्यासिज्ञानं तर्लंस्कारोऽवान्तरव्यापारः, न तु 
तुती यलिङ्गपरामर्शाऽनुमितो करणम्‌ । 


nn क 


ननु व्यासिज्ञानस्य किमनुमितिजनकत्नमात्रमुत तत्करणत्व मित्यपेच्ताया माड... 
"नुमितिकरणां चेति । एतेन व्यास्तिविशिष्टपच्तधम्मंताज्ञानजन्यं ज्ञानमनु- 
मितिस्तत्करणमनुमानं तञ्च ल्तिङ्गपरामशं इति प्रत्युक्तम्‌, व्यासिज्ञानस्येव 
तस्करशस्वसम्भवे तदति रिक्तपरामर्शाङ्गीकारस्यानौचिस्यात्‌ । नाप्यानुमितो लिङ्गं 
करणमयोग्यलिङ्गकानुमितो परामशस्य च्यापारत्वासम्भवेन तत्करणत्वासम्भवतया 
व्यभिचारात्‌ । तस्मादनुमितिकरण्त्वाद्‌ व्यासिज्ञानमेवानुमानशब्दाश्रिधेयं, न 
तु लिङ्गतत्परामर्शात्रिति भावः । ननु व्यासिज्ञानस्य करणत्वे तद्व्यापारो वक्तव्यः, 
व्यापरतदसाधारणकार शस्यकरणत्वादिव्यपेच्ताया माह-तत्सं स्का इति । व्यासि- 
ज्ञानसंस्कार इत्यथः । ननु महानखादो चूमादिज्ञानं प्रथमम्‌, पक्षे ततो 
द्वितीयम, ततो व्यासि स्म्टत्वा पक्ते -गदिपरामर्शात्मकं तीयम्‌, ततो चह्वया- 
द्यनुमितिरिति तृतीयलिङ्गपरामर्शात्मकं ज्ञानसनुमितिकरणमिति वदन्ति नेया- 
" यिकाः । अतो भवद्धिरपि तथेव किमिति नाभ्युपगम्यते इत्याशङ्क्याह -न तु - 
लुतीयेलि । व्याल्तिविशिष्टपत्ष्रम्मंताज्ञानं परामशः । ( प्रतियोग्यसमानाधिकरण- 
यत्सम। ना घिकरणात्यन्ताभावप्रतिखो गितावच्छेदकावच्छिन्नं यन्न भवति तेन समं 
तस्य खसामानाधिकरण्यं व्यासिः) । व्याप्यस्य पक्तवृत्तित्वं पच्तधम्मंता । तथा च 
व ह्िःपाप्यरधूमवान य मित्या दिज्ञानसुक्त लक्षणपरामर्शात्मकं, तत्त॒ नालुमितिकरण- 
मिव्यथ: । | 
श्रनुवाद»--श्रनुमिति का करण व्यासि ज्ञान है । व्यासिज्ञान जन्य संस्कार 
अवान्तर व्यापार है । तृतीय लिङ्ग परामश अनुमिति का. करण नही है। 


सु०-का उपजोव्य है । इसलिए उसका निरूपण पद्दले किया । अनुमान बहुवादी 
सम्मत होने पर भी कुछ वादियों को अभिमत न होने के कारण तथा प्रत्यक्ष 
उपजीव्य होने के कारण पहले नहीं बतलाया। अनुमान उपजीवक है ओर 
प्रत्यक्ष उपजीव्य है यदद हम प्रत्यक्ष परिच्छेद में कह आये हें । प्रत्यळ प्रमाण 
में किसी को विवाद नह्दों है क्योंकि चार्वाक भी प्रत्यक्ष को मानता है। . अतः 
सर्वबादो सम्मत प्रत्यक्ष प्रमाण को ज्येष्ठ कहा है। ज्येष्ठ का निरूपण पूर्व 
में होना ही चाहिए । फिर मी अ्रन्य प्रमाणों की अपेच्ा अनुमान बहुवादी 
सम्मत होने के कारण उपमानादि की पेक्षा प्रत्यक्ष के अनन्तर अनुमान के 


ही निरूपण का प्रसद्ध श्राता है। अनुमान प्रमाण का नाम है उस प्रमाण से 
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सु०-जो प्रमा उत्पन्न होती है उसे अनुमिति कहते हें । अतः अनुमान को श्रनु- 
मिति का कारण माना है । व्यापारवदसाधारण कारण को करण कहते हैं। 
अनुमिति प्रमा के प्रति व्यापारवद्‌ श्रसाघारण कारण होने से अनुमान अनु- 
मिति का करण है । यदि इस अनुमान को न मानें तो प्रत्यक्ष प्रमाण से पवत 
में वहि का निश्चय नहीं हो सकेगा। अतः अनुमान प्रमाण भी मान्य है । अनुमान 
ही लक्ष्य ओर वडी लक्षण भी है । अन्तर इतना है --जब अनु उपसग पूवंक 
मा घातु से करण में ल्युट प्रत्यय करते हैं, तो उस समय व्युत्पन्न अनुमान शब्द 
जचण परक हो जाता है एवं रूढ अनुमान शब्द लक्ष्य परक होता है । 
अनुमान का सोघा श्रथ व्यासि ज्ञान है जिसे आगे स्पष्ट किया जायगा। 
क्योकि व्यासि ज्ञान से ही अनुमिति प्रमा उत्पन्न होती दै । व्याति ज्ञान में जन 


हनुमान शब्द का प्रयोग किया जाता है तब “अनुमीयते अनेनेति अनुमानम? 
अर्थात्‌ जिससे अनुमिति प्रमा उत्पन्न हो वह श्रनुमति का कारण दे उसी को 


अनुमान कहते हैं । व्युत्पत्ति का आश्रय न करें, केवल रूढ़ अनुमान शब्द को 
रक्ख तो वह लक्ष्य परक हो जाता हे । 


अनुमान के लक्षण में आए हुए अनुमिति पद का अर्थ यह है--जो 
व्यासिज्ञान से उत्पन्न तो हुआ हो पर व्याप्ति ज्ञान को बिषय नहीं करता दो 
उसे अनुमिति कहते हैं । धूम वहि का व्याप्य है ऐसे धूम और वल्लि के साइ- 
चय शान को व्यापि ज्ञान कहते हे । इससे “पवतो बह्िमान? इस आकार 
वाली अनुमिति उत्पन्न होती है ओर घूम वहिव्याप्य है? ऐसे ज्ञान वाला मैं 
हूँ--यदद अनुव्यवसाय होता है । अनुव्यवसाय प्रत्यक्ष माना जाता है, एवं अनुमिति 
परोक्त मानी जाती है । अर्थात्‌ अनुव्यवसाय का विषय प्रत्यक्ष होता है ओर 
अनुमिति का विषय परोच् होता है। जिस शान से अनुब्यबसाय उत्पन्न हुआ 
हे उसे भी वह जानता है। व्यासि ज्ञान के अनुव्यवसाय में व्याति ज्ञान भी 
विषय पड़ता है तभी तो कइता है छूमगत वहि की व्यासि को मैं जानता हूँ 
श्रर्थात्‌ ऐसे व्याप्ति शान वाला में हूँ । पर अनुमिति व्याति शान से उत्पन्न 
होने पर भी व्यासिज्ञान को विषय नहीं करती; वइ तो केवल पच्छ, साध्य तथा 
उन दोनों के सम्बन्ध को विषय करती है। “पवतो बहिमान? इस श्रनुमिति 
शान में पर्वत बहि और उन दोनों का सम्बन्ध ये तीनों दोखते हैं । किन्तु धूम, 
वहि का साइचय इसमें नहीं दीखवा और न साइचय ज्ञान दो दीखता है | तात्पर्य 
यइ कि श्रनुमिति के प्रति व्यासि ज्ञान करण रूप से कारण है, अपने श्रनु- 
ब्यवसाय के प्रति विषय रूप से कारण है । विषय ज्ञान का जनक होता है ओर 
करण भो शानका जनक होता है | घटका शान घट, नेत्र तथा प्रकाश तीनों के रहने 
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>सस्यानुमितिहेतुत्वासिद्धयातत्करणत्बस्य दूर निरस्तत्वात्‌ । 


तत्र हेठुमाह-तस्यानुमितोति । पच्ञधम्मताङ्घानद्वारोद्चुड्धे संस्कारे 
च्या सिज्ञा न स्यान्वयव्य तिरे काभ्यामनु मि सिजन कर्बा+्युपगमस्यावश्यकतया लद्वहि- 
तस्य परामशस्य तद्धेतुस्वासिद्धया तस्कररणत्वस्य दूरनिरस्तर्‍्वमित्यथंः ॥ उपलक्षश= 
मिदम्‌ । अनुमितिकरणं लिङ्गम्‌, - तत्परामर्शोऽवचान्तरव्यापार इति वैशेषिका 
मन्वते । तन्न साधु, विनष्टस्यानारातस्य च लिङ्गस्य तदानीम भावेन ततोऽनुमिस्य- 
नापत्तेरिस्यपि द्रृष्टव्यम्‌ । | 


अ०-क्योंकि उसमें तो अनुमिति का कारणत्व भी सिद्ध नहीं है फिर करणत्व तो 
दूर ही निरस्त है । 


सु०--पर होता है | अतः घट ज्ञान के जनक उक्त तीनों ही हुए । फिर भी घट 
ज्ञान में घट तो दीखता है, नेत्र नहीं दीखता और आलोक भी नहीं दीखता । 
क्योंकि घट, विषयत्वेन घट- ज्ञान का जनक है इसोलिए विषय का तो भान 
होता है; करण ओर सहकारी कारण का नद्दीं । ठीक ऐसे ही व्याप्ति ज्ञान के 
अनुव्यवसाय के प्रति व्यासि ज्ञान विषय रूप से कारण होने से अनुव्यवसाय 
में दीखता हे । अतः 'व्यासि ज्ञानवानइम्‌? ऐसा अनुभव होता है । पर अनु- 
मिति ज्ञान में व्यासि ज्ञान करण रूप से जनक है, विषय रूप से नहीं। अतः 
व्याति ज्ञान अनुमिति का विषय नहीं है । इसीलिये कहा है अनुमिति व्यासि- 
शानत्वेन व्यासिज्ञान जन्या है । अनुव्यवसायादि व्यासिज्ञान जन्य तो हैं पर 
उनके प्रति व्यासिज्ञान विषयत्वेन कारण है । अतः अनुव्यवसाय में व्यासिज्ञान 
विषय पड़ जाता है | अतएव अनुमिति के लक्षण की अनुव्यवसायादि में अति- 
व्यासि भो नहीं हे । जैसे अनुव्यवसाय में अनुमिति लक्षण को अतिव्याप्ति नहीं 
है वैसे दी स्मृति शाब्द ज्ञान आदि में भी अतिव्यासि नहीं, क्योंकि उक्त सभी 
शॉनों में व्यापि शान कारण होते हुए भी व्यासि ज्ञानत्वेन कारण नहीं है 
अपितु अनुव्यवसाय में व्याति शान बिषयत्वेन, स्मृति के प्रति समान विषयानु- 
भवत्वेन और शाब्द शान के प्रति पदार्थ ज्ञान-वेन कारण दै । श्रत: उक्त तीनों 
में व्यासि शान विषय पड़ता है, केवल अनुमिति में विषय नहीं पड़ता । 
व्यासिशान को अनुमिति का जनक मात्र मानते हो या करण भी 
कायं से नियतपूवंड़त्ति को कारण कहते हैं, उन कारणों में व्यापार बाले 
असाधारण कारण को करण कहते हें । जैसे घट रूप काय से नियतपूवं दण्ड, 
चक्र कुलालादि हैं ! अतः ये सब घट के कारण हैं। इनमें व्यापार वद्असाधारथ 
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सु०-कारण दणड है । इसलिए वह घट का करण माना नाता है । दयडसे चाक 
को घुमाने पर श्रमि रूप व्यापार पैदा दोता है । उसके बिना केवल दरड घट 
को उत्पन्न करने में समर्थ नहीं है। अतः घट काय ओर दण्ड के बीच में 
अमि रूप व्यापार दण्ड से उत्पन्न होता है ओर वह अमि घट को उत्पन्न भी 
करती है । तज्जन्यत्वे सति तज्जन्यजनको व्यापारः? दणड जम्य भ्रमि दे ओर 
दण्ड जन्य घट का वह जनक भी है, इसो से ञ्रमि को व्यापार कहा गया है 
क्योंकि व्यापार का उक्त लक्षण भ्रमि में घट रहा है । 

प्रकृत में जो रूप का चाक्षुष शान होता है । बद्द चाक्युष शान एक कार्य 
है; उसका करण चल्नु है क्योंकि चक्षु का रूप के साथ सम्बन्ध होने पर चाच्षुष 
शान होता है, सम्बन्ध हुए बिना नहीं। अतः जैसे चाक्छुष ज्ञान के लिए 
वस्नु करण तथा रूप ओर चक्षु का सम्बन्ध व्यापार है ऐसे ही अनुमिति ज्ञान 
एक कार्य है उसका कारण आपने व्यासि ज्ञान को कहा है । बह अनुमिति का 
जनक मात्र है अथवा व्यापारवद असाधारण कारण रूप करण है १ 

इसका उत्तर यह है कि व्याति ज्ञान अनुमिति का करण है। वहां पर व्याति 
शान से उत्पन्न हुआ संस्कार भ्रमि की तरइ अवान्तर व्यापार पड जाता है। 

यहां नैयायिकों का कहना था कि व्यासि बिशिष्ट पक्षचमंता ज्ञान को परामश 
कहते हैं उसी का नाम अनुमान है; वही अनुमिति का करण है। वइ उ क्त 
मान्यता से खण्डित हो गया । क्योंकि तृतीय लिङ्ग परामश को तो हम अनुमिति 
का कारण भी नहीं मानते, फिर असाधारण कारण मानना तो दूर ही रहा । 

लिङ्गज्ञान को लिङ्गपरामश कहते हैं । वह लिङ्ग परामश अनुमिति से पूब 
तोन बार नैयायिकों को होता है । प्रथम बार महानस में धूम ओर बाह के 
व्याति ज्ञान के समय दूसरी बार पक्षधर्मता ज्ञान के समय और तीसरी बार पवत 
में घूम को देखते हो व्यासि स्मरण होने के बाद “बहिव्याप्य धूम वाला यहद 
पर्वत है' इस ज्ञान में मो धूम दोखा; इसी को तृतीय लिङ्ग परामश कहते हैं 
जिसे नैयायिको ने अनुमिति का करण माना हे । करण के लक्षण में व्यापार 
पद दिये बिना हं। 'असाघारण कारणं करणम्‌” इस लक्षण के अनुसार तृतीय 
परामश में भी अनुमिति करणत्व माना है । 

यह सारा प्रपञ्च नेव्यायिकों का 'श्रनुमिति का कारण व्यासि शान है? इस 
मान्यता से निरस्त हो भया । कहीं २ न्यायशास्त्र में अनुमिति का करण धूमादि 
लिङ्ग को माना है ओर परामश को व्यापार कदा है । पर यह भी ठीक नहीं 
क्योंकि प्रत्यक्ष के अयोग्य लिङ्ग जहां होता है वहां अनुमिति में परामश को 
व्यापार भी नहीं कह सकते । फिर परामश या लिङ्ग में करणत्व कहां से आएगा १ 
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न च संस्कारजन्यव्वेनानुमितेः स्म्ृतित्वापत्तिः, स्मृतिप्रागभावस्य 
संस्कारमात्रजन्यत्वस्य बा स्मृतित्बप्रयोजकतया संस्कारध्वंससाधारणा 
संस्कार जन्यत्वस्य तदप्रयोजकत्वात । 


ननु संस्कारजन्यं ज्ञानं हि स्म्ट्रतिरिति स्म्ट्रतिलक्षणं तस्य चानुमितात्रप्यनु- 
गमात्‌ तस्यापि स्स्टृतित्वापत्तिरित्याशङ्कय परिहरति--न चेति । तत्र हेतुमाह-- 
स्मरतीति । नन्वेवं तर्हि तत्तरप्रागभावजन्यत्घरूप प्रयोजकस्य सवत्र सुलभर्वात्‌ तत्र 
तश्र ्रयोजकाग्तराभ्युपगमोऽनथकः स्यादिव्यरूचेः पच्षान्तरमाह-संस्कारमात्रेति । 


अनु अनुमिति को संस्कार जन्य मानने से उसमें स्मृतित्वापत्ति होने 
लगेगी १ ऐसा कहना ठोक नदी । 

क्योंकि स्मृतिप्रागभाव अथवा संस्कार मात्र जन्यत्य स्मृतिस्व का प्रयोजक 
है । संस्कारध्वंस आथवा साधारण संस्कारजन्यस्व स्मृतित्व का प्रयोजक नही है | 


सु०--श्रतः व्याति ज्ञान ही अनुमिति का करण है एवं उसी को अनुमान कहते 
है । लिङ्ग तथा तृतीय लिङ्गपरामश को अनुमान नहीं कह सकते । 

परामश का स्वरूप हमने “्यासिविशिष्ट-पच्च-धर्मठाजञानं परामशः'-ऐसा 
कहा । व्यासि का स्वरूप मुल्ग्रन्थकार स्वयं बतलाएँगे । पक्षबृत्तिता का मतलब 
है व्याप्य का पच में रहना । वह्नि की व्यासि का आश्रय घूम है । अतः घूम 
को व्याप्य कहते हैं । वह धूम जब पवत में रहेगा तब उसे पच्छतृत्ति कहेंगे। 
उस समय धूम के ऊपर पक्षवृत्तिता रहेगी । इसी को पक्ष घमता भी कहते हैं। 
बाघ वहिव्याप्यधूमवानयं पवतः ऐसा एक विशि्वेशिष्ट्यावगाहिशञान दोता 
है। यही परामश है इसे ही नैयायिको ने अनुमिति का करण माना था 
जिसका हमने खण्डन किया | खण्डन करते समय मूलकारने कहा कि हम 
परामश को श्रनुमिति का कारण भी नही मानते फिर करण मानना 
तो दूर रहा। यहां भाव यइ है कि कार्य कारण भाव निश्चय के लिए 
श्रन्वय-व्यतिरेक रूप युक्ति होती है। दशण्डसच्वे घटसत्वम्‌ दण्डाभावे 
धटाभावः ( दण्ड रहने पर घट बनता है ओर दण्डके न रहने पर घट नहीं 
बनता )। इस अन्वय व्यतिरेक रूप युक्ति से घट के प्रति दणड को कारण माना 
है । ऐसे हो पर्वत पद में धूम को देखते ही धूम में पच्च घमंता ज्ञान दुआ । 
उससे पूर्वोक्त व्यासि अनुभव जनित संस्कार का उदूबोधन हो गया । व्याप्ति 
संस्कार उद्बुद्ध होते ही व्यासि का स्मरण दो आया। अतः इस व्याति ज्ञान को 
भ्रनुमिति का जनक तो सब किसीको मानना ही पड़ता है । क्योकि व्यासि शानके 


अनुमानपरिच्छेद्‌: १६५ . 


न च यत्र व्याततिस्मरणादनुमितिस्तत कथं संस्कारो हेतुरिति 
धार्यम्‌ । ब्याप्तिस्मृतिस्थलेडपि तत्संस्कारस्येवानुमितिहेतुत्वात । न दि 
स्मृतेः संस्कारनाशकर्बनियमः, स्मृतिधारादशंनात्‌। न चानुद्‌बुद्ध- 
संस्कारादप्यनुमित्यापत्तिः, लदुद्‌ बोधस्यापि सहकारित्वात्‌ । 


ननु व्यास्तिस्मरणादनुमितिस्थले संस्कारजन्यव्वं व्यभिचरितं, व्यासिस्म्ट्रत्या 
संस्कारनाशादित्याशक्ुथ परिहरति न चेति | ब्यासिस्म्टृतिजन्यानुभितिस्थलेऽषि 
संस्कार नाशानभ्युपगामेन ब्यभियाराभावादित्याह - ठ्याधिस्थृतीति स्म्ट्ृतिधारा- 
द्शानास्स्थृतेः संस्कार नाशकत्वनियमोनास्तीव्याह-स्ञ हीति । ननु संस्कारस्यै- 
सानुमितिहेतुकव्वे अनुद्बुद्धादपि तस्मादन॒मितिप्रसङ्ग इत्याशङ्कघ परिहरति-न 
चेति । तदुद्‌बोचस्य पक्षघम्मंताज्ञानजन्यस्य संस्कारो दूबो घस्य । 


अ०---किन्तु जहां पर व्यासि स्मरण से अनुमिति हो गई, वहां संस्कार 
को स्मृति का कारण केसे कडोगे १-- ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि व्याक्ति 
स्मरण स्थल में भी संस्कार को ही अनुमिति का हेतु ( लाघव के कारण एवं 
अनुभव के आधार पर ) माना गया है। स्मृति से संस्कार नष्ट हो जाते हें-- 
यह नियम नहीं है। क्योंकि एक स्मृति के बाद दूसरी स्मृति, तीसरी स्मृति 
ऐसी घारा देखी जाती है । यदि कहो अनुबुद्ध संस्कार से भी श्रनुमिति 
होनी चाहिये यह भी ठोक नहीं । संस्कार उद्बोध को भी सहकारी कारण 
मानागयाहै। _ 


सु०-चिना श्रनुमिति हो नहीं सकती । व्यासि स्मरण के बाद अनुमिति अवश्य 
होती है । बोच में परामश को बल्लात्‌ अ्रनुमिति का करण मानने में कोई अन्वय 
व्यतिरेक रूप तक तो है नहीं । केवल नेयायिक, जिज्ञासु के मन में बरबस 
परामश का संस्कार भरता है । 

ऐसे ही ज्ञानमान लिङ्ग भी श्नुमिति का कारण नहीं हे अन्यथा विनष्ट 
शरोर अनागत लिङ्ग से भी श्रनुमिति नहीं होनी चाहिये । अतः सिद्धान्त दृष्टि से 
नैयायिकों ने भो उसका खण्डन कर दिया । 

आपने अनुमिति का कारण व्यासिज्ञान तथा तस्संस्कार को अवान्तर 
व्यापार कहा । व्यापार भी तो कारण दोता ही है। तब तो स्मृति का कारण 
संस्कार भी हुशञ्रान्संस्कार जन्य ज्ञान को स्मृति कहते हैं । यदद स्मृति का लचण 
श्रनुमिति में चला गया १-यह कद्दना ठीक नदी | क्योंकि स्मृतित्व का नियामक 
संस्कार ध्वंस अथवा संस्कार एवं अन्य कारणों से जन्यत्व नही है । किन्तु 
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सु०-स्मृतित्व का नियामक स्मृति प्रागभाव है अथवासंस्कार मात्र जन्यत्व है । 
कायं के प्रति उसका प्रागभाव भी कारण हुआ करता है । घटकाय के प्रति 
दण्डादि कारणों के साथ साथ घट प्रागभाव भी कारण है । ऐसे ही स्मृतिरूप 
कार्य के प्रति स्मृति प्रागभाव कारण है। श्रनुमिति रूप कार्य के प्रति 
` अ्रन॒ुमिति प्रागभाव कारण है । 
प्रकृत में अनुमित के प्रति संस्कार कारण होने से अनुमिति में संस्कार 
जन्यत्व आने पर भी स्मृतित्वापत्ति नदी” होगी; क्योंकि अनुभिति कार्य के प्रति 
अप्रनुमिति प्रागभाव कारण है न कि स्मृति प्रागभाव | यदि अनुमिति कार्य 
स्मृतिप्रागभाव से उत्पन्न हुआ होता तो अनुमिति में स्मृतित्वापत्ति आसकती थी, 
पर ऐसी वात है नहो | ऋतः अनुमिति में स्मृति लक्षण की शऋतिव्यासि देना 
श्रसंगत है । दूसरी बात यह है कि स्मृति का लक्षण “संस्कार जन्यंज्ञानं स्मृतिः? 
ऐसा नही है । किन्तु संस्कारमात्र जन्यं ज्ञान स्मरतिः? ऐसा है । यहाँ भी मात्र 
पद का अभिप्राय है कि संस्कार से भिन्न प्रमाणों से जो जन्य न हो ओर संस्कार 
से जन्य हो उसी को स्मृति कइते हें । अनुमिति संस्कार मात्र जन्य है नदो, 
इसमें तो व्यासि शान भी कारण हे । अत: संस्कार मात्र जन्यत्व रूप स्मृतित्व 
की आपत्ति अनुमिति में नही है । | 

श्राप ( वेदान्ती) ने “'पच्दछघचमता शान के बाद व्यासि स्मरण से 
श्रनुमिति होती है’ ऐसा कहा । व्यासि स्मरण के बाद पूव का संस्कार नष्ट 
हो गया ओर उत्तर क्षण में अनुमिति हुई । बीच में संस्कार तो रहा नहीं 
फिर संस्कार को आपने श्रनुमिति का श्रवान्तर व्यापार केसे मान लिया! 
जब कि उसका अस्तित्व ही नहीं है ? ऐसा कहना ठीक नहीं. क्‍योंकि व्याप्ति 
स्मरण से संस्कार नष्ट हो जाता है; यइ मान्यता आपकी युक्ति विरुद्ध है। 
स्मरण से संस्कार हद होता है | नहोंतो एक बार श्रच्ययन आथवा श्रवण 
कर लेने के बाद पुनराद्वात्त की आवश्यकता नहीं, क्योंकि पुनरावृत्ति रूप स्मृति 
से पूवं पूव का संस्कार नष्ट ही होता जाएगा । केवल उत्तर उत्तर स्मृति जन्य 
संस्कार रदेगा; वह भी दुबल होता जाएगा । फिर तो “बृद्धिमिच्छुतो मूलमपि 
नष्टम्‌ हा कष्टतारम' ( व्याज चाहने बाले का मूलघन भी नष्ट हो गया) इस 
तरह विद्याथियों की दुर्दशा हो जाएगी । अतः बार-बार स्मृति से संस्कार हड 
होता है, संस्कार नष्ट नहीं दोता यद्द सावलोकिकानुभव है । इसलिए व्याति 
का स्मर« होने पर भ। उसका पूर्वकालीन संस्कार चना ही रहता है । अतः उ 
अवान्तर व्यापार मानने में कोई आपत्ति नहीं । ती 

दूसरे “स्मृति में संस्कारनाशकत्व होता तो स्मृति घारा नहीं देखी भी 
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एवं च_अयं धूमवानिति पक्षधमताज्ञानेन, धूमो वह्िञ्याप्य इत्यनु- 
भवाहितसंस्कारोद्बोघे च सति, वह्िमानित्यनुमितिभवति, न लु मध्ये 
च्याप्तिस्मरणं तञ्जन्यबह्निव्याप्यधूमखानिऱ्यादिविशेषणबिशिष्टं ज्ञानं वा 
हेतुत्वेन कल्पनीयम , गौरवात्त्‌ माना भाखाञ्च । 


हि | 
फलितमाह --एबञ्त्रेति । व्यासिज्ञानस्य करणत्वे व्यासिश्ञानसंस्कारस्थ 
तद्व्यापारत्वे पक्ष घम्मताज्ञानजन्यसंस्कारोद्बोधस्य सहकारित्वे च सिद्धे सति ॥ 


आ०-- इस प्रकार 'यह पवत्त धूम वाला है? ऐसे पच्चचमता ज्ञान से घूम 
वहि का व्याप्य है इस अ्रनुभव से उत्पन्न पूवं का संस्कार जग जाता है। 
फिर “वहि वाला पवत है? ऐसी श्रनुभिति होती है; न कि बीच में ( व्यासि 
का स्मरण, या तजन्य बहि व्याप्य घूम वाला पवत है-ऐसे? विशेषण विशिष्ट 
शान को अनुभिति के करण रूप से कल्पना करना चाहिये, क्योंकि ऐसा 
मानने में गोरव है तथा कोई प्रमाण भी नहीं है | 


सु०-- किन्तु सभी का अ्रनुभव है घण्टों तक स्म्टति. की धारा बनी रहती है । इस 
स्मृतिघारा को देखकर भी संस्कार को स्थायी न मानना; एवं अनुमिति के लिए 
व्यासि स्मरण के साथ ही व्यासि शान जन्य संस्कार को श्रवान्तर व्यापार न 
मानना सबंथा असंगत है। यदि कहो कि संस्कार को अनुभिति का कारण 
मानने पर अनुद्बुद्ध संस्कार से भो श्रनुमिति होने लग जायेगी १ तो पेसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि पच्चघमंता शान जन्य संस्कार-उद्जोध को भी अनु- 
मिति के प्रति व्यासि ज्ञान का सहकारी कारण माना है । 

इस प्रकार व्यासि स्मरण से जहां अनुमिति होती है, उस स्थल में भो 
व्याप्ति ज्ञान जन्य संस्कार को हो अवान्तर व्यापार रूप से श्रनुमिति का कारण 
मानना चाहिए। तृतीय लिङ्ग परामश को कथमपि अनुमिसि का कारण 
नहीं मानना चाहिये । | 


तृतीय लिङ्ग परामर्श का खण्डन 


जब व्यापिशान को अनुमिति का करण; व्यासि ज्ञान जन्य संस्कार 
को व्यापार; पक्चघमंता शान जन्य संस्कार-उदूबोथ को सहकारी कारण मान 
लिया तो फिर पवत में घूम को देखते ही पक्षघमंता शान हुआ । इसी पच्च- 
मता ज्ञान से पहले देखी हुई अयासि के श्रनुभव जन्य संस्कार का उदूबोघ हो 
गया । संस्कार का उद्चोघ होते ही तृतीय छण में श्रनुमिति दो गई । «= 
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तश्च व्याप्िज्ञानं वह्विविषयकज्ञानांश एव करणम्‌, न तु पर्वेत- 
बिषयकज्ञानांश इति पवतो यह्िमानिति ज्ञानस्य वह्वय श एवानुमितित्वं 
न प्षताद्यंशे, तदंशे प्रत्यक्तर्वस्योपपादितत्बात्‌ १/29८ -72-2- 


पवतो वह्विमानित्येकमेव ज्ञानमनुमित्यात्मकमिति येऽभिमन्यन्ते तासिराकसु- 
भाह--तच्चेति । सन्निकृष्टपपक्षकानुमितिस्थले झ्ञानद्वयस्यो पपादितर्वादिस्याह -- 
पकंत इति । पवंतं पश्यामि वह्विमनुमिनो मी त्यनु भघबलाज्ज्ञानद्यस्थावश्यकतया 
ज्ञातिस्वोपा धिस्वपरि भाषायाश्चा प्रामा शिकत्वाद्‌ ज्ञानस्यांश भेदेन परोक्षस्वापरोचर्य- 
थोरुपपा दितरवा दित्यथ: । 


श्०— पवतो वहिमान्‌? इस श्रनुमिति ज्ञान के वहि विषयक ज्ञानांश में 
ही व्यासि शान करण पड़ता है न कि पवत विषयक शानांश में भो । अतः 
“पनतो वहिमान्‌! यह ज्ञान बहि अंश में श्रनुमिति है; पवतादि अंश में नही । 
क्योंकि उस ( पवत ) अंश में प्रत्यद्चत्व का उपपादन हम पहले कर आये हैं। 


सु०-यहां तृतीय चणमे व्यासि स्मरण आर उसके जाद परामश होता हे थो 
कि अनुमिति का कारण हे--एऐसी कल्पना करने में गोरव ही तो होगा तथा 
इसमें कोई प्रमाण भी नहों है। यदि कहो कि तीसरे क्षण में झनुमिति होने 
की श्रपेच्चा व्यासि का स्मरण क्यों नहीं हुआ १ क्योकि द्वितीय क्षण में पच- 
घमंता शान से संस्कार का उद्चोघ हो चुका है। उद्बुद्ध संस्कार स्मृति का 
कारण होता है उसे श्राप भी मानते हो । फिर स्मृति कारण सामग्री के रहते 
रहते स्मृति क्यों नहीं होती १ तो ऐसा कइना ठीक नही--क्योंकि तृतीय क्षण 
में उत्पन्न होने बाली अनुमिति, व्या स्मरण को प्रतिबन्धिका है । यदि कहो 
कि पहले तो व्यासि स्मरण से अनुमिति श्राप कह चुके हो---तो यह ठीक 
नहीं । हमने तो--व्यासि स्मृति स्थल में भी व्यामि शान अन्य संस्कार में अनु- 
मिति कारणत्व कहा दे श्रर्थात्‌ यदि कदाचित्‌ व्यासि स्मरण से अनुमिति 
, मानो, फिर भो वहां पर संस्कार को ही अवान्तर व्यापार रूप से अनुमिति 
का कारण मानना चाहिए । परामश को नहों--ऐसा कहा है । अतः पूर्वापर 
ग्रन्थ में विरोघ नहीं है । 

“पवतो वहिमान? यह एक हो विशिष्ट शान पयंत, बह्वि एबं उन 
दोनों के सम्बन्ध को विषय करता हे, इसे नेयायिक अनुमिति कहते हैं। 
उसका निराकरण करने के लिए बिषयमेद स्पष्ट कर रदे हैं। व्याति शान बढि 
को विषय करने बाले श्रनुमिति शान अंश में करण पडता है; पवंतादि अंश 
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व्याप्तिश्च  अशेषसाधनाश्रयाश्रितसाध्यसामानाधिकरण्यरूपा । सा 
वव व्यभिचारादशने सति सहचारदशेनेन गृह्यते । त्च सहचारदशंनं 
भूयो दर्शनं सकदशेनं वेति विशेषो नादरणीयः। सहचारदशनस्येव 
प्रयोजकत्वात । 


नन्वनुमितिकरणव्यासिज्ञाने का व्याप्तिरित्यपेक्षायां व्याप्तिस्वरूपमाह-- 
उ्याप्रिश्चेति । अशेषं च तत्साधनं च तस्याश्रयस्तदाश्रितं यत्साध्यं तेन समं 
हेतोः सामानाधिकरण्यं रूपं यस्याः सा, साधनत'वच्ळेदकाव च्छिन्नसाध नाश्रया- 
श्रितसाध्यताचच्छेदकाचस्छिनसाध्यसामानाचिकरण्यरूपेति यावत । एवं व्य 
यट्किञ्चिद्वह्वया दिसाधनाश्र याश्रितं यहिकिचिद्धुमादि साध्य सामाना घधिकरणयमादाय 
पबंतो धूमवान्‌ बह्ने रिव्यायसद्धेतौ नातिप्रसङ्गः । नन्वेवंभूता व्यासः केन 
शृह्यते १ न तावत्तकंण, व्याप्यारोपेण व्यापकारोपरूपस्य तस्य व्याष्ट्य'ी नत्वात्‌ । 
नापि सहचारदशनेन, सकृददशने भूयोदशंने च तस्मिन्‌ कच्िद्व थमि चारोपलम्भा- 
दिऱ्याशङ्कगयाह -- सा चेति । तच्च सकृहदशेनं भूयोद्‌शेनं वा इत्यपेक्तायामाह --- 
तच्चेति । गृहं तसहचारस्य व्यासिम्रह दशनादगुही तसह चारस्थ व्यासिम्रह!दशंना- 
इच्रेत्यन्वयव्यतिरेकाभ्यां सहचारदशनस्य हेतुत्वसिद्धया लाघवात्‌ तस्यैव प्रयोज- 
कत्वं, न तु तद्विरोषस्येत्याह--सह चारेति । 


र “र 


श्र०--श्र्च व्याक्ति का स्वरूप बतलाते हैं सम्पूर्ण साधनों के आश्रय के 
श्राश्रित जो साध्य; पेसे साध्य के सामानाधिकरण्य को हीं व्यासि कहते हैं उस 
व्यासि का ग्रहण व्यभिचार के श्रदशंन तथा सहचार दशन से होता है। बह 
सहचार दशन चादे एक बार हुआ हो अथवा अनेक बार; इसमें कोई बिशेष 
आग्रह नहों है । केवल सद्चार दशन ही व्यासि ज्ञानका नियामक (प्रयोजक) है । 


सु०~में नहीं । एवं पवतो वहिमान्‌ यह ज्ञान भो वह्नि अंश में ही अनुमिति है; 
पर्वत अंश में नहीं । उस अंश में तो प्रत्यक्ष हो है । इसे रढ़तर युक्तियों द्वारा 
उपपादन कर आये हैं । यदि “पवतो बह्िमान? इस विशिष्ट ज्ञान को पवत अंश 
में भी श्रनुमिति मानोगे तो :पवंतमनुमिनोमि? ऐसा अनुव्यवसाय होने लगेगा । 


किन्तु ऐसा होता नहीं है। “पर्वते पश्यामि वह्िमनुमिनोमि? ऐसा अनुभव 
सबको दोता है । | 


| व्याप्ति का लक्षण 
झनुमिति का करण व्यासि शान कद झाये हे उस व्याति शान का 
विषय व्याप्ति क्या है १ ऐसो अपेक्षा होने पर व्यासि का स्वरूप बतला रहे हैं। 
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“ववतो बहिमान्‌ , धूमात्‌? यहाँ धूम साधन है वह एक नहीं श्रनेक है इन 
अनेक साधनों को अशेष साधन पद से कहा गया है। कदाचित्‌ एक व्यक्ति 
रूप साघन होने पर भी उसमें श्रशेषत्व रह सकता है इसमें कोई आपत्ति नहीं | 
सभी साधनों का आश्रय पवत, चत्वर महानस गोष्ठ इत्यादि हैं । उन्हीं आश्रयों 
में प्बतीयादि वह्ल]ि भी दिखाई पड़ी । इन सभी वहि के सामानाघिकरण्य को 
व्याप्ति कहते हैं । इसे संग्रह करने के लिए साध्य तथा साधन में श्रवच्छेदक 
लगा देना चाहिए । अर्थात्‌ धूमत्वावच्लिन्न धूम के आश्रय पवतादि के आभित 
जो बहि साध्य है वह भी बह्ित्वावच्छिन्न है--ऐसी वहित्वावच्छिन्न वहि का 
सामानाथिकरण्य धूम हेतु में रहता है--यदी व्यासि है।, धूम साधन में 
साधनता रहती है, उस घूमनिष्ठ साघनता का अवच्छेदक धूमत्व है | बह्वि 
साध्य में साध्यता रहती है उस साध्यता का अवच्लेदक वहित्व है अर्थात्‌ साधन 
धूमत्वाबच्छिन्न ओर साध्य वहित्वावच्छिन्न है । ऐसे साघन के आश्रय पवंतादि 
के आश्रित बह्ि रहती है जो कि वहित्वावच्छिन्न है । उसका सामानाधिकरण्य 
( एकाधिकरण इत्तित्व ) धूम में रह गया अर्थात्‌ जिस अधिकरण में धूम है 
उसी में बहि है । अतः दोनों एकाघिकरण में रहे एकाघिकरण को ही समाना- 
चिकरण कहते हैं। एकाघिकरण वृत्तित्व को सामानाधिकरण्य कहते हें ऐसे 
सामानाधिकरण्य ही धूम में वह्नि की व्यासि कही गयी है । 

व्यासि के इस लक्षण में यदि साधन में अशेष पद न दिया गया होता तो 
“्वूमवान्‌ वह? { पवत धू मवाला है; वहि के रहने में] यहाँ भी वहि में 
धूम का यदूकिचित्‌ सामानाधिकरण्य तो है ही । पर्वत, चस्वर, मदानस ऐसे 
कुछ स्थानों म॑ वहि है और वहाँ घूम भी है तो घूम का सामानाधिकरण्य 
बह्लि में रहने से व्यासि का नक्षण व्यभिचारी हेतु वहि में आ गया [ वहि 
सद्धेतु नहीं है क्योंकि अयोगोलक में वहि है पर साध्य धूम है नहों। अतः 
आयोगोलक में वहि देतु धूम रूप साध्य के निना रहने से व्यभिचारो माना 
जाता है । ऐसे व्यभिचारी हेतु में भी उक्त व्यासि में अशेष पद न देने के 
कारण-व्याति के लक्षण को श्रतिव्याप्ति हो जाती है उसी श्तिव्यासि को हटाने 
के लिए अशेष पद दिया है । उसी अशेष पद का अथ साधनतावच्छिन्न साघन 
होता है । अच तो व्यभिचारी वहि हेतु में श्रतिव्यासि होगी नहीं, क्योंकि 
बह्ित्वावच्छिन यहि का आश्रय तो अझि से तपाया हुआ लौद पिण्ड भो है, 
पर वहाँ धूम रूप साध्य नहीं है । फिर उसका सामानाधिकरण्य रूप ब्याप्ति को 
चिन्ता तो दूर दी रद्द गयो । ऋतः ्रसद्धेतु वहि में व्यासि का लक्षण न जाने 
से श्रतिव्यासि नहीं हुई; सद्धेतु धूम में व्यासि का लक्षण घट जाने से लक्ष्य 
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सच्चानुमानमन्वयिरूपसेकसेव । न केषलान्त्रथि । सवंस्यापि 
घसंस्यास्मन्मते बत्रद्मनिष्ठात्यन्ताभाषप्रतियोगित्वेन अत्यन्ताभाबाप्रति- 
योगिसाध्यकत्वरूपकेवलान्बयित्बस्यासिद्धः । 


एवं व्यासिज्ञानस्यानुमितिकरणत्वेनानुमानत्नं ग्रसाध्येदानी मजुमानत्रेविध्य- 
मपि नैयायिकादिवदस्मन्मते नास्तीत्याशयेनाह तच्चानुमार्नामांत । न तु 
केवलान्वयिकेवलव्य तिरेक्यन्वयव्यतिरे किभेदा त्त्रिविधमित्यथे. । अन्नयिरूपम्‌-- 
अन्वयसुखव्यासिज्ञानरूपम्‌ । ननु परोक्तभेदानां जागरूकत्वे कथमनुमानस्येक- 
स््पस्वमिव्याशङ्कयाद्यभेदं निराचष्ट-न त्विति । तद्धि अस्यन्ताभावाप्रतियोगि- 
साध्यकम्‌ । न चास्मन्मते ब्रह्मातिरिक्तं किञ्चिदप्यत्यन्ताभावाप्रतियोगि, “नेह 
नानास्ति किंचन? क० २-१० इत्यादिश्चव्या सवस्यापि मह्यनिष्ठात्यन्ताभाव- 
प्रतियोगित्वाबधारणादिति तथाभूतकेवलान्वयित्वस्यासिद्ध रिव्याह-स बेस्यापीति ! 


अआ्र०-- वह अनुमान अन्वयो रूप एक ही हे; केवलान्वयि नहीं है । क्योंकि 
सभी धम हमारे मत में ब्रह्म में रहने वात्ते अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी हैं फिर तो 
अत्यन्तामावका आप्रतियोगी साच्यवाला केवलान्वयि पदाथ तो अप्रसिद्ध ही रहा । 


सु०-का समन्वय भी हो गया क्योकि धूमत्वावच्छिन्न धूम के निखिल अधिकरण 
में बहि रइती है इसका व्यभिचार कहीं नहीं देखा गया है | अतः ऐसे वहि रूप 
साध्य का सामानाधिकरश्य धूम में रद्द जाने से लक्षण का समन्वय हो गया । 


उक्त व्यासि का ग्रहण बार बार सइचार दशन से तथा तक से होता है। 
ऐसा नैयायिकों का कइना है । व्याप्य के आरोप से व्यापक का आरोप करना 
तक है । यदि यहाँ वहन नहीं होती तो धूम भी नहीं होता यहा पर वहूथयभाव 
व्याप्य है ओर धूमाभाव व्यापक है इसी को तक कहते हें । इसीके आघोन 
व्यासि ज्ञान को न्याय शास्त्र में माना गया है। किन्तु जहाँ जहाँ धूम है 
वहाँ वहाँ बहि है--ऐसे बार बार सइचार दशन से व्यासि ज्ञान होता है ऐसा 
नियम नहीं । यदि व्यभिचार नहीं देखा गया हो तो एक नार के सइचार दशन 
से भी व्यासि शान हो नाता है | अर्थात्‌ वहि के अभाव में घूम को यदि 
कहीं नहीं देखा तो एक बार धूम वहि का सहचार दशन मात्र से उक्त ब्यासि 
का शान हो जाता है। इसलिए वेदान्त दशन में बार बार साइचयं दशन 
अथवा एक बार सहचार दशन हो इस विषय में आग्रइ नदीं है। सइचार 
दर्शन मात्र ही व्यासि शान का प्रयोजक दै | नस इतना ही माना गया है । 
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कफि 


नाप्यनुमानस्य व्यतिरेकिरूपत्वम्‌ । साध्याभावे साधनाभावनिरू- 
पितव्याप्तिज्ञानस्य साधनेन साध्यानुमिताबनुपयोगात। कथं तहिँ धूमा- 
दावन्वयव्याप्तिमविदुषो5डपि व्यतिरेकब्याशिज्ञानादनुमिति: ? अर्थापत्तिः 
प्रमाणादिति वच्याम: । 


PE SPO INNS 5 ४ ; 

एवं प्रथमभेदं निराकृत्य केवलव्यतिरेकिरूपं हितीयभेदं निराचष्टे-नाप्यनु- 
मानग्येति । वयतिरेकिरूपत्वं -- केवलव्यत्तिरे किरूपत्वम । साधनेन हि साध्य- 
मनुमीयते, तत्र च साच्यसाधनयोव्यांहिक्षानसुपयुज्यते, न तु साध्याभावसाधना- 
भावयोरित्याह--साध्याभावे इति। तथा च एथिवी इतरेभ्यो भिद्यते गन्धवत्वाद्‌ 
यदितरेभ्यो न भिद्यते न तद्ग न्धनद्‌ यथा जलादीव्याद्यदाहरणानि त्वर्थापच्षेगन्ध- 
वस्त्रस्येनर भेदोपपादकत्वादिति भावः। नन्वन्वयवच्यासिज्ञानर हितस्य व्यतिरेक- 
ब्यासिज्ञानादनुमितिभेतलि, भवन्मते सा कथसुपपद्यते इति शङ्कते-क थं तर्हीति । 
सस्यार्थापत्ति प्रमाणाद्‌ चह्वयादिज्ञानं, न त्वनुमानादतो नोक्तदोष इत्याह अथोी- 
पत्तोति । वक्ष्यमाणरीत्या अआर्थापत्तिप्रमाणस्यावश्यकतया व्यतिरेक्यनुमानस्य 
तदन्तर्भावसम्भवे तत्पृथक्त्वस्याभ्युपगमो न युक्त इति भावः । 


शप्र ऐसे ही अनुमान में केबल ब्यतिरेकित्ब भी नहीं है क्योंकि साध्या- 
भाव में रहने वाली साघनाभाव को व्यासि का जान साधन से साध्य श्रनुमिति 
में श्रनुप्युक्त ह है। यदि कहो--तब तो धूम में वहि को श्रन्बयव्याप्ति न 
जानने वाले को व्यतिरेक व्यासि ज्ञान से श्रनुमिति केसे हो सकेगी १ तो यह 
कहना ठीक नहो क्योकि वहां पर अर्थापत्ति प्रमाण से काम चल जाएगा- 
ऐसा इम कहेंगे | 


अनुमान त्रेविध्य का खण्डन 

सु०--इस प्रकार व्याप्ति ज्ञान को अनुमिति का करण रूप से अनुमान 
सिद्ध कर दिया गया, अब नैयायिकों के त्रिविध अनुमान का खण्डन करना है । 
थेदान्त में अनुमान के तोन मेद न मानकर एक अन्वयि रूप हीं माना गया. 
है । न केवलान्वयि, न केवल व्यतिरेकी और न श्रन्वय व्यतिरेकी ही अनुमान 
माना गया है । 

अन्वयि रूप का तात्पर्य है “अन्वय मुख व्यासि ज्ञान रूपम्‌? यदि कहो कि 
केबल प्रतिशामात्र से तो किसी अथ की सिद्धि होती नदी । अर्थसिद्धि के लिए तो 
प्रमाण चाहिये । यदि न्याय सिद्धान्तामिमत निविघ अनुमान आपको इष्ट नहीं 


रिच्छेद: 
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ऋत एवानुमानस्य नान्बयञ्यतिरेकिरू उरं ड्यतिरेकव्याप्ति- 
क्षानस्यानुमित्यद्देतुत्वात्‌ । 


तृतीयसेदं निराकरोति--अत एवेति । यतो व्यतिरेकव्यासिज्ञानस्य नाचे 
मितिजनकत्वमत पए्वेत्यथः । श्रन्वयव्यतिरेकिरूपे स्वन्वयव्यासिज्ञानस्थेवालु- 
मितिजनकत्वे ब्यतिरेकव्याप्तिज्ञानस्य तज्जनकत्वाभ्युपगमस्य वैयथ्यांदित्याह--- 
व्यत्तिरेकेति । 


श्०--इसीलिणए अनुमान को श्रन्वय व्यतिरेकि रूप भी नही कह सकते 
क्योकि व्यतिरेक व्याप्ति ज्ञान को अनुमिति में कारण नद्दी माना गया है । 


सु०-है तो उसका निषेध भी करना पडेगा,श्रतः पहले केवलान्वयिका निषेध करते 
हैं। केवलान्वयि का अथ होता है--“अ्रत्यन्ताभावा प्रतियोगि साध्यकत्व' अर्थात्‌ 
जिस अनुमान के साध्य का श्रत्यन्तामाव किसी नी देशकाल में न मिले वह 
साध्य श्रत्यन्तामाव का श्रप्रतियोगो कहदलायगा । ऐसे वाच्यत्व प्रमेयत्वादि घम 
न्यायमत में माने गये हैं; क्योंकि वाच्यत्व प्रमेयत्वादि सवत्र है उसका श्रत्वन्ता 
भाव कहीं भी नहीं मिलता, इसलिए बह अत्यन्ताभाव का श्रप्रतियोगी हुआ । 
ऐसे श्रत्यन्ताभाव के श्रप्रतियोगी साध्य वाले अनुमान को न्याय मत में 
केवलान्वयि कहा है १ किन्तु 'नेह नानास्ति किचन? ( इस ब्रह्म में नाना जगत 
कुछ भी नहों है) इस श्रुति वाक्य से ब्रह्म में सभी पदार्थो का अत्यन्ताभाव 
कहा है । श्रत: सभी वस्तु ब्रह्मनिष्ठ अत्यन्ताभाव की प्रतियोगी हो गई । यहाँ 
तक कि ब्रह्म में वाच्यत्व और प्रमेयत्ब भी नहीं है क्योंकि ब्रह्म को वाङमन- 
सगोचर कहा है । श्रुति भी निषेध मुख से ब्रह्म का प्रतिपादन कर पाती है। 
बिधि मुख से प्रतिपादन करने बालो श्रुति भी जिस किसी प्रकार लक्षणा उत्ति 
के द्वारा अधिकारियों को बोध करा पाती हे । अतः वाणी का अविषय ह ने से 
उसमें वाच्यत्व नहीं; एवं प्रमाण का विषय न होने से प्रमेयत्व भो नहीं । इससे 
ब्रह्मनिष्ठ वाच्यत्वादि का भी अभाव सिद्ध हुआ । ऐसी स्थिति में वाच्यस्वादि 
केअलान्वयि पदाथ भो जह्मनिष्ठ अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी हो सिद्ध हो गया 
श्प्रतियोगो नहीं। फिर श्रत्यन्ताभाब का अप्रतियोगी साध्यवाला केवलान्वयि 
श्रनुमाम केसे सिद्ध हो सकेगा १ अत: केवलान्ववित्व का खण्डन हो गया । 
केवलान्वयित्व का खण्डन कर अब अनुमान में केवलव्यतिरेकि रूपत्व 
का भी खण्डन करते हैं । केवलव्यतिरेकि का स्वरूप नैयायिक बतलाते ईं--- 
“व्यतिरेकमात्रव्यासिकं केवल व्यतिरेकि यथा पृथ्वी, इतर-मेदवती, गन्घवत्वात्‌ 
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सु०-जलबत्‌? (पृथ्वी, इतर भेद वाली है, गन्ध वाली होने से, जल के समान ) 

अच जरा विचार कर देखो कि जलदृष्टान्त में साध्यसाधन का साहचर्य 
नैयायिक बतलाते नहीं किन्तु “यत्र इतरभेदो नास्ति तत्र गन्धोऽपि नास्ति? 
( जहां इतर भेद नहीं है वहां गन्ध भी नहीं है )। इतर शब्द से वे पृथ्वो से 
भिन्न सभी पदार्थो को मानते हैं और उनका भेद पृथ्वी में सिद्ध करना चाहते 
हैं गन्ध हेतु से। यहां पर “जहां गन्घ है वहां इतरमेद है ऐसा कइ नहीं 
सकते क्‍योंकि गन्ध केवल पृथ्वी में रहती है ओर पृथ्वी तो इस अनुमान में 
पच ही है । दृष्टान्त सदा पक्ष से भिन्न हुआ करता है और ऐसा कोई अन्वय 
दृष्टान्त मिल नहीं रद्दा है । विवश हो उन्हें व्यतिरेक दृष्टान्त देना पड़ता है 
जहां इतरमेद नहीं है वहां गन्ध नहों है जैसे जल” इसमें तो इतरभेदाभाव 
ब्याप्य है ओर गन्धाभाव व्यापक है अर्थात्‌ इतरमेदाभाव में गन्याभाव की 
व्याप्ति है। दर्षे अनुमान गन्ध से इतरभेद का करना है। गन्ध में तो ब्यास 
छी नहीं फिर भला साध्याभाव में रहने वाली साधना भाव को व्याप्ति के ज्ञान 
का साचना से साध्य की अनुमिति में क्या उपयोग हो सकेगा । अत: व्यतिरेकि- 


रूप अनुमान मानना न्याय विरुद्ध है । ी 
यदि कहो कि “यत्र यत्र धूमः तत्र तत्र वह्ि? ऐसा अन्वय साहचय वास्तव 


में है । पर उस साइचर्य का ज्ञान जिसे नहीं है उस व्यक्ति को “जहां वहि नहीं है 
वहाँ धूम नहीं है जैसे जलहृद” इस प्रकार के व्यतिरेक व्यासि ज्ञान से धूम 
द्वारा वह्ल की श्रनुमिति अब तक होती थो यदि व्यतिरेक ब्यासि नहीं मानोगे 
तो अन्वय व्याति ज्ञान से रहित व्यक्ति को धूम से वहि की अनुमिति 
कैसे दो सकेगी; होती तो है । ऋतः: व्यतिरेक व्याति माननी ही चाहिए! तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं । वहां पर वहि का ज्ञान अनुमान से न करके श्र्थापत्ति 
प्रमाण से वह्ि की कल्पना कर ली जाती है यदि कहो; इम तो र्थापत्ति 
प्रमाण ही नहीं मानते हैं तो ऐसा कहना ठीक नही. अर्थापत्ति प्रमाण का 
स्वरूप आगे बतलायंगे नो अवश्य मान्य होगा । जहां जहां व्यतिरेकि अनुमान 
से साध्य की सिद्धि नेयायिक करना चाहते हैं वहां वेदान्ती श्रर्थापत्ति प्रमाण 
से उसकी कल्पना कर लेते हैं । अतः व्यतिरेक व्यासि ज्ञान का साधन से 
साध्य की अनुमिति में उपयोग न होने के कारण एवं व्यतिरेकी अनुमान के 
विषय की सिद्धि अर्थापत्ति प्रमाण से दो जाने के कारण केवल व्यतिरेकि श्रनु- 
मान मानना सवथा असंगत है । 

. अब न्यायशास्त्राभिमत अनुमान के तृतोय भेद का निराकरण किया 
ज्ञाता है । इमने व्यतिरेक ब्यासि ज्ञान को श्रनुमिति का कारण नही माना 
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अत्र केचित्‌  स्ववृत्तिविरोधिवृत्तिमदत्यन्ताभावाप्रतियोगित्वं साध्यस्य 
केवलान्वयित्वम्‌ । तत्साघकत्वं केवलान्तयिलिङ्गक्ञशं प्रमेयस्वादेश्च स्वस्रा - 
नाथिकरश्यपारमार्थिकत्तावच्छिन्नास्यन्ताभावप्रतियोशित्वेऽपि स्वञ्रत्ति बिरोचि- 
डत्तिमद त्यन्ताभावाप्रतियोगित्वात्केवलान्वयित्वम्‌ । न च श्रतिविरोध: शङ्कयः 
तस्या अपि पारमार्थिक्रत्वाव च्छिन्नद्वताभावपरत्बात्‌ । तदुक्तं विवरणे --“यागमेन 
च्च द्वेतस्य तत्वांशबाघात्‌? इति । नच लक्षणे स्वबृत्तिविरोधीति व्यथौ, तस्या- 
व्याप्यद्गत्तिकस्यापि खं योगात्यन्ताभावादिसंग्रहाथत्वात्‌ । न च ब्रह्मणः स्वप्रकाश- 
त्वेन सुत्र स्वरूपेणापि प्रमेयत्वाभावात्कथं केवलान्वयिस्वमिति वाच्यम्‌, ्रह्मण्शोऽ- 
पि उत्तिलक्षणप्रमाघिषयस्वात्‌ । न चेतावता स्वप्रकाशत्वविरोधः, अनुपहितस्येच 
तथाव्वात्‌। न चेवमपि नाभिधेयर्वं केवल्ान्पयि, ब्रह्मणोऽनभिधेयत्वादिति 
वाच्यम्‌ । ब्रह्मणो लक्ष्यतया वाच्यस्वाभावेऽपि पदजन्यज्ञानविषयत्वात्‌ , चाच्यत्व- 
स्यापि ग्रन्थकृता वक्ष्यमाणत्वाञ्च । न चेवं प्रमेयस्वादिविरोधिब्वृत्तिमदत्यन्ता- 
भावस्याप्रसिद्धत्वात्तत्र लक्षणाव्यासिः, स्ववृत्तिविरोधिवृत्तिमदत्यन्ताभावप्रति- 
योगिनो घटादयः प्रसिद्वास्तदन्वत्वस्य प्रमेयव्वादाचपि सर्वात्‌ । एवं धूमा- 
दावन्तयव्यासिमविदुषोऽपि व्यतिरेकव्यासिज्ञानाद्वह्विज्ञानमित्यचिचादम्र्‌ । तञच्चानु- 
मितिरेव बह्म नुमि नोमोीत्यनुव्यवसायात्‌ । न च कल्सकारणब्या क्िज्ञानस्याभावात 
कथमनुमितिरित्युक्तमिति वाच्यम्‌, व्यतिरेकव्यासिज्ञानस्य सत्वात्‌ । न चेतदन- 
मित्यकर णमिति वाच्यम्‌, स्वव्यभिचारधी विरो धिधी निषयव्यास्तिज्ञानत्वेन व्याक्ति- 
ज्ञानस्यानमितिहेतुव्चात्‌, अस्य च व्यतिरे कऱ्यासिज्ञानसाधारणत्वात्‌ । 

नन्वनमानस्य व्यतिरे कितयाऽपि प्रामाण्याभ्युपगमे तत्रवार्थापत्तेरन्तर्भावापत्तौ 
सा एथक्प्रमाणमिलि राद्धान्तो भज्येतेति चेत्तह्यनमानस्य ग्रामाण्ये संशयाद्यत्तर- 
प्रत्यक्षस्थले चक्ुरादेः प्रामाण्यं न स्यात्‌, तत्रान॒मितिसामग्रीसत्वेनान मितेरेवो- 
स्पत्तेः | तथा शाब्दस्थलेऽपि शब्दो न प्रमाणं स्यात्‌, एते पदार्थास्तात्पयंविषय- 
परस्परसंसगवन्त आकाङ्कादि मत्पदकदम्बस्मारितत्वादित्यनुमानेनेव क्लश्षप्रमाण- 
भावेन तात्पयेविषयसंसगंप्रतीतेः सम्भवात्‌ । यदि स्थाणु' सात्तात्करोमि शब्दा- 
दंसुम्थ जानामीस्यनुव्यवसायात्प्रत्यक्ञशञ्द्योः पृथक प्रामाण्यम्‌, तदा व्यतिरेक- 


सु०-इसलिए हो श्रन्वयव्यतिरेकि अनुमान भी अमान्य है। क्योंकि इसमें अन्बय- 
व्याति शान ही अनुमिति का जनक है फिर व्यतिरेक व्याति ज्ञान को अनुमिति 
का कारण मानना व्यर्थ ही है । अतः न्यायशास्त्राभिमत केवलान्वयि, केवल- 
व्यतिरेकि तथा अन्वयव्यतिरेकि तीनों ही अ्रनुमानों का खण्डन हो गया । एक 
भात्र अन्वयो रूप एक ही अनुमान सिद्ध हुआ । 


१७६ वेदान्तपरिभाषा 


च्या सिज्ञाना दिघटितायामनु मितिसामम्र्‍्यां सत्यामपि यद्विज्ञानानन्तरं धूमेन यह 
कल्पयामीति यदाऽनुन्यवसायः, तदा घूमस्यार्थापत्ति विध्या प्रामाण्य मि तितुल्यम । 

यद्वा, निरुपा धिऱ्यतिरेक सहचारेणान्तयर्‍्यासिरेव गृह्यते, इति व्य तरे किण्य- 
च्यन्वयव्या शिज्ञानमेवानमितिहेतुःः । न चैवं सत्यन्वयिव्यतिशेकिणोभंदो जा 
स्थादिति वाच्यम्‌, च्यतिरे कसह चारमात्रज्ञानजन्यान्वयब्यासिथी यत्रानुमितिहेतुः स 
व्यतिरेकी, यत्रान्वयसहचारमात्रज्ञानजन्यान्वयन्या शिघीरनमितिहेतुः स्ोऽन्वयी, 
थत्रो भय विधसह चारज्ञानजन्यान्चयऱ्यासिथीरनुमितिहेतु १ स््ोऽन्चयच्यतिरेकोसि 
विभागोपपत्तेः । अस्ि् पडे यदा अम्वयसह चारे णवान्वयच्यासिस्फुरशं, 
तदा धूमस्य केचलान्वयितया गमकत्वम्‌ । यदा घ्यसिरे कसह चारेण वान्वयच्यासि- 
स्फुरणम्‌, तदा केवलब्यतिरे कितया । यदाऽन्घयय्य सिरे सहा रेणान्वच्या सिस्फुरणं, 
सदाऽन्वयर्‍्यतिरेकितया । यदा ब्यतिरेकऱ्रह चरेश ब्यातिरकऱ्यासरब ज्ञान तदाऽ 
थापत्तिविधया धूमस्य प्रामाणय्म्‌ । न ख य्यतिरेश्यनुमानस्य प्थक्प्रमाणारलेडफ- 
सिद्धान्तः, मूल्वम्रन्थेषु शुक्तिरूप्यमिथ्यात्वादौ तत्र सत्र ब्यतिर क्यनुमानस्थापि 
प्रमाणव्देनोपन्यासात्‌ ॥ सस्मास्त्रिविधमेवानुमानमिति युर्कर्मित वदन्ति । 
सब्रेदंवक्तव्यम्‌-न तावदौपनिपदमतेऽनुमानस्य केबलान्वयिरथं सम्भवति, सबस्य 
प्रपञ्चस्य ब्ह्मनि्टात्यन्ताभावप्रतियोगिर्वामिधानात्‌ ॥ ब्रह्माणि अपञ्ात्यम्तामाको 
व्यावहारिक इति पचे स्वदत्तिविरोचिदृत्तिमद्त्यन्साभावप्रसिथोरिरकं प्रसेयरखा- 
देरायाति, न तु तदप्रतियोगित्वम ॥ 


नन्वेवं सहि निषेधस्य याध्यत्वेन पारमार्थिकस्रत्वाविरो घिस्वा दर्थाग्सरअलि 
व्ेदू, न , स्वामाथ स्य स्वामनियेघेन बाध्येनापि बाधदशेनात्‌ ॥ म ख नियेधस्थ 


बाध्यत्व पारमार्थिकसत्वाविरोधिरखे तन्त्रम्‌, कि तु निषेध्यापेक्षया म्यूनसत्ताकत्वम्‌ । 
प्रकते च लुल्यससाकत्वाद्विरो।चिस्व मविरुदम ॥ तत्र हि निषेधस्य निषेधे प्रति- 
थोगिसत्वमायाति यत्र निषेधस्य निषेधबुद्धया प्रसियोगिसरखं ब्यवस्थाप्यते 
निषेधमाख्रं तु निचिध्यते, यथा रजते नेदं रजतमिसि प्रतीस्यनन्तरमिद्‌ं नारजत- 
मिति ज्ञानेन रजतं व्यवस्थाप्यते सञ्चिचेचमाश्रं सु निचिष्यते । यत्र लु ग्रतियोगि- 
निषेधयोरुभयोरपि निषेधस्तत्र न प्रतियोगिसश्वम्‌; यथा ध्यंससमये प्रागमाव- 
ग्रसियोगिनोरूभयोनिंषेचः ॥ तथा ख प्रकृतेऽपि निषेधस्य बाध्यरयेऽपि प्रपञ्चस्य न 
तात््विकस्वं निषेयबाधकेन प्रतियोगिनः प्रपञ्चस्य खश्िषेयस्य ख बाधनात्‌, 
डभयोरपि निषेध्यतावच्छे दकस्य दृश्यत्बादेस्तुल्यत्वात्‌ ॥ न ातात्त्विक निषेधबोध-” 
कत्वाच्छुतेरप्रामाण्यं शङ्कयः, ब्रद्म भिज्नस्यातास्विकत्व बोधयतः शास्त्रस्याप्रामाज्या” 
थोगाल्‌ । एतश्रिषेधप्नतियोगित्वं च स्वरूपेणेव, न तु सद्वित्चक्षशस्थरूपानुपमर्दि“ 
शपारमार्थिकत्वाकारेण, स्वरूपेण त्रेकालिकजिषेध प्रतियोगित्वस्य प्रपञ्चे शक्तिरश” 


अनुमानपरिच्छेद: | १७७ 


तादौ चाभ्युपगमात । रजतश्रमानन्तरमधिष्ठानसाच्तात्कारे सति रजतस्य रजतं 
नास्ति नासीद न भविष्यतीसि स्वरूपेणव, नेह नाना? क० २-१० इति श्रव्या 
व प्रपञ्चस्य स्वरूपेणेच निषेधप्रतीतेः॥ न च तत्र लौकिकपारमार्थिकरजतमेव 
स्वरूपेश निषेधप्रतियोगीति वाच्यम, आअमबाययो के य िकरण्यापत्तेः, श्रप्रसक्तप्रति-. 
वेधापत्तेश्च । न चैचं चितरणाचाय्यवाक्यचिरोच इति वाच्यम्‌, तस्य पक्षान्तर- 


परव्वात्‌ अन्यथाऽबाध्यत्वस्ूपपारमार्थिकत्वस्य बाध्यत्वरूप मिथ्यास्वनिरूप्यव्वे- 
भान्योन्याश्रयापातात्‌ । , 


किञ्च नात्र रजतमिति प्रतीती, यथा रजतस्य स्वरूपेण पारमार्थिकत्वेन च 
निषेधो विषयस्तथा “नेह नानास्ति किञ्चन? क» २-१० इत्यत्रापि प्रपञ्चस्य 
स्वरूपेण पारमार्थिकत्वेन ख निषेधो विषयः । भिन्नचिभक्त्यन्तापर्थापिते धर्मिणि 
प्रतियोगिनि च नञः संसर्गाभावबोधकत्वनियमस्य व्युत्पस्िसिद्धत्वात । अस्तु 
धा पारमार्थिकत्वाकारे णव निषेधस्तथाऽपि प्रमेयस्वादेेह्मरूप धर्मि न्यूनसत्ताकत्वे 
कथं केवलान्वयित्वम्‌ त्वे च समसत्ताकत्वावश्यंभावात कथं बाध्यत्वम्‌ ? 
सस्माद्बह्मातिरिक्तं स मिध्येतिवादिनः केषांयिद्र्माणां केवलान्वयित्वकथनं 
केवलसाहसविजस्भितम्‌ । 

एतेन ब्रह्मणि अश्िशेेयत्वस्थापनमपि निरस्तम । “यद्वाचाऽनभ्युदितं येन 
वागभ्युद्यते तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि’ के०-१-४ “अविज्ञातं विजानताम्‌? के० २-१-१ 
प्रतिबोधविदितं मतम्‌? केक २-३ इस्यादिश्रत्या ्द्मर्णि वाच्यत्वादेनिषच्ध त्वात्‌ । 
न च ग्रन्थकृता तत्र वाच्यत्वं वस्यमाणमिति अ्रमितव्यम, लच्तणणां विना शाक्त्या- 
_ऽपि_ महावाक्येनाखण्डार्थो बोधयितुं शक्यते इत्येतव्परोत्तरग्रन्थस्य ब्ह्मणि` 

वाच्यत्वमस्तीत्येतत्कथनपरत्वाभाचात्‌ ॥ यदपि व्यतिरक्यनुमानोपपादनं तदप्य- 
सङ्गतम्‌ । अर्थापत्तिवादि दा तदावश्यकव्वे तद्वादि नामर्थापत्तेरावश्यकत्वापत्तेः । 
यत्त॒ प्रत्यक्ञशब्दयोयथा पथक प्रामाण्यं तथाऽर्थापत्तेरपीस्यादि, तदपि न |. 
ब्थतिरेकव्या्तरेवार्थापत्तिप्रमाणत्वेन द्वयोः सामग्री भेदाभाचेन वैषम्यात्‌ । तथा च 
व्यतिरेकऱ्यासिज्ञाने थत्र वद्धयादिज्ञानं तत्र बदि कल्पयामि इत्याकारकानुव्यव- 
स्ायोपलम्भात्‌ तत्क्रणमर्थापत्तिरंच न व्वनुमानं, तस्यानुमित्यहेतुस्वत्त्‌ । 

यत्त व्यतिरे कसह चारमात्र्ञानजन्यान्वयच्याक्षिधी यत्रानुमिलिहेतुः स व्यतिरे- 
कीस्यादि, तदपि न । अ्रन्वयसह चारदशनस्यान्वयव्यासिज्ञानजनकताया च्यतिरेक- 
सहचारदशनस्य व्यतिरेकव्या्त्तानजनकतायाः ख वलोकानुभवसिद्धतया तद्वि- 
रुद्धकायंकारणभाववणांनानौश्िस्यात्‌ । तथा ख नास्त्यर्थापत्तिव्यतिरित्तं व्यति- 
रेक्यनुमानम्‌ । एतेन तस्यान्वयव्यतिरेकिरूपव्वमपि प्रत्युक्तम्‌ । तस्माद नुमान* 
मन्वयिरूपमेवेति सुष्टक्तं मूलकृद्धिः । अन्यथाऽपसिद्धान्तापातः, साम्प्रदायिक-. 

१२ 
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१७८ वेदान्तपरिभाषां 


तञ्चानुसानं तार्थ पराथेभेदेन द्विविधम्‌ । तत्र स्वार्थः तूक्तमेब, पराई 
तु न्यायसाध्यम्‌ । न्यायो नामावयवसमुदायः। आवयखाञ्च त्रय एव॑ 
प्रसिद्धाः--प्रतिज्ञाहेतूदादरणरूपाः, उदाहरणोपन यनिगमनरूपा वा, 
न तु पञ्चावयवछपाः । अवयव त्रयेण व्याप्तिपक्षघर्म तयोरुपदर्श न” 
सम्भवेनाधिकाबयत्रद्वयस्य व्यथत्वात्‌ । 


अन्थेषु केवलानव यिकेवलव्यरतरेक्यन्वयद्य़तिरेक्यनुमानानां क्ाप्यनुपन्यासात्‌ । 
कर्चित्प्रयोगस्तु परमतानुसारण द्वष्टव्य इत्यास्तां तावत । 

यथोक्तानुमानस्य छेविध्यमाइ--तच्चेति । तत्र--दिविघे। स्वाथ-- 
स्वविवादगोचराथंलाघकम्‌ । उक्तमेब --व्यभिचारादरशाने सति सहचारदशंनेन 
ग्रद्मयतरे इत्युक्ताया निरुक्तव्याप्तेज्ञांनमेव । परा थ॑न्जु,-परवि वाद विषयाथेसाधकम । 
न्यायसाध्यं --न्यायप्रयोज्यम्‌ । न्यायशब्दाथमाइ--न्यायो नामेति । वच्य- 
माणावयवघटितवाक्यम्‌ अवयतसमुदायः । तथा चनुमान प्रयोजकवाक्याथ ज्ञान- 
जनकताक्यरचं न्यायत्वं, तारशन्यायजन्यज्ञानप्रयोज्यं ब्यासिज्ञानं परार्थानुमान- 
मित्यर्थः । अवयवाश्च कतीत्यपेष्तायामाह -धअवयवाश्चेति } खाध्यतावच्छेदका- 
यर्छिन्नसाध्यविषयताविलक्षणविषयताकबोचाजनकव्वे सति प्रकृतपक्ष प्रकृत- 
स्मध्यबोचजनकमहावाक्येकदेशस्वं प्रतिज्ञाऽचयवत्वम्‌, यथा पवतो चह्निमानि- 
स्यादि । साध्यताबच्जेदकातरच्छिन्साध्यान्वितस्वाथेकतारशैकदेशत्बं हेत्ववयवत्वम्‌, 
यथा चूमादित्यादि । साधनवत्ताप्रयुक्तसाध्यव त्त।नु भावकोक्तावयवत्वसुदाहरणा- 
घयवत्वं, यथा यो यो धूमवान्‌ स सोऽझिमान्‌ यथा महानस इत्यादि । प्रकृतो-_ 
दाइरणोपदर्शितऱ्यास्तिवि शिष्टपकबोधज नऊन्या यैकदेशत्वसुप नयाचयवस्वं, यथा 
घ ह्विव्याप्यधूम वांश्चायम्‌, तथा चायमिति वा । व्याक्तिविशिष्टपक्ष थम हेतुज्ञाप्य- 
श्ाध्यविशिष्टपक्षबोधकन्यायेकदेशत्वम्‌, तारशसाच्यवोथकन्यायैकदेशस्चं चा निग- 
भनावयवत्वं यथा तस्माद सिमानिव्यादि । ननु प्रतिज्ञाहेत्‌दाइरग्शोपनयनिगमन- 
रूपाः पञ्चावयचा इति वदतां नैयायिकानां पच्तमनारस्याध्वरममांसकानां पच्चाभ्यु- 


श्र०--वह अनुमान स्वार्थ, परार्थ भेद से दो प्रकार का है उनमें स्वार्थानु” 
मान कह चुके हैं परार्थानुमान न्यायसाच्य है। अवयव समुदाय को न्याय 
कहते हैं । वेदान्त सिद्धान्त में अनुमान के तोन अव्यब ही प्रसिद्ध हैं प्रतिज्ञा, 
हेतु, उदाहरण रूप श्रथवा उदाहरण, उपनय, निगमन रूप । नैयायिकों की तरह 
पांच श्रवयव नही मानते | क्योंकि तीन श्रवयव से ही जब व्याप्ति तथा पढ 
धर्मताका उपदर्शन सम्भब है, तो उनसे अधिक दो श्वयवों को कल्पना व्यर्थ दै! 


अनुमानपरिच्छेदः १७६. 


पगमे को हेतुरित्यत आह-अवयवत्रयेणवेति । तथा च प्रथमपचे उपनय- 

निगमनकृत्यं हेतुप्रतिज्ञाभ्यां द्वितीयपष्छे हेतुप्रतिज्ञाङ्कत्यं ताभ्यां कतुं शक्यम्‌ । 

अनुमित्युपयो गिज्ञानं 'च सर्वावयवकृत्य स fue उत्र छि ड्द 
अनुमान में अवयवत्रित्व का खण्डन 

सु०->श्रन्वय रूप एक अनुमान जो बतलाया गया वह स्वार्थ, परार्थ भेद 
सेदो प्रकारका है। जहां स्वयं को ही साघन से साध्य का ज्ञान करना इष्ट 
हो तो, वहां केवल व्यभिचार के श्रदशन तथा सहचार के दशन से व्यासि 
ग्रह के बाद कालान्तर में धूम का दशन होते ही व्याति शान जन्य संस्कार 
उद्बुद्ध हो जाता है एवं साध्य का निश्चय हो जाता है, इसमें अवयव प्रयोग 
को आवश्यकता नही है | इसे ताकिक भी मानते हें । अतयव का उपयोग 
तो परार्थानुमान में होता हे । वहां दी प्रतिशा, देत, उदाइरण, उपनय तथा 
निगमन रूप अवयवों का प्रयोग किया जाता है क्योंकि उक्त श्रवयव, प्रयोग करके 
प्रतिवादी को भी साध्य का निश्चित ज्ञान करा देते हें । इसीलिए इसे परार्थानु- 
मान कहते हैं ओर परार्थानुमान को न्याय साध्य भी कहते हैं न्याय नाम 
श्रवषयव समुदाय का दै । कितने आवयवों के प्रयोग से साध्य का निश्चय हो 
सकेगा; यदृ भी एक विचारणीय विषय है । यहां भट्टपाद ने कहा दै-- 

तत्र पञ्चतयं केचित्‌ दृयमन्ये बयं त्रयम्‌ । 
उदाइरण-पयन्तञ्च यद्दोदाइरण्ादिकम? ॥ 
_ उन श्रवयर्वो में कुछ लोग पांच अचयव मानते हैं अन्य दो मानते हैं 
किन्तु इम तो तीन अवयव मानते ई- उदाइरणान्त अथवा उदाहरण्यादि । 
नौद्धदशानकार ने अनुमान के दो ही अ्रवयव माने हैं। नेयायिकों ने 
पूर्वोक्त पांच अवयव माने हैं पर मीमांसक तथा वेदान्ती श्रनुमान के तीन 
झअवयव मानते हैं | प्रतिज्ञा, देतु, उदाइरण अथवा उदाहरण उपनय-निगमन । 

( १ ) प्रतिज्ञा--साध्य विशिष्ट पक्ष का बोघक वाक्य प्रतिज्ञा कहलाता है 
जैसे "पवतो वबह्िमान? । यह वाक्य साध्य वहि से विशिष्ट पर्वत रूप पक्ष का 
बोच कराता है। 

( २ ) देतु--पश्चमयन्त अथवा तृतीयान्त लिङ्गवाचक को हेतु कहा नाता 
है । यथा धूमवत्वात्‌ धूमवत्वेन बा । घूम पद में तृतोया श्रथवा पञ्चमी विभक्ति 
के कारण साध्य बोध के प्रति कारणता प्रतीत होती है । यहां यह स्मरण रहे 
जैसे दणड घट का कारक देतु है वैसे धूम वहि का कारक देतु नहीं है किन्तु 
शापक हेतु दे श्र्थात्‌ धूम वहि का बोध कराता है पैदा नहीं करता । 


१८० | वेदान्तपरिभाषा 


सु०-(३) उदाइरण-व्यासि प्रतिपादक दृष्टान्त वाक्य को उदाहरण कहते हैं 
जैसे यत्र यत्र धूमः तत्र तत्र बह्निः यथा मद्दानसम्‌? महानस में धूम और वह्नि 
का साहचर्य बोघन यइ वाक्य करा रहा है । अतः इसे उदाहरण कहते हैं। 

४ ) उपनय-- उदाहृत व्यासि विशिष्टत्व रूप से हेतु में पक्ष घमता 
प्रतिपादक बच्चन को उपनय कहते हैं यथा “यह पर्वत बह्व्याप्य घूम बाला है 
इसमें धूम वह्नि की व्याति का आश्रय है । अतः वह व्या्ति विशिष्ट है ओर 
उसी में पबत निरूपित बृत्तिता का भी प्रतिपादन यह वाक्य कर रहा है। 
इसलिए व्याप्ति बिशिष्ट धूम हेतु में पक्ष इत्तिता का बोधक वाकय उपनय 
कहा गया है । 

( ५) निगमन--पक्छ में साध्य का श्रबाधितत्व प्रतिपादक वाक्यको 
निगमन कहते हैं । यथा यह पर्वत भी बह्वि वाला है इससे पवत में वह्िका 
निश्चित रूप से बोघ हो रहा है । श्रत: इसे निगमन कहा गया है । 

उक्त पांच अऋवयवों में से उदाइरणादि ऋथत्रा उदाइरणान्त रूप तोन 
श्रवयव से ही व्याति और पक्षघमंता की उपस्थिति हो जाती है। फिर दो 
अधिक अवयव को क्यों मानें १ श्रतः वेदान्ती ने न्यायथासत्राभिमत पञ्चावयव 
की उपेच्ता कर मीमांसकों के पक्ष का ही आदर किया है । 

अनुमान में व्यासि और पच्चचमता की उपस्थिति आवश्यक है, क्‍योंकि 
इनके चिना साध्य का निश्चय नहीं होता । व्याप्ति का उपस्थापक उदाहरण 
है। श्रतः उसे तो अवश्य मानना ही चाहिये। शेष दो अवयव हेतु अथवा 
उपनय को मान लेने पर पक्चषघधमंता का उपदर्शन हो जाता है। प्रतिज्ञा और 
निगमन तो निश्चय रूप से पक्ष में साध्य का सम्बन्ध बतलाता है जो अनुमान 
का कार्य है। अतः उक्त तीनों अ्रययवों से हो अनुमिति हो जाती है फिर इनसे 
अधिक दो श्रवयव मानना व्यथ है । 

वेदान्तमत में अनुमान का प्रयोजन 

श्रापने इतने परिशम से अनुमान का निरूपण किया । पर इस अनु- 
मान का आपके मत में क्या उपथोग है १ इस प्रश्न का उत्तर सोदाहरण दे 
रहे हे--अनुमान का स्वरूप निश्चित हो जाने के बाद इसत-कब्रह्म को छोड़कर 
सम्पूर्ण प्रपश्च में मिथ्यात्व की सिद्धि रूप प्रयोजन सिद्ध हो जायेगा जो वेदान्त 
शास्र को अभिमत है। अक्ष से भिन्न सम्पूण प्रपञ्च में प्रतिवादी मिथ्यात्व नहीं 


मानता है। इसे श्रब अनुमान के द्वारा बोध कराना है-ब्रह्म से भिन्न सम्पूण 
प्रपञ्च मिथ्या है; बरद्म भिन्न होने से, क्योंकि जो बझ से भिन्न है बह मिथ्या है 


अनुमानपरिन्छेद: १८३९ 


एवमनुमाने निरूपिते तस्माद्‌ त्रह्मभित्ननिखिलप्रपव्वस्य मिथ्यात्व- 
सिद्धि! । तथा हि, जह्मभिन्नं सव मिथ्या, ब्रह्मभिन्नत्वाद्यदेवं तदेव यथा 
शुक्तिरूप्यम । न च रृष्टान्तासिद्धि:ः, तस्य साधितत्वात्‌ । न चाप्रयो ज- 
कत्वं शुक्तिरूप्यरज्जुसपोदोनां मिथ्यात्वे ब्रद्माभिन्नत्घस्यंब लाघवेन 
प्रयोजकत्वात्‌ । 


निरूपितानुमानस्य प्रकृते डपयोगमाह--एबमिति । तस्माद्‌ अनु- 
मानात्‌ । कीरशं सदनुमानमिव्यपेष्तायामाह- तथा होति । पूर्वोक्तपक्ष द्वये प्रथम- 
पक्तोअस्मत्संमत इति द्योतयितुं प्रतिज्षाद्यवयवत्रयात्मकं बाक्यमाइ-_त्रह्म ति । 
शुक्तिरूप्यादी सिद्धसाधनवारणाय सवेमिति । अह्ाणि बाधनिरासाय - ब्रह्म- 
भिन्नमिति । रज्ञ॒सर्पादौ साध्यसिद्धावपि न सिद्धसाधनम्‌, अनित्ये वाड्ानसे 
इत्यत्र अअंशतस्सिद्धसाथनस्य परैरप्यङ्गीकृतत्वात्‌ । नन्वसिद्धोऽयं दष्टान्तः, 
तन्मिथ्यात्वे प्रमाणाभावस्‌ । अनुमानान्तरस्य तत्र प्रमाणत्वेऽनवस्थापातादित्या- 
शङ्क्य परिहरति-न चेति । तस्य-रष्टान्तस्य। साधितत्वात- भव्यत्त- 
परिच्छेदे साधितव्वात्‌ । नन्विदमनुमानमप्रयोजकं सत्यत्वेऽपि ्रह्मभिन्नत्वोपपत्ते- 
रिव्याशङ्कय परिहरति न चेति | शक्तिरजतादीनां मिथ्यात्वे नाविद्याउतिरिक्त- 
दोषजन्यत्वं प्रयोजकम्‌ अपि तु ब्रह्मभिन्नव्वं, खाघचात्‌ । तथा च लाघवरूपानु- 
कूलतकंसव्वान्नाप्रयोजकत्वमिति भायः । 


श्प्०--इस प्रकार अनुमान का निरूपण हो नाने पर इस अनुमान के द्वारा 
ब्रह्म से भिन्न सम्पूण प्रपञ्च में मिथ्यात्व को सिद्धि हो जाती है। तथाहि--ब्रह्म- 
भिन्न सम्पूर्णं प्रपञ्च मिथ्या है, ब्रह्मभिन्न होने से, बो ब्रझभिन्न है वह मिथ्या दै 
जैसे शुक्तिरजत? । यदि कहो-इस अनुमान में दृष्टान्त की सिद्धि नहीं है तो 
यइ ठीक नहीं—क्योंकि शुक्ति रूप्य में मिथ्यात्व हम प्रत्यक्ष परिच्छेद में सिद्ध 
कर आये हैं। यदि कहो-ब्रह्मभिनज्नत्व रूप हेतु साध्य की सिद्धि में प्रयोजक 
नहीं है १ तो यद्द भी ठोक नहीं, क्योंकि शुक्ति रजत रज्जु सप में लाघवात्‌ 
मिथ्यात्व का प्रयोजक ब्रह्मभिन्नत्व ही है । 


सु०-जैसे शुक्ति रजत रञ्जु सपं । शुक्ति रजतमें मिथ्यात्ववादी प्रतिवादी दोनोको ही 
इष्ट हे; इसे इम प्रत्यक्ष परिच्छेद में कह आये हैं। इसलिए दृष्टान्त में साध्या- 
प्रसिद्धि दोष न होने के कारण दृष्टान्तासिद्धि तो कह नहीं खकते । अतः शुक्ति 
रजत में ब्रह्म भिन्नत्व है ऐसा व्यासि ज्ञान सुनिश्चित हो गया । ब्रह्ममिन्न सम्पूर्ख 
प्रपञ्च को पच्च बनाया क्योंकि उसमें मिथ्यात्व संदिग्ध होने से विवादाइपद है, 
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मिथ्थात्बं च स्वा श्रयत्वेनाभि मतयावन्निष्ठात्यन्ता भावप्रतियोगिर्बम्‌ । 
अभिमतपद्‌ वस्तुतः स्वाश्रयाप्रसिद्धया असंभवबारणाय। यावत्पद्‌- 
मथोन्तरवारणाय । तदुक्तम्‌ -- 

सर्वषामेब भावानां स्वाश्रयत्वेन सम्मते । 

प्रतियोगित्वमत्यन्ताभावं प्रति म्रषात्मता ॥ इति । चि० ७ । 


ननु शुक्तिरूप्यादौ कि लक्षण मिथ्यात्वं प्रत्यक्षसिद्ध यद नुमानेन प्रपञ्चे 
साध्यते ? इत्यपेक्षायां मिथ्यात्वलक्ष णमाह--मि थ्यात्वं चेति । स्वाश्रयत्वेनामि- 
मते यावति स्थितोऽत्यन्ताभावस्तरप्रतियोगित्वम्‌ । नन स्वाश्र्ययावन्निष्ठात्यन्ता- 
सावप्रतियोगिर्वमित्येतावदेवास्त्वित्याशङ्याह- अभि सतेति । यावति स्वाश्रये 
स्वात्यन्ताभावासम्भवस्तद्वारणाय तदावतश्यकम्‌ । तथा च वस्तुतोऽस्वाश्रयेऽपि 
शुक्स्यादौ स्वाश्रयत्वेनाभिमते वतमानो योऽऊत्यन्ताभावरस्तत्प्रतियोगित्वं शुक्ति- 
रूप्यादेरस्तीति तत्साथेक्यमिति भावः । नन एतावतेव निर्वाहे यावत्‌ पदं व्यथ॑- 
सित्यत आह - यावदिति । तथा च यावत्पदाभावे कपिसंयोगाश्रयत्वेनाभिमते 
वृत्ते मूलावच्छेदेन वतमानो यस्तदत्यन्ताभावस्तरप्रतियोगित्वं शाखावच्छेदेन 
स्थितस्य कपिसंयोगस्यास्तीति सामानाधिकरण्य रू पार्थान्तरसिद्धिस्तद्वारणाय 
तदावश्यकम्‌ । तद्दाने तु स्वाश्रयत्वेनाभिमने याचति शाखादौ त दत्यन्ताभावा- 
सत्वान्न दोष इत्यथः । अस्मन्मते "तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूत’ 
( तै» २।३) इत्यादिश्रत्या आकाशादेरपि जन्यःवावगमात्तस्यापि स्वकारणा” 
श्रितत्वावश्यम्भावाद्‌ न तत्राव्याक्तिः । स्वोक्तलक्षणे चित्सुखाचायंसम्मति- 
माह--तदुक्तमित्ति । 


अ०--मिथ्यात्वपद से यद्द विवक्षित दै । कि स्वाश्रयत्वेन अभिमत जितने 
भी अधिकरण हें उनमें रहने वाले अत्यन्ताभाव का प्रतियोमित्व ही मिथ्यात्व है| 
वस्तुतः स्व का श्राश्रय प्रसिद्ध न होने से असम्भव दोष वारण के लिए लक्ष्णं 
में अभिमत पद दिया है। उक्त लक्षण में यावत्‌ पद श्रर्थान्तर के वारण के 
लिए दिया है । इस विषय में चित्तुखाचाय भी कहते ई-- सभी पदार्थों का 
श्राश्रय रूप से जो अभिमत हो उसी में उनका श्रत्यन्ताभाव रहे तो उस 
श्रत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता को ही मिथ्यात्व कहते हैं । 


सु०-पर इसमें भी त्रह्मभित्नत्व रूप देतु है; अ्रतः अह्मभिन्नत्व हेतु में पद्चधर्मता 
शान से व्याप्ति संस्कार के जगजाने पर मिथ्यात्व का निश्चय द्दो जाता है । 
बदि शुक्ति रजत में मिथ्यात्व उभयवादी सम्मत है और वह भी ब्रह्मभि 
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सु०-होने से पञ्च के श्रन्तगंत ही है तब तो पक्ष के किसी एक देश में साध्य को 
सिद्धि होने से सिद्ध साधन दोष आ गया । जो पहले से एक देश में सिद्ध है 
आप उसी की सिद्धि करने जा रद्दे हो । अतः उक्त अनुमान (सिद्ध साघनता दोष 
के कारण) दुष्ट है १ यह ठीक नहीं, क्योंकि सिद्ध साघनता दोष वहीं होता है जहां 
पच्चतावच्छेदक नाना हो । अर्थात्‌ पवत में बहि की सिद्धि करते समय किसी 
एक पवत में वन्हि की सिद्धि होने पर भी सिद्ध साधन दोष नहीं माना जाता । 
क्योंकि पच्चतावच्छेदक पर्वतत्व एक है । यदि पवतत्व सामानाधिकरण्येन साध्य 
की सिद्धि करना चाहते अर्थात्‌ किसी एक पवत में साष्यको सिद्धि करना चाइते 
तो श्राप पूर्वोक्त रीति से सिद्ध साधन दोष दे सकते थे। इमें तो पवतत्वावच्छेदेन 
सभी पवत में साध्य की सिद्धि करना इष्ट है । अतः किसी एक पवत में वह्ि का 
निश्चय होने पर भी सिद्ध साधन दोष नहीं माना जाता है। 

इस प्रकार का अंशत: [सद्ध साधन रहने पर नेथायिकों ने भो सिद्ध साधन 
दोष नहीं माना है । “अनित्ये, वाडमनसे?” यहां पर वःणी अंश में अनित्यत्व 
उभयवादी सम्मत होने पर भो सिद्धसाधन नहीं माना जाता है। ऐसा आपने 
भी श्रङ्गीकार किया है-यदि कदो कि ब्रह्मभिज्नत्व रूप देतु मिथ्यात्व रूप साध्य 
का प्रयोजक नहीं है १ तो ऐसा कहना ठीक नदं, क्योंकि शुक्ति रजत में लाघ- 
वात्‌ मिथ्यात्व का साधक ब्रह्मभिन्नत्व दो है। शुक्ति रजत में मिथ्यात्व उभय- 
बादो सम्मत है। उस मिथ्यात्व का प्रयोजक अन्य किसी हेतु को मानने की 
अपेत्ता ब्रह्मभिन्नत्व को मानने में लाघव है । श्रत: अनुकूल तर्काभाव रूप 
श्रप्रयोजकत्व दोष प्रकृत अनुमान में नहीं दे सकते, क्योंकि लाघव भी एक 
अनुकूल तक माना जाता है । नहीं तो शुक्ति रूप्य रज्जु सप॑ ऐसे भिन्न-भिन्न 
स्थलमें मिथ्यात्व का प्रयोजक भिन्न-भिन्न मानने पर बड़ा भारी गौरब दो जायेगा । 


मिथ्यात्व का लक्षण 

आपने शुक्ति रजत में प्रत्यक्ष सिद्ध मिथ्यात्व को प्रपञ्च में अनुमान 
से सिद्ध किया । किन्तु उस मिथ्यात्व का लक्षण क्या है १ ऐसी आकांचा होने 
पर लक्षण कर रहे हें । मान लीजिये घट मिथ्या है तो उसमें उक्त मिथ्यात्व 
का लक्षण घटना चाहिये १ घरादि में मिथ्यात्व की सिद्धि इस प्रकार होतो है 
लक्षण में स्वपद से घटादि को लेना चाहिए; उसकी आश्रयता कपाल में है; 
अन्यत्र नहीं । जिस कपाल में घटादि है उस कपाल में भी यदि उसका श्रत्यन्ता 
भाव रह जाए तो यह घट स्वाश्रयत्वेन अभिमत यावनिष्ठ श्रत्यन्ताभाव का 
प्रतियोगी हो जाएगा और उसका ध्रतियोगित्व घट में चला जाएगा । बही घट 
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खु०-में मिथ्यात्व है । घट में मिथ्यापन समभने से पहले शुक्ति-रजत में मिथ्यात्व : 
को समझना चाहिए । शुक्तिरजत को श्राश्रयत्वेन अभिमत शुक्ति में रजत न 
था---न है--न दोगा । 


इस प्रकार शुक्ति शान से रजत का श्रत्यन्तामाव होना सवंलोकानुभत्र सिद्ध 
हे । उस अत्यन्ताभाव का प्रतियोगित्व रजत में है । यहो रजत में मिथ्यात्व है । 
` चैसे ही सम्पूर्ण प्रपञ्च में मिथ्यात्व का लक्षण घटाते समय प्रपञ्च के आश्रयत्वेन 
अभिमत ब्रह्म में प्रपञ्च का अत्यन्ताभाव है, उसका प्रतियोगित्व प्रप में चला 
गया । यही प्रपञ्च में मिथ्यात्व है। उक्त लक्षण में अभिमत पद न देकर 
“स्वाश्रय यावन्निष्ठ अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्वम! इतना मात्र हो कर्डे तो निसका 
जो वस्तुतः श्राश्रय होता है उसमें उसका श्रत्यन्ताभाव रहना असम्भव है इसी 
असम्भव दोष को वारण करने के लिए. अभिमत पद दिया है। जो वस्तुतः 
उसका आश्रय न होता हुआ भी आश्रय रूप से प्रतीत होता है; जैसे शुक्ति-- 
रजत का आश्रय वस्तुतः शुक्ति है नहीं | फिर भी भ्रम दशा में रजत की आश्रय 
शुक्ति प्रतीत होती है। उस शुक्ति में विचार दृष्टि से रजत का अध्यन्ताभाब 
है । फिर तो उसमें अत्यन्ताभाव का प्रतियोगित्व रूप मिथ्यात्व सिद्ध हो गया। 
इसीलिए तो कहा है--'यदसदू भासमानं तन्मिथ्या स्त्रप्नगजादिवत्‌? 


[ जो असत्‌ होता हुआ भो प्रतीत हो; उसे स्वझगजादि के समान मिथ्या 
समझना चाहिए ] | 


वैसे ही उक्त लक्षण में यावत्‌ पद नहीं देते, तो श्रर्थान्तर दोष होने लग 
जाता अर्थात्‌ उक्त रीति से अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्व रहने पर भी सिद्धान्ती 
का अभिमत मिथ्यात्व सिद्ध नहीं दो सकता था । यथा कपिसंयोग का आश्रयत्वेन 
अभिमत वक्त के मूल में कपिसंयोग का अत्यन्ताभाव है; उसका प्रतियोगी कपि 
संयोग है अर्थात्‌ उसा बच्च में शाखाबच्छेदन कपि संयोग है और मूलावच्छेदेन 
कपि सयोग का अभाव है--ऐसा सबको अनुभव होता है| फिर भी उस कपि 
संयोग को कोई मिथ्या कहता नहीं; इसी का नाम अर्थान्तर है । यावत्पद दे 
देने पर कपि संयोग का आश्रय शाखावच्छेद रूप से वृच्च हो जायगा । वहाँ 
डसका अत्यन्ताभाव अन्य वादियों को अभिमत नहीं है, फिर श्रर्थान्तर कहाँ। 
अर्थान्तर का अभिप्राय है वादो का श्रभिमत सिद्ध न होना “विनायक प्रकुर्वाणो 
रचयामास वानरम्‌ - गणेश के बनाने के लिए चला और बना दिया बानर 
यह अर्थान्तर हो गया । ऐसे ही मिथ्यात्व सिद्ध करने के लिए चला पर 
मिथ्यात्व सिद्ध न होकर केवल उक्त रोति से पूर्वोक्त अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्व 
सिद्ध हुआ । ऋतः याबत्पद देना चाहिए। यदि कह्ो--अश्रनुमान से जिस 
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यद्वा अयं पटः एतत्तन्तुनिष्ठात्यन्ता भावप्रतियोगी, पटत्वात्‌ पटान्तर- 
वदित्याद्यनुमान मिथ्यात्वे प्रभाणम्‌। तदुक्तम्‌ 

अंशिनः स्वांद्ागात्यन्ताभाबस्य प्रतियोगिनः । 

अंशित्वादितरांशीतरददगेषेत गुणादिषु ॥ इति । चि० ८ | 


एवं प्राची नोक्तमनुमानप्रयोगमुपपाद्य नवीनोक्तम न॒मान्रयोगमाह-- यद्धति । 
तादात्म्यसम्बन्धेनेकावच्छेदेनेत्यपे द्रष्टव्यम्‌ । तथा च पूववन्नार्थान्तरता । एवं 
व्य धिकरण धर्म्मा नवच्छिन्नप्रतियोगिताकत्वमत्यन्ताभ्रावविशेषणं देयं तेन तमादाय 
नार्थान्तरम्‌ । तथा एुतद्दोषवारणाय एतत्कालीनत्वमपि तद्विरीषण देयम्‌ । न 
दैतत्तन्तुषु परसमवाय इति प्रत्यक्षबाघ इति वाच्यम्‌ । तस्य ग्रत्यत्तस्य अमप्रमा- 
साधारणतया चन्दरप्रादेशिकत्वप्रत्ययवद प्रामाण्यशङ्काऽऽस्कन्दितत्वेन बाधितत्बात्‌ ॥ 
अत्रापि चित्सुखाचायंसम्मतिमाह- तदुक्तमिति । दिगेषेव-- एष एव मागः । 
रूपं सूपिनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगि, गुणत्वात्‌ स्पशंवदित्येचं क्रिया देप्वप्यूहनी यम्‌ ॥ 


श्र०—अथवा--“यह पट, एतत्तन्तुनिष्ठ अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी है 
क्योंकि उसमें परत्व है; दूसरे पट के समान??--यद्द अनुमान भी मिथ्यात्व में 
प्रमाण है । इस विषय में चित्सुखाचायं कहते हैं--“श्रवयवी में तन्निष्ठ श्रव्यन्ता 
भाव का प्रतियोगित्व है क्योकि उसमें झवयविच्व है--यथा इतर अवयवी? 
[ इतर ्रवयवी में अवयवित्व है ओर वहाँ इस अवयव में रहने वाले अत्यन्ता 
भाव का प्रतियोगित्व भी है वैसे हो बतमान अवयवी में अवयवित्व रूप हेतु 
है । इसमें भी एतदवयव निष्ठ अत्यन्ताभाव का प्रतियोगित्व सिद्ध हो जाएगा ।] 
यही प्रक्रिया गुणादिको के मिथ्यात्व अनुमान में भी समझ लेना चाहिए. | 


सु०-मिथ्यात्व को आपने सिद्ध किया उसका तो प्रत्यक्ष से बाघ हो रहा है--तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं । क्योकि प्रत्यक्ष से चन्द्र में प्रादेशिकत्व दीखता है तो 
क्या चन्द्र में अनन्त योजन विस्तृतत्व का अनुमान बाधित हो जाएगा १ अर्थात्‌ 
नहीं | किन्तु चन्द्र में अनन्त योजन विस्तार का प्रतिपादक आगम मोडै। 
उस ( आगम ) से चन्द्र में प्रादेशिकत्व का ग्राहक प्रत्यक्ष ही बाधित होता 
है। अतः मिथ्यात्व साधक अनुमान का प्रत्यक्ष से बाघ को शंका निमूल है । 
हमारे उक्त मिथ्यात्व के लक्षण में चित्सुखाचाय की सम्मति भी है--कि भाव 
रूप से माने गये जितने मो घट पटादि पदार्थ हैं उनका कल्पित वादात्म्य 
सम्बन्ध से आश्रय ब्रह्म ही दे । उस ब्रह्म में परमार्थ दृष्टि से सभी प्रपञ्च का 
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न च घटादेभिथ्यात्वे सन्‌ घट इति प्रत्यक्षेण बाध: । अधिष्ठान- 
्रह्मसन्तायास्तत्र विषयतया घटादेः सत्यत्वासिद्ध:। नच नीरूपस्थ 
नह्मणाः क्थं चाल्ञुघादिज्ञानविषयतेति वाच्यम्‌ । नीरूपस्यापि रूपादेः 
प्रत्यक्ञबिषयत्वात्‌ । न च नोीरूपम्य द्रव्यम्य चल्नुराद्ययोग्यस्वमिति 
नियमः । मन्मते त्रह्मणो द्रव्यत्वासिद्ध | गुणाश्रयत्वं समवायिकारशात्बं 
वा द्रव्यत्वमिति तेऽभिमतम्‌। न हि निशुणस्य ह्मणो गुणाश्रयता 
नाप समबायिकारणता, समबायासिद्धः। अस्तु वा द्रव्यत्वं ब्रह्मणः, 
तथाऽपि नीरूपस्य कालस्येब चाल्ुघादिज्ञानविषयत्वेऽप न बिरोधः। 


ननूक्तं मिथ्यात्वानमानं सन्घट इत्यादि प्रत्यच्तत्राधितमित्याशङ्कय परिहरति- 
न चेति । ननु रूपादिहीनस्य ब्रह्मणश्चाक्षुषादिज्ञानविषयत्वम नुपपञ्नमित्याशङ्कगथ 
निषेधयति न च नीरूपस्येति। नीरूपस्थ प्रत्यच्तविषयत्वं नास्तीति नियमस्य 
ञ्यभिचारमाह--नीरूपस्यापीति । विशेषनियममाशाङ्गय परिहरति न चेति। 
नियमशरीरस्योक्तरूपत्वेऽपि नास्त्यस्माकं क्षतिरित्याह- मन्मत इति । नन कथं 
बह्मण्यो द्व्यत्वं नास्तीति चेत्तत्र तल्ञक्तणद्वयानन्‌गमादित्याह- गुणेति । 
निगुग्ण स्य--'साक्ती चता केवलो निगु णश्च? ( श्चे० ६।११ ) इत्या दिश्रत्या 
निगु णत्वेन बोधितस्य । अस्तु यथा कथंचिद्‌ ब्रह्मणोऽपि द्रव्यत्वं तथाऽपि न 
दोष इत्यभ्युपेत्याप्याह- अस्तु वेति । अस्मिन्काले घटो नास्तीति प्रतीति- 
यलात्कालस्ये निद्रयवेद्यत्त॑ यथा स्वी कृत मध्वरमीमांसकैस्तथा तद नन्यथासिद्ध प्रती त- 
बलाद्‌ बह्मर्शश्चाक्षुपत्वमस्माभिरप्यङ्गीक्रियते । तथा च ब्रह्मव्यतिरित्त.चाक्षुषताया- 
सेव महत्वे सत्युद्भतरूपवत्वं प्रयोजकमिति भावः । 


शऋ०—ब्र् से भिन्न घटादि में मिथ्यात्व अनुमान--'सन्‌ घटः? ( घट 
बिद्यमान है) इस प्रत्यक्ष से बाधित है ।--ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
अधिष्ठान ब्रह्म फी सत्ता हीं वहाँ दीख रही है । श्रतः घरादि में सत्यत्व सिद्ध 
नहीं है । यदि कहो कि रूप रहित ब्रह्म में चाक्छुष ज्ञान विषयता कैसे रहेगी तो 
थद कहना ठीक नहीं-रूपरहित रूप में भी चाक्षुष प्रत्यक्ष विषयता जैसे देखी 
गई दे वैसे ही रूप रहित ब्रह्म में भी चाक्षुष ज्ञान विषयता रहने में कोई विरोध 
नहीं है । यदि कहो कि नीरूप द्रव्य में चाक्षुष प्रत्यक्ष योग्यता का नियम है- 
तो यइ भी ठीक नहीं क्योंकि मेरे मत से ब्रह्म में द्रव्यत्व सिद्ध नहीं है । गुयों 
के आश्रय अथवा समवायि कारण को द्रव्य कहते हैं, यइ आपको अभिमत है | 
निगुण ब्रह्म को गुणों का आश्रय अथवा समवायिकारण नहो कह सकते; 
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श्र०-क्यॉकि समवाय की सिद्धि नहीं हो सको है । श्रथवा मान लेते हैं ब्रह्म में 
द्रव्यत्व है- फिर भी नोरूपकाल के समान ही नीरूप ब्रह्म में भी चाक्तुष 
ज्ञान विषयता रहने में कोई विरोध नहीं है । 


सु०-श्वत्यन्ताभाव है । उसकी प्रतियोगिता जो प्रपञ्च में है उसे ही मिथ्यात्व 
कहते हैं। श्रतः पूर्वाचायौं से भी सम्मत होने के कारण (हमारा) मिथ्यात्व का 
लक्षण निदुष्ट सिद्ध हुआ । 

प्राचीनों के कहे हुए अनुमान का प्रयोग पहले बतलाया अब 
नवीनों के अनुमान का प्रयोग किया जाता है। सामने दीखने वाले पट को 
पक्ष बनाया, पट मात्र को नहीं अन्यथा एततन्तुनिष्ठ अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्व 
रहने पर भी अर्थान्तरता श्रा जाती है। क्योंकि वस्तुतः इस तन्तु में यही पट 
है; दूसरा नहीं है । अत: पक्त में श्रयं विशेषण लगाकर “अयं पटः? ऐसा कहा 
है। साध्य में एतत्‌ पद न देते केवल तन्तु निष्ठ अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्व 
कहे होते तो दूसरे तन्तुश्रों में इस पट का अत्यन्ताभाव है ही; उसमें प्रतियोगित्व 
रहने पर भी पुनः ऋर्थान्तरता अआ जाती। अतः साध्य में भी एतत्‌ विशेषण 
दिया गया है । साध्य में अत्यन्ताभाव पद देकर सिद्ध साधन का वारण किया 
है, नहीं तो "तन्तुः पटो न? ऐसे तन्तुनिष्ठ श्रन्योन्याभाव प्रतियोगित्व पट में 
सभी वादियों को श्रभिमत ही है । उसी को सिद्ध करने से सिद्ध साधन नामक 
दोष त्रा जाता है । इसे वारण के लिए उक्त साध्य में अत्यन्ताभाव पद दिया 
गया है । नेयायिक दृष्टान्त में साध्य साघन के साइचय॑ रूप व्यापि ग्रह कर 
लेने के बाद संदिग्ध साध्य वाले पच में हेतु को देख साध्य का अनुमान करते 
हैं क्‍योंकि व्याप्य के आरोप से व्यापक का आरोप रूप तक उनके यहाँ प्रसिद्ध 
हे | उन्हीं की प्रणाली से परान्तर दृष्टान्त में परस्व रूप देतु तथा इस तन्तु में 
रहने वाले पटान्तर के अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्व साध्य का साहइचय रूप व्यासि 
अइ हो गया है| पुन: सामने रखे हुए पट में परत्व रूप हेतु को देखा तो उससे 
उस तन्तु में विद्यमान अ्रत्यन्ताभाव के प्रतियोगित्व रूप साध्य की सिद्धि में कोई 
विवाद नहीं रह गया । इस प्रकार नवीनो के दृष्टिकोण से मिथ्यात्व श्रनुमान के 
लिए, शुक्ति रजत का उदाइरण देना आवश्यक नहीं है । शुक्ति रजत दृष्टान्त के 
विना ददी किसी भी पदाथ में मिथ्यात्व का अनुमान उक्त रीति से हो सकता है । 

यदि कहो कि एतत्‌ तन्तु में तो यह पट समवाय सम्बन्ध से दोख ही र्हा है 
श्रतः उक्तानुमान में प्रत्यच्‌ से बाघ हे--तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि 
प्रत्यक्ष भ्रम तथा प्रमा उभय साधारण देखा गया है | जैसे चन्द्र में प्रादेशिकस्व 
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सु०-के प्रत्यक्ष में श्रम तथा प्रमा उभय साघारण देखा गया है । जैसे चन्द्र में 
प्रादेशिकत्व के प्रत्यक्ष में भ्रम सिद्ध होता है, क्योंकि आगमशासत्र से उसमें 
अनन्त योजन विस्तार का प्रतिपादन किया गया है। अतः प्रत्यक्ष से उक्त 


अनुमान में बाघ नहीं दे सकते । 
इसी प्रकार “इदं रूपम्‌ एतद्रूपिनिष्ठात्यन्ताभात्रप्रतियोगि “गुणत्वात्‌ स्पशंवत्‌? 


( यह रूप इस रूप के श्रय में विद्यमान अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी है क्योकि 
उसमें गुणत्व है, स्पश के समान), एबं इयंक्रिया, "एतत्‌-क्रियाबन्निष्ठाव्यन्ताभाव- 
प्रतियो[गनो, क्रियात्वात्‌ इतरक्रियावत्‌ इत्यादि अनुमान भी समक लेना चाहिए | 


मिथ्यात्वानुमान में प्रत्यक्ष बाध उद्धार 


आप (वेदान्ती ) ने ब्रह्म से भिन्न घटादि सम्पूण प्रपञ्च मैं मिथ्यात्व 

का अनुमान किया ओर उसमें रष्टान्तासिद्धि अनुकूलतर्काभाव इत्यादि दोषों का 
वारण भी किया तथा हेतु में व्यभिचार दोष नहीं है--यह भी आपने कहा 
किन्तु सञ्यभिचार सत्पतिपक्ष, विरुद्ध, असिद्धि तथा बाघ इन पाँच द्देत्वाभासों 
में से एक भी अनुमान में रह जायगा तो वह अनुमान अपने साध्य की सिद्धि 
में समथ नहीं हो सकेगा । आपका अनुमान है--ब्रह्म से भिन्न घटादि प्रपञ्च 
मिथ्या है; क्योंकि ब्रह्म से भिन्न है, शुक्ति रजत के समान--इस मिथ्यात्व श्रनु- 
भान में प्रत्यक्ष प्रमाण से बाघ है यथा--- 

“सन्‌ घटः इस सावेलौकिक अनुभव में घट में सत्ता का प्रत्यक्ष हो रहा 
है। अतः प्रत्यक्ष से मिथ्यात्व अनुमान का साध्य बाधित है । जैसे 'बह्लिरनुष्ण:? 
द्रव्यत्वात्‌, जलवत्‌, ( वहि श्रनुष्ण है क्योंकि उसमें द्रव्यत्व है जल के 
समान ) | यहाँ वह्नि में श्रनुष्णत्ध अनुमान का प्रत्यक्ष से उष्णत्व का अनुभव 
होनेके कारण बाघ होता हे | ठीक ऐसे ही श्रापका मिथ्यास्व अनुमान भी बाधित 
है १ तो ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि “सन्‌ घटः? इत्यादि प्रत्यक्ष में सन्‌ आर 
घट दो पदाथ दीखते हें । उसमें सत्ता घट की नहीं है किन्तु घट के अधिष्ठान 
ब्रक्ष को है। उसी सत्ता का कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध से घटादि में भान होता 
है; घटादि में स्वतन्त्र सत्ता नहीं है । 

शंका--किन्तु रदा तो आपके मत में रूप रहित है आर 'संतं घर चक्तुषा 
वश्यामि? । ( विद्यमान घड़े को आंखों से देखता हूँ ) इस अनुभव में घट झोर 
सत्ता दोनों नेत्र के विषय हो रदे हैं। यदि ब्रह्म की सत्ता का घट में भान 
होता, तो वह सत्ता चाज्ञुष शान का विषय नहीं हो सकती थो ? 

समाधान---ऐसा कदना ठीक नही क्योंकि झाफ्के मत में भी रूपादि 
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यद्वा, त्रिविधं सतक्त्वम्‌-पारमाथिकं व्यावहारिक प्रातिभासिकं च । 
पारमार्थिक सत्त्वं ब्रह्मणः, व्यावहारिक सत्त्वमाकाशादेः, प्रातिभासिकं 
सत्त्वं शुक्तिंरजतादेः। तथा च घटः सन्निति प्रत्यक्तस्य व्यानहारिक- 
 सत्वविषयत्वेन प्रामाण्यम्‌ | अस्मिन्पक्षे च घटादैन्र रिण निषधो न 
स्वरूपेण, किन्तु पारमार्थिकव्वेनैवेति न विरोध: । अस्मिन्पत्ते च 
भिथ्यात्वलच्तणे पारभाधिकत्वावच्छिन्नप्रतियोगिताकत्बमत्यन्ता भा व- 
विशेषण द्रष्टव्यम्‌ । तस्मादुपपन्नं मिथ्यात्वानुसानमिति । 
इत्यनुमानपरिच्छेदः समाप्तः ॥ २॥ 


नन्वेवं तह्याकाशे बलाकेति प्रतीतिबलादाकाशस्यापि चाक्षुषता स्यादित्यरु- 
चेराह--यद्व ति । पारमार्थिकत्वव्यावहारिकत्वप्रातिभासिकत्वभेदा त्त्रिविधम्‌ । 
विषयभेदादविरोध इत्याह-- तथा चेति। सत्वन्नविध्ये सतीत्यथं:। ननु 
श्रस्मिन्फ्ते निषेधप्रतियोगिनोः सामानाधिकरण्यं सिद्धयति, न तु घटादि- 
मिथ्यात्वमित्याशङ्कयाह अस्मिन्निति । स्वरूपेश--व्यावहारिकत्वेन रूपेण । 
तथा चैतत्पच्षे मिथ्यात्वलक्षणे इदं विशेषण देयमित्याह अस्मिन्निति । 
मिथ्यात्वानुमानोपपाद नञ्चुपसंहरति- तस्मादिति । 
इति श्री मत्परमहं सप रित्राजका चायय बालगो पालती थ श्रीपाद शिष्य द त्त - 
धं शावतं खरामकु मारस्तू चुघ नप तिसू रिसुताशवद त्तविरचितायां 
` परिरभाषाऽथ दीपिकायामनुमानपरिच्छेदः समाप्त: ॥२॥ 


श्र०--अथवा तीन प्रकार की सत्ता वेदान्त में मानी गयी दै-- 

१ पारमाथिक, २--व्यावद्वारिक, ३ प्रातिभासिक । 

प्रथम सत्ता ब्रह्म की है; व्यावहारिक सत्ता आकाशादि प्रपञ्च की है एवं 
प्रातिभासिक सत्ता शुक्ति रजतादि की है । जहाँ “घटः सन्‌? पेसा प्रत्यक्ष होता 
है वहाँ पर घट की व्यावहारिक सत्ता को विषय करने के कारण यह प्रत्यक 
प्रमाण है। इस पच्च में घटादि का निषेध स्वरूप से नहीं किया जाता, किन्तु 
पारमार्थिक रूप से । अतः कोई विरोध नदीं । इस दशा में मिथ्यात्व के लक्षण 
में पारमार्थिकत्व से अबच्छिन्न प्रतियोगिता कइनी चाहिये। अर्थात्‌ पारमाथिक- 


त्वावच्छिन्न प्रतियोगिताकत्व अत्यन्ताभाव का विशेषण समझना चाहिये । अतः 
मिथ्यास्व अनुमान निदुष्ट सिद्ध हो गया । 


न > 
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सु०-रूपरहित हैं, फिर भी प्रत्यक्ष शान विषयता उनमें रहती है १ इसलिए नीरूप 
ब्रह्म में भो चाज्ञुष ज्ञान विषयता मानने में कोई विरोध नहीं । 

शंका-चाहे नीरूप गुणादि चाक्षुष शान का विषय हो भी जाए, पर 
नीरूप द्रव्य में चाक्तुष शान विषयता नहीं रहती है। ऐसा नियम हमें मान्य है । 

समाघान--यह भी कहना ठीक नहीं क्योंकि वेदान्त में ब्रह्म को द्रव्य नहीं 
माना गया है | द्रव्य का जो लक्षण आपको अभिमत है वह ब्रह्म में घटता नहीं । 
गुणों का आश्रय अथवा समवायिकारण को द्रव्य पद से श्राप-ताकिक कहते हो | 
निगुण ब्रह्म गुणों का आश्रय है नहीं, एवं जब समवाय की हो सिद्धि नही' हो 
सकी, तो ब्रह्म में समवायिकरणत्व तो दूर हो रहा । यथाकथञ्चित्‌ "तुष्यतु 
दुर्जनः? इस न्याय से ब्रह्म में द्रव्यत्व माच भी लें; फिर भी कोई दोष नही । 
क्योंकि 'इदानों घटोऽस्ति” इस अनुभव से काल में भी इन्द्रिय वेद्यत्व जिस 
प्रकार मींमासकों ने माना है, वैसे ही ब्रह्म में भी चाल्ुष ज्ञान विषयत्व इम 
भी मान लेंगे । इसमें कोई विरोध नहों है । 

जहाँ भी अझ से भिन्न किसी वस्तु का चाक्षुष प्रत्यक्ष करना होगा, वहाँ 
पर मइचब परिमाण ओर उद्भूत रूप होना अनिवायं है । तभी उसमें चाक्तुषादि 


शान की विषयता रह सकतो है- ऐसा सिद्धान्त है । 
यदि “इदानीं घटः? इस प्रतीति के बल पर काल में प्रत्यक्ष विषयता 


मानोगे तब तो “(आकाशे बलाका? इस प्रतीति के बल पर आकाश में भी 
चाक्षुषत्तान विषयता माननी पड़ेगी । इसी शंका का यद्वा? ग्रन्थ से समाधान 
दे रदे हैं । सत्ता तोन प्रकार की है । श्राकाशादिक प्रपञ्च में व्यावहारिक, केवल 
ब्रह्म में पारमार्थिक एवं शुक्ति रजतादि में प्रातिभासिक सत्ता है । “घटः सन? 
इस प्रत्यक्ष में जो घटंगत सत्ता दोखती है बद्द घट को दी है किन्तु वह 
व्यावहारिक है | अतः यह प्रत्यक्ष भी प्रामाणिक है । केवल इस पच में घटादि 
का ब्रह्म में ( व्यावहारिक रूप से )निषेघ न करके पारमाथिक रूप से किया 
गया है । अतः परमार्थ हृष्टि से ब्रह्म में घटादि प्रपञ्च का अत्यन्ताभाव होने से 
घटादि में मिश्यात्व भी है श्रोर व्यावहारिक दृष्टि से घट में सत्ता भी रहती है 
इन दोनों में कोई विरोध नहीं है । जैसे शुक्ति रजत का व्यावहारिकत्वेन 
श्रत्यन्ताभाव दोने से उसमें मिथ्यात्व है ओर श्रमकालोन प्रातभासिक सत्ता भी 
र२दे तो कोई विरोध नहीं | इस ब्रिविघ सत्ता पक्तमें मिथ्यात्वके लक्षण में श्रत्य- 
न्ताभाव का विशेषण पारमाथिकत्वावय्लिन्न प्रतियोगिताकत्व दे देना चाहिए | 
श्रर्थात्‌ स्वाश्रयत्वेनाभिमत-यावन्निष्ठपारमार्थिकत्वा वच्छि न-प्रतियोगिताका 
त्यन्ताभाव प्रतियोगित्वं मिथ्यात्व ऐसा मिथ्यात्वं का ल्क्षण होगा । 


अनुमानपरिच्छेदः १६२ 


सु०-जैसे पहले मिथ्यात्य का लक्षणा किया गया था उस लक्षण में जो अत्य- 
न्ताभाव पद है, उसो में पारमार्थिकत्वा वच्छिन्न प्रतियोगिताकत्ब विशेषण दे देने 
मात्र से दोष का वारण हो जाता है | तात्पय यह है ब्रझ में प्रपञ्च का निषेध 
व्यधिकरण रूप से किया गया है । ब्रह्म में प्रपञ्च की स्थिति व्यावहारिक रूप से 
है और 'नेइ नानास्ति किचन? इत्यादि श्रुति ने प्रपञ्च का निषेध पारमार्थिक 
रूप से किया दै । ब्रह्मनिष्ठात्यन्ताभाव प्रतियोगी प्रपञ्च में व्यावद्यारिकत्व तो है 
किन्तु पारमार्थिकत्व नहीं है । क्योंकि पारमार्थिकत्व तो उसका व्यधिकरण घमं 
है। अतः लक्षण समन्वय हो जाने से दोष का वारण हो गया एवं प्रपञ्च में 
मिथ्यात्व अनुमान भी सिद्ध हो गया । 


इस प्रकार वेदान्तपरिभाषान्तर्गत श्रनुमान परिच्छेद को श्री विद्यानन्द 
जिज्ञासु विरचित सानुवाद सुबोधिनी व्याख्या समाप्त हुईं ॥२॥ 


0” सहल 
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. भ्रथोपमानं निरूप्यते । तत्र साटश्यप्रमोकरणमुपमानम्‌ । तथा हि। 
नगरेषु हृष्टगोपिए्डस्य पुरुषस्य वनंगतस्य गवयेन्द्रियसन्निकष सति 
भवि प्रतीतिः, अयं पिणडो गोसद्टश इति । तदनन्तरं भवति निश्चयः, 
अनेन सरशी मदीया गौरिति । तत्रान्बयव्यतिरेकाभ्यां गबयनिष्ठगोसा- 
टृश्यज्ञानं करणं गोनिष्ठगवयसाहृश्यज्ञानं फलत्‌ । 


अथ क्रमप्राप्तसुपमाननिरूपणं प्रतिजञानीते- अथेति । अनुमाननिरूपणा- 
नन्तरमिस्यथेः । तत्रेति । अनुमानिनसरूपणानन्तरनिरूपण विषयी भूतोपमाने 
सतीत्यथेः । अत्राप्युपसी यतेऽनेनेत्युपमानमितिव्युत्पन्न डपमानशब्दो लक्षणम , 
अव्युप्पन्नस्तु लक्ष्यमित्याशयेनाह--साटश्येति । सादश्यप्रमाया डपमिति- 
रमायाः करण साधारणकारणसुपमानमिस्यथः । ननूपमानस्य प्रत्यक्ञाद्यन्तभांवान्न 
पृथक्प्रमाणतेति साङ्कथादिभिरुक्तत्वात्कथमुपमानस्य सादश्यज्ञानकरणतेव्या- 
शङ्गयाह -तथा होति । यथोपमानस्य सादश्यप्रमाकरणत्वं तथा प्रदश्यते 
श्त्यथः । गोसहशाः--गोभिन्नव्वे सति गोगतभूयोधमवान्‌ । तत्र - निश्चयद्वय- 
मध्ये । अयं पिण्डो गोसरश इति गोनिरूपितगवयपिण्डनिष्ठसाइश्यज्ञानं 
करणम्‌ । अनेन सरशी मदीया गौरिति गवयपिण्डनिरूपित गो निष्ठसारृश्यज्ञानँ 
फलम्‌ । प्रथमज्ञाने जाते सति द्वितीयज्ञानस्योपदशेनात्तद्धिना तद भावादित्यन्वय- 
व्यतिरेकाभ्यां प्रथमज्ञानस्योपमानस्वं द्वितीयज्ञानस्यो प मितिस्वमित्यथः । 


अ०-_अब उपमान का निरूपण किया जाता है । सारृश्य प्रमा के करण 
को उपमान कहते हें । वह इस प्रकार है--नगरों में जिस पुरुष ने गोपिणड 
को देखा, पीछे वह जंगल में गया वहाँ पर गवय पिण्ड के साथ इन्द्रिय सनिकषं 
होने पर यह पिण्ड गो के सहश है--ऐेसो प्रतीति हुई । उसके वाद इसके 
सदृश मेरी गो है-एऐसा निश्चय हुआ । यहाँ पर अन्वय व्यतिरेक से गवय में 
रहने वाला गो के साहश्य का शान करण है एवं गो में रहने वाला गवय के 
सादृश्य का ज्ञान ( उपमिति रूप ) फल है ।. 


सु०--चार्वाक केवल एक ( प्रत्यक्ष) प्रमाण मानता है और वेशेषिक 
अनुमान भी मानते हें । इन दोनों प्रमाणों के निरूपण के बाद बहुवादी 
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सु०-सम्मत न्याय से आगम प्रमाण का निरूपण होना चाहिये था किन्तु सूची 
कट।इ न्याय से उयमान का निरूरण करते हैं 

श्रनुमान निरूपण के बाद निरूपणीय विषय उपमान का लक्षण करते 
हैं। सादश्य प्रमा का करण उपमान कहलाता है यहाँ भी उप उपसग पूर्वक 
मा धातु से करण में ल्युट प्रत्यव करने पर उपमोयते अनेन इति उपमानम्‌ इस 
व्युत्तत्ति से व्युत्पन्न शब्द लक्षण परक है ओर अव्युत्पन्न उपमान शब्द लक्ष्य 
परक है- ऐसा समझना चाहिए । सादृश्य प्रमा (उपमिति प्रमा) का असाधारण 
कारण उपमान कहलाता है । यदि कहो--उपमान प्रमाण तो प्रत्यक्ष प्रमाण 
के श्रन्तगत ही सांख्यादि दर्शनों ने मान लिया है फिर इसे “साइश्य ज्ञान के 
करण? रूप से प्रथक क्यों मानते हो १ इसी चात को दृष्टान्त के सहित मूल 
ग्रन्थफार समझा रहे हैं। गवयपिण्ड के साथ जो इन्द्रिय सन्निकष हो रहा है; 
उस समय गवय में जो गो का सादश्य ज्ञान है वह तो उपमान प्रमाण है 
किन्तु “अनेन सररी मदीया गोः ( इसके समान मेरी गो है) इस द्वितीय 
ज्ञान को उपमिति प्रमा कहा गया है। इसका उत्पाटक प्रथम साटश्य ज्ञान दे । 
श्रत: “श्रयं पशुः गो सरशः? यह उपमान प्रमाण है। ऐसे द्वितीय उपमिति 
प्रमा रूप शान का जनक प्रत्यक्ष प्रमाण को नहीं मान सकते क्योंकि गो पिण्ड 
के साथ उछ समय इन्द्रिय सबन्निकष नहों है। फिर भी “अनेन सद्टशी मदीया 
गोः? ऐसा निश्चित ज्ञान हो रहा है। अतः इसका उत्पादक प्रत्यक्ष आदि से 
भिन्न उपमान प्रमाण मानना ही पड़ेगा । 

इन्द्रिय सल्निकष के बिना उत्पन्न होने वाला ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं कदा जा 
सकता । अतः उसका करण भी प्रत्यक्ष प्रमाण से भिन्न सारश्य शान रूप 
उपमान प्रमाण माना गया है । 

यद्यपि सारश्य ज्ञान से साइश्य ज्ञान का अनुव्यवसाय भी उत्पन्न होता है 
धँ्योर उपमिति ज्ञान भी उत्पन्न होता है तथापि उपमिति ज्ञान में साहश्य ज्ञान 
करणत्वेन कारण है ओर अनुव्यवसाय का सादश्य शान बिषयत्वेन कारणा है । 
ऋतः उपसमिति के लक्षण की सारश्य ज्ञान के अनुव्यवसायादि में अतिव्याल्ति 
नहीं है। उपमिति का करण सादृश्य ज्ञान है उसमें असाघारण कारणत्व हदी 
बिवच्दित है ब्यापार वत्‌ असाधारण कारण रूप से नहीं, क्योंकि गवयनिष्ठ गो 
के साइश्य ज्ञान रूप उपमान को उपमिति उत्पन्न करने में व्यापार का अभाव 
है । अतः मूल ग्रन्थ में कहा कि नगर में जिसने गापिणड को देखा; कदाचित्‌ 
जंगल में जाने पर उसे गवय पिण्ड दीख पड़ा। गवयपिण्ड के साथ इन्द्रिय 
सन्निकर्षं होते दी यह पिण्ड गो सरश है ऐसा ज्ञान हुआ तदनन्तर ही इसके 

२३ 


१६४ वैदान्तपरिभाषा 


न चेदं प्रत्यक्षेण संभवति, गोपिण्डस्य _ तदेन्द्रियासञ्ञिकर्षात्‌ । 
आष्यनुमानेन, गजयनिष्ठगो साटृश्यस्यातल्लिङ्गर्बात्‌ । 


न चास्य प्रत्यक्षेण गताथतेत्याह-न चेति। इदं - गवयप्रतियोगिक- 
शी निष्टसारश्यज्ञानम्‌ । तदा---गावयपिण्डेनेन्दियसञ्ञिकषसमये । तथा चेन्द्रिया- 
सन्ञिक़ष्टगोपिण्डनिष्ठसारश्यज्ञानं न प्रत्यक्ष प्रमाणफलमिसत्यथें: । एतेन यत्त 
गवयस्य चक्षुः सक्षिकृष्टस्य गोसारश्यज्ञानं तत्प्रत्यक्षमेव, अत एव स्मयमारणायां 
गवि गवयसारश्यज्ञानं प्रव्यच्ञम्‌, न ह्यन्यद्गवि सारश्यमन्यञच्च रवये भूयोऽवयत्र- 
स्रामान्ययोगो जात्यन्तरवर्ती जास्यन्तरखारश्यसुच्यते खामान्ययोगश्चैकः स चेद्‌- 
शवये प्रत्यक्षो गव्प्रपि तथेति नोपमानस्य प्रमाणान्तरस्वमस्तीति प्रव्युक्तम्‌, प्रोक्त- 
विधया साइश्येकत्वेऽपि प्रतियोगिवर्मिमेदेन भेदाभ्युपगमादिन्दि यस क्षिकृष्टगवय- 
निष्ठसारर्थञ्ञानस्य प्रत्यक्षत्वेऽपि तदसन्िकृष्टगो निष्ठस्य तस्य प्रत्यक्षत्वासम्भवात । 
नाप्यनुमानेनास्य गताथतेस्याह : नापोलि। न हि मदीया गौरेंतज्िरूपित- 
सारश्यवती गोनिसूपितसारश्यवस्वादस्येट्यनुमातुं शाङ्कय', गोनिरूपितगवय'जेष्ठ- 
श्याश्यस्य गऱ्यचतमानत्वेन पचाव्वत्तितया तल्लिङ्गरवाभावादित्याइ-गज यनिेति । 


श्र यह उपमिति ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण से सम्भव नहीं है क्योंकि गो 
पिरड का उस समय इन्द्रिय के साथ सन्निकषं नदीं है। न अनुमान से ही इस 
प्रकार का सान हो सकता, क्योंकि गवय में रहने वाला गो साइश्य उक्त 
उपमिति का लिङ्ग नहीं हो सकता । | 


शु०-समान ही मेरी गो है ऐसा निश्चय हो गया । उपमान ओर उपमितिके बीच 
में किसी व्यापार का उल्लेख नहीं किया । तात्पर्य यह निकला कि गवय पिण्ड 
में गो का साहश्य ज्ञान दोने पर “इसके समान ही मेरी गो है? ऐसी उपमिति 
होती है। और नहीं रहने पर उपमिति नहीं होती । अतः अन्वय व्यतिरेक के 
श्राघार पर गवय निष्ठ गो साहश्य ज्ञान को हो करण मानना चाहिए । 

वस्तुतस्तु यह पिण्ड गो सदरा है ऐसा गवय में गो साटश्य का झान होते 
हो साटश्य शान से प्राकाज्लीन देखो हुई गो का संस्कार उदबुद्ध दो जाता है । 
श्रतः अनुमान में जेसे व्यासिशान जन्य संस्कार अवान्तर ब्यापार पड़ता था 
पेसे ही यहाँ मी सारश्यज्ञान जनित उद्बुद्ध संस्कार को अवान्तर ब्यापार 
सममभना चाडिए्‌ । य 

नैयायिक उपमान तथा उपमिति का स्वल्प ऐसा नहीं मानते । किन्तु गो 
सहरशो गवयः पेसा आरणयक से सुनकर वन में गये हुए व्यक्ति के सामने अर्व 
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छु०--गवय पिण्ड आता हे तब गो का साहश्य दर्शन गंबय पिशंड में उसे होता 
है । यही उपमिति का करणं है। उसके चाद “गो सरशो गवयः इस पहले | 
सुने गये हुए अतिदेश वाक्य के अर्थ का स्मरण हो आता है । यही व्यापार 
है, उसके बाद "गवयो गवयपद वाच्यः? इस प्रकार सञ्ज्ञा सडिश सम्वन्ध शान 
को उन्होंने उपमिति कहा है । यहं गत्य पद वाच्य है ऐसा भी वे नहीं मानते 
क्योंकि फिर दूसरे गवय में शक्तिग्रद का अभाव होने लगेगा । 

पर विचार हृष्टि से देखने पर जिसने “गो सर॑शो गवयः? ऐसा वाक्य नहीं 
सुना उस व्यक्ति के सामने भी गवय पिण्ड के आने पर यह पिण्डे गौ के 
समाम है ऐसा प्रत्यक से ज्ञान होता ही है। फिर श्रतिदेश वाक्य श्रवण को 
क्या आवश्यकता रही । संशा सर्जि सम्बन्ध शान को जो उन्होंने उपमिति कहा 
है अर्थात गवयः गवयपदवाच्यः? ऐसा कहना भी परिहास का पात्र बनना है 
एवं शानुभव का आपलाप भी होता है । अनुभव तो यह पिण्ड गो के सहश 
है, ऐसा होता है। न कि गवयो गवयपदवाच्य: ऐसा होता है। यदि गो, गवय 
आर गश्च सामने खड़े हों और कोई पूछे कि गवय कोनसा है! तो उत्तर 
देने वाला कहता हो कि गवय गवयपद वाच्य है तो क्या बह पागल नहीं माना 
जाएगा १ चल्कि उसे सामने के पिणडों में से किसी एक की ओर निर्देश 
करते हुए कना चाहिये कि यह पिण्ड गवयपद वाच्य है । अतः नैयायिकों का 
मत उपमान, उपमेय, उपमिति के स्वरूप में उपेच्प है । 

उपमान का अन्य प्रमाण में अन्तर्भाव नहीं 


सांख्य दशनकार ने प्रत्यक्ष प्रमाण में ही उपमान को अन्तर्भूत कर 
दिया है इसका निराकरण करते हँ -- । 

गोनिष्ठ गवय के साइश्य का शान रूप उपमिति प्रत्यक्ष प्रमाण से हुआ है; 
ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि जिस समय गवय-पिण्ड के साथ इन्द्रिय सन्निकर्ष 
है, उस समय गो-पिण्ड इन्द्रिय से असन्निकृष्ट है फिर भला “अनेन सदशी 
भदोयागोः? इस प्रकारका. उपमिति शान प्रत्यक्षप्रमाण का फल केसे कहा जा 
सकता है। कदाचित्‌ कहो कि जब गवय के साथ इन्द्रिय सन्निकषं छुआ,“ तब 
गवय में जा गो का सादृश्य दीखता है यह तो प्रत्यक्ष दै ओर उसके बाद गो 
के स्मरण से जो गो में गवयका साइश्य ज्ञान होता हे जिसे आप उपमिति 
कहते हो, वह भी प्रत्यक्ष रूप हो है तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि साहश्य 
अनुयोगी प्रतियोगी के भेद से भिन्न-भिन्न होता है । यद्यपि तद्भिन्नत्वे सति तद्गत 
भूयोधमवत्वम्‌ रारश्यम? अर्थात्‌ गो से भिन्न होता हुआ भी गो में रहनेवाला 
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नापि मदीया गौरेतद्गबयसद्ृशी, एतन्निष्ठसा दश्यप्रतियो गित्बा 
यो यद्गतसाटश्यम्रतियोगी, स तत्सद्टशाः, यथ।मेत्रनिछसादृश्यप्रेतियोगी 
चैत्र: मेत्रसदश इत्यनुमानात्तत्संभव इति बाच्यम्‌ । एवं विधानुमाना- 
नबतारेऽप्यनेन सदृशो मरीया गोरिति प्रतीतेरनुभवसिद्धस्त्रात्‌ । उप- 
मिनो मोत्यनुठ्यबसायाश्च । तस्मादुपमानं मानान्तरम्‌ । | 

इत्युवमानपरन्च्छेदः ।। ३॥। 

अनु मानान्तरेण तत्सम्भवमाशङ्कय परिहरात-नापोति । तत्सम्भव:- 
शवयनिरूपित गोनिष्टसारश्यप्रमासब्मवः । शस्त्वेव यथाकथं चिदंनुमानोस्थार्न 
तथाऽपि गोनिष्ट सादृश्यं नानुमानप्रमेयं तथा भूतानुमानानुत्थानेऽपि निरुक्त 
ज्ञानस्य सरचनुमानसिद्धत्वादनु्रानस्यान्वयव्यतिरेकाभ्यां तव्करणतासिद्धः । 
अन्यथा यत्र यत्रानुमानावतरणसम्भचस्तस्य तस्यानुमानप्रमेयव्वे प्रत्यक्ष सिद्धस्य 
घटादेरपि तप्प्रमेयतया तत्सिघाधयिषया सर्वत्रायं घटः कम्बुप्रीवादिमत्त्वाद्‌ 
घटान्तर व दित्ये त्रमा दि नाऽनुमा नसम्भवात्प्रत्यक्ष प्रमाणस्याप्यनुमानेउन्तभोवः स्यादि- 
स्याशयेनाह-- एबं विधेति । अनुव्यवसायादपि खाइश्यक्ञानमुपमानफल।मत्याह- 
डपमिनोमोत्यनुऽ्यबसायाच्चेति । एतेन योऽप्ययं गोसदशस्थ गवयशड्दो 
वाचक इति प्रत्ययः सोड्प्यनुमानसेव । यो हि शाब्दो यत्र ढृद्धेः प्रयुञ्यते 
सोऽसति वृत्त्मन्तरे तस्य वाचको यथा गोशब्दो गोत्वस्य, प्रयुज्यते चैष गवय- 
शब्दो गोसरश इति तस्यव वाचक इति प्रत्युक्तम्‌ । अत एवं न तउ्ज्ञानमागम- 
स्यापि फलं गवयसदृशी मदीया गौरिति वाक्यमश्रतवतोऽपि तथाभूतञ्ञानोत्पत्ति- 
दशेनात्तस्मादुपमानं न प्रव्यक्ताद्यन्तगंतमिव्युपक्षंहरसि- तम्मादिति । 

इति श्रीपरमहंसपरित्रा ज का चार्य बालगोपाल तीरथ श्रीपाद शिष्य द ्तावतं- 

सरामकुमारस्टूजुघनप तिसूरिसुतशिवदत्तकृतायां वेदान्तपरि- 
भाषाऽथ दीपिका यामुपमानपरिच्छेदः: समासः ॥ ३ ॥ 


श्र०-मेरो गो इस गवय के समान है, इस गवय में रहने वाले साहृश्य का 
प्रतियोगी होने से “जो जिसमें रहने वाले साहश्य का प्रतियोगी होता है, वह 
उसके सदश दोता है। जैसे मैत्र निष्ठ सादृश्य का प्रतियोगी चैत्र मैत्र के सरश 
है| इस अनुमान से मो पूर्वाक्त उपमिति ज्ञान का होना सम्भव नही, क्योकि 
इस प्रकार अनुमान का प्रयोग न करने पर भी? इसके समान मेरो गो है? ऐसी 
प्रतोति अनुभव सिद्ध है । “अहम उपमिनोमि’ मै उपमान करता हूँ ऐसा 
अनुञ्यवसाय होता है, न कि श्रनुमिनोमि ऐसा श्रनुव्यवसाय । अतः उपमान, 
प्रत्यक्ष ओर अनुमान से भिन्न प्रमाण सिद्ध हुआ । 
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सु०-छो भूयो धर्म (अधिक धर्म) है, यही साहश्य शब्द का अथे है। यहतो गो 
झोर गवय में एक ही है, भिन्न नहीं ।--तो यद्द कहना ठीक नहीं क्योंकि गवय 
में गो के साइश्य कहते समय गवय श्रनुयोगो है, गो प्रतियोगी है। इसके विप- 
रीत गोनिष्ठ गवय के साइश्य में गो अनुयोगी है तथा गवय प्रतियोगी है। 

अतः श्रनुयोगी, प्रतियोगी के भेद से गवय में और गो में रहनेवाळा 
साहश्य भिन्न-भिन्न है, एक नहों। इसलिए सांख्य शाख के अभिमत प्रत्यक्ष 
प्रमाण में उपमान का अन्तर्भाव नहीं हो सकता । इन्द्रिय सन्निकृष्ट गय में गो 
के साइश्य ज्ञान का प्रत्यक्ष होता हुआ भी इन्द्रिय से आसन्निकृष्ट गो पिण्ड में 
गवय के साहश्यज्ञान को प्रत्यक्ष नहीं कह सकते । -किन्तु उपमिति कहेंगे और 
इसका करण भी प्रत्यच्त से भिन्न उपमान प्रमाण सिद्ध हुआ । यदि 
इस पर वैशेषिक कहें कि कथञ्चित्‌ सांख्य शास्त्रानुसार प्रत्यक्ष में उपमान का 
अन्तर्भाव न हो. सका फिर भी अनुमान में उसका श्रन्तर्माव हो जायगा १ तो 
यह कहना ठीक नहीं--क्पोंकि अनुमान के लिए दृष्टान्त में पूर्व से व्यासि ग्रह 
होने के बाद पक्ष में हेतु दीखने पर पद्चधमंता ज्ञान से पूवदृष्ट व्याप्ति ज्ञान 
जनित संस्कार का उद्घोध होनेसे अनुमिति हो सकती है जो प्र्त में असम्भव है | 

अच्छा अब आप अनुमान का स्वरूप बताएँ १ 

*मदीया गोः एतद्ववयप्रतियोगिकसादश्यवती गोनिरूपितसाद्दश्यवत्वात्रै 
( मेरी गो, इस गवय निरूपित साहश्यवाली है, गो निरूपित साहश्य वाली हने 
से-एऐसे अनुमान से गो में गवयप्रातयोगिक साइ्श्यका अनुमिति ज्ञान हो जाएगा? 

' तो यह कहना ठीक नहीं क्योक जिसे आप हेतु बना रहे हैं वद पक्ष में 

है नहीं । गो निरूपित साइश्य रूप देतु गवयमें है नकिगोमें। जब पच्च 
में देतु ही नहीं है तो पच्चावत्ति-हेतु पच में साध्यसिद्ध के प्रति लिङ्ग केसे हो 
सकेगा । अतः उक्तानुमान में उपमान का अन्तभाव नहीं कर सकते । 

अस्तु; ययाकर्थाञ्चत्‌ उक्तानुमान का उत्थापन मान भी लेवें फिर भी गो 
निष्ठ सादृश्य श्रनुमान प्रमाण का प्रमेय नदी है, क्योंकि 'मेरी गो इस गवय क. 
समान है”, इस गवय में रहनेवाले सादृश्य के होने से जो जिसमे रहनेवाले 
 साहृश्य का प्रतियोगी होता है वह उसके समान माना जता है जैसे मेत्र में 
रहनेवाले सार्य का प्रतियोगी चैत्र है । अत: वह चेत्र मेत्र के सरश है। इस 
प्रकार अनुमान का प्रयोग जहाँ पर नहीं किया गया, वहाँ भी “इस गवय के 
समान भेरी गो हे--ऐसी प्रतीति सवेलोकानुभब सिद्ध है । यदि उक्त अनुमान 
प्रयोग के जिना “मेरी गो इस गवय के सरश है? ऐसा ज्ञान नहीं होता तो 
कदाचित्‌ अन्वय व्यतिरेक के आधार पर, वेशेषिक उपमान का अनुमान में 


| 
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सु०-अन्तर्भाव कर सकते थे । यदि प्रमाणान्तर का विषय होनेपर भी अनुमान 
के प्रयोग मात्र से “अनेन सरशी मदीया गोः? इस गवय प्रतियोगिक गो निष्ठ 
साहश्य को अनुमान का प्रमेय मानोगे, तब तो प्रत्यक्ष सिद्ध घटादि में भी 
सिषाचयिधा के बल से कदाचित्‌ अनुमान प्रमेयता आ जाने पर प्रत्यद्च 
विषयत्व हो नष्ट हो जाएगा | अर्थात्‌ सिषाधयिषा के बल से यइ घट हे! 
क्योंकि कग्बुग्रीबादि वाला है दूसरे घट के समान, इस प्रकार अनुमान संभव 
हो जाता हे । जो घट प्रत्यक्ष से दीख रहा है उसे भो प्रत्यच्परिकलित- 
मप्यथमनुमानेन साधयन्ति तकरसिका: (जो पदार्थ प्रत्यच् से सिद्ध है 
उसे भी ताकिक अनुमान से सिद्ध करते हैं ) इस न्याय से अनुमानका 
विषय अना लेते हैँ । एतावन्मात्र से यदि अनुमान प्रमाण का ही विषय घट 
को मानोगे, तब तो प्रत्यक्ष प्रमाण का भी अनुमान में श्रन्तर्माब हो जाएगा | 
फिर तो प्रत्यक्ष प्रमाण का भो उच्छेद होने लगेगा । अतः कादाचित्क अनुमान 
प्रयोग से उक्त स्थल पर उपमान का अनुमान में श्रन्तर्माव नहीं कर सकते। 

“ावयप्रतिबोगिक--गोनिष्ठसाश्यम्‌ उपमिनोमि’ (गो में रहने वाले 
गवय के सादृश्य का उपमान करता हूँ ) ऐसा अनुव्यवसाय होता है । 'अनु- 
मिनोमि? ऐसा श्रनुव्यवसाय नहीं होता । ऋतः इससे भो उपमान पत्यच्च और 
अनुमान से भिन्न प्रमाण सिद्ध होता है । 

कुछ लोगों का कहना है कि शब्द में उपमान का अन्तर्भाव कर देंगे 
क्या 'गो सहृशो गवयः? ऐसा वाक्य सुनने पर पहले गवय में सारश्यज्ञान 
होता है पुनः गो में सारश्य शान होता है। तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योकि 
निसने “गो सरशो गवयः ऐसा वाक्य नहीं सुना, उस ब्यक्ति के सामने भी 
गवयपिण्ड के आने पर यह पिण्ड गो के सरश है । ऐसा प्रत्यक्ष शान होता 
है जिसे हम उपमान कहते हें तत्पश्चात्‌ इसके समान मेरी गो है घेसी उपभिति 
हो जाती है फिर आप इस प्रमाण को शब्द में श्रन्तर्भाव कैसे कर सकते हैं! 
अतः प्रत्यक्ष, अनुमान तथा शब्द प्रमाण से (सादृश्य प्रमा का करण्य सारस्य 
शान रूप) उपमान प्रमाण पृथक्‌ सिद्ध हुआ | 

इस प्रकार वेदान्तपरिभाषान्तगंत उपमान परिच्छेद की श्री विद्यानन्द 

निज्ञासु विरचित सानुबाद सुबोधिनी व्याख्या समास हुई ॥३॥ 
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छाथागमो निरूप्यते। यस्य खाक्ष्यस्य तास्प्येविषयीभूतसेसगौ 
झानान्तरेण न बाध्यते सद्वाक्यं प्रमाणम्‌ + वाक्यजन्यज्ञाने च आकाडुन 
योग्यताइडसक्तयस्तात्पयेज्ञानं चेति चत्वारि कारणानि । 


क्रसप्रासमागमनिरूपणं प्रलिजानीते- श्यथेति। डपमाननिरूपणानन्तर्‌ं 
शब्दो निरूप्यत इस्यथेः । सत्रागमप्रमाणं लक्षयत्ति--यस्येति,। मानान्तरी- ` 
थाधिततार्प येगो वरीभूतप दाथेसंसरोबोधकचाकयं शब्द प्रमाणमित्यथः । शद 
समानाथके प्रम'शान्तरेऽतिव्या्तवारणायोष्त- वाक्यस्येति । घद्धिना सिञ्चे - 
दिति वाक्यस्य प्रमाणतानिरासायोर्क्त मानान्तरेण न बाध्यते इति । ख 
प्रजाप तिरारमनो वपाझुदखिददिश्यादावष्याक्षिवारणाय— तात्पय विषयी भूते- 
स्युक्तस। सानान्तरेश इत्मस्य सजातीयप्रमाणान्तरेणेत्यथं: । खाजाध्यं च 
च्यावहारिकतरर्‍्याचेदकत्वेन बोध्यम्‌, तेन पारमार्थिकतत्वाचेदकैः "नेह नानास्ति 
किं चन? ( क० २-१ ) इति बेदान्तेः घटरानयनादिसंसगस्य यारस्वर्गा द्सा ध्य- 
साधनभावस्य च बाधेऽपि न सतिः । एतेनानुमानात्णृथक्शब्द्‌ मनङ्गीकुवन्तो 
चैशेषिकाः पराकृता चेदितऱ्याः। ते हि खौकिकानि रामानयेत्यादीनि वैदिकानि 
ज्योतिष्टोमेन स्वगंकामो यजेत”? इत्यादीनि तात्पये विषयपदाथ संसगंध्रमाषूचंक।णि» 
योग्यतासत्तिमत्पद्कद्म्बकत्वात्परमा नयेस्यादिवदत्यायनुमानेनेव_ शब्दाथेसिष्ठः 
शब्दो न पृथक्‌ प्रमाणमिति चदन्ति । कथमागमोऽनुमानात्णृथक प्रमाणमिस्या- 
शङ्क्य योग्यता दिसह कारज नित ज्ञानस्या नुमानफलत्वाभावा'सथाभूतज्ञरनजनकं 
बाक्यं पृथक प्रमाणमवश्यमभ्युपेयमिव्याशयेनाइ -- चाक्यजन्सज्ञाने चेति । तथा 
खासत्यपि ब्याप्तिज्ञाने विद्यमानेष्वाकाङ्कादिशु संखगंजञानोपल्तम्भाज्ञागमस्थान- 
मानेऽन्तर्भावः । कलूसेनानमानप्रमाण्ेनेच निर्वाहे पृथक प्रमाणं न कल्पनीयमिति 
यद्याग्रहस्तर्हि मनसेव क्ल्प्तेन प्रत्यक्षप्रमाशेम निर्वाहाद ममान मप्यतिरित्तं. प्रमार्ण 


अ०--अब आरम प्रमाण का निरूपण किया जाता है । निस बाक्य के 
तात्पर्य का विषय रूप संसर्ग अन्य प्रमाणों से नाधित नहीं होता हो, बह वाक्य 
प्रमाण कहा जाता हे । वाक्य जन्य ज्ञान में आकांदा योग्यता आसत्ति और 
तारपय शान, ये चार कारण माने नाते हें । 
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नाभ्युपेयम्‌ । यद्यनुमिनोमीत्यनुञ्यचसायबलादभ्युपेयते, तर्हिं शब्दादसुमथै 
जानामीत्यनुव्यवखायबला दागमोऽवश्यमभ्युपगन्तव्य इति भावः । तात्पयज्ञानस्य 


बहुवादि भिर नङ्गीकारात्टृथगुपादानम्‌ । 
mar 


सु०--उपमान के बाद अर्थापत्ति इत्यादिक से पूर्व शब्द प्रमाण का 
इसीलिए. निरूपण किया जा रहा है, कि श्र्थापत्ति को अपेच्छा शब्द प्रमाण 
बहुवादि सम्मत दै । अतः नहुवादि सम्मत न्याय से उपमान के बाद आगम 
निरूपण का दी प्रसंग दै । अब इसका स्वरूप बतलाया जाता है । ॥ 

प्रत्येक वाक्य का तात्पर्य हुआ करता है। उसो तात्पर्य में पदार्थों का 
संसर्ग ( सम्बन्ध ) बोधन कराना इष्ट होता है। यदि किसी अन्य प्रमाण से 
उस वाक्य का उक्त संसग बाघित न हो रहा हो, तो ऐसा वाक्‍य हो प्रमाण 
कहा गया है । उक्त लक्षण में यदि “वाक्यस्य? पद नहीं दिये होते तो प्रमाणान्तर 
में भी शब्द प्रमाण के लक्षण को श्रतिव्याप्ति हो जातो, क्योंकि सभी प्रमार्णो 
का तात्पयं ।बषयोभूत संसग तो दोता ही है । यदि वह प्रमाणान्तर से बाधित न 
हो, तो उसे भी शब्द प्रमाण होने का प्रसंग आ नाएगा । “बह्िना सिंचेत्‌? 
( आग से सचे) इस बाक्यका वहि के द्वारा सिंचन करना रूप तात्पय॑ 
विषयीभूत संसग प्रत्यक्ष प्रमाण से चाचित है । यदि पूर्वोक्त लक्षण में “मानान्त- 
रेण न बाब्यते' इतना विशेषण नहीं दिये होते, तो यइ वाक्य भी प्रमाण होने 
लग जाता । उक्त विशेषण देने पर वहि के द्वारा सेचन करना प्रत्यक्ष से 
बाधित है | इसलिए, “'वहिना सिंचेत्‌” यह वाक्य प्रमाण नहीं दै । 

पशुयाग के अथंवाद वाक्य में कहा हैस प्रजापतिरात्मनो बपासुद 
खिदत्‌' ( उस प्रजापति ने अपनी वपा को उखाड़ डाला ) इस श्रति वाक्य में 
अपनी वपा का उत्खात कहा गया, जो प्रत्यक्ष प्रमाण से बाधित है । उक्त 
लकत में यदि 'तात्यय विषयीमूतादि? विशेषण नहीं देते किन्तु 'यस्ब वाक्यस्य 
श्रर्थः मानान्तरेण न बाध्यते? इतना मात्र कहे होते, तो आथवाद वाक्य में 
श्रतिव्यासि हो जाती । श्रतः तात्पयविषयीभूत सम्बन्ध वपा के उत्खात में नहीं 
है किन्तु पशु य'ग को प्रशंसा में है । और वह प्रशंसा अर्थ मानान्तर से बाघित 
है नहीं। अतः इस वाक्य का तात्पयं विषयीभूत सम्बन्ध प्रमाणान्तर से बाधित 
न होने के कारण यहद वाक्य भी प्रमाण दै । इस वाक्य से पशुयाग को प्रशंसा 
कर उसको अवश्य कतव्यता बतलाई गयी है, कि जब इस याग की सिद्धि के 
लिए प्रजापति ने भी अपनी वपा को खरोंच डाला था, तो इसका अनुष्ठान 
करना ही चाहिए । पशुयाग की प्रशंसा में इस बाक्य का तात्पर्य है । इसलिए. 
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इस अथवाद वाक्य में शब्द प्रमाण की शञ्रव्याप्ति नहीं है । मानान्तरेण पद 
का अथ सजातोय मानान्तरेण करना चाहिये अर्थात्‌ व्यवहार दशा में साजात्य 
व्यावहारिक तत्व बोघक रूप से समभना चाहिये। नहीं तो नेइ नानास्ति 
किंचन? इस पारमार्थिक तत्त्व बोघक वेटान्त वाक्य से लौकिक वाक्य का तात्पय 
बिषयीभूत संसग (घडा ले अआओ- घटका का लाना रूप क्रिया) का 
“ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत? ( स्वगे चाहने वाला ज्योतिष्टोम याग द्वारा 
स्वगं की भावना करे )। इस याग और स्वर्गादि में साध्य साघनभाव का बाघ 
होने लग जाएगा । व्यावहारिक तत्त्वबोधकरूप से साजात्य ग्रहण करने पर 
'नेह नानास्ति किचन? इत्यादि पारमार्थिक तत्त्वोधक वाक्य से उक्त लोकिक 
वैदिक वाक्य में साध्यसाघन भावरूप संसग का बाघ होने पर कोई क्षति नद्दां 
है क्योंकि वेदान्त वाक्य पारमार्थिक तत्त्व का बोघक है ओर “घटमानय 
ज्योति्ोमेन स्वर्गकामो यजेत? इत्यादि वाक्य व्यावहारिक तत्त्व का बोधक हैं 
दोनों में साजात्य नहीं है । इसलिये सजातीय मानान्तर से तो उक्त लौकिक 
चेदिक वाक्य के साध्य साधन भाव रूप रुंसग का बाध नहीं होता । 


अतः ये वाक्य प्रमाण हें । 
वेशेषिको ने अनुमान से पृथक शब्द प्रमाण को नहीं माना है। उनका 


कहना है गामानय? गो को ले आओ--यह लौकिक वाक्य तथा ज्योतिष्टामन 
स्वगकामो यजेत इस वैदिक वाक्य को पक्ष, तात्पयंविषयीभूत पदाथ संसग को 
प्रमा पूबंकर्‍त्र को साध्य, योग्यता आसत्ति बाले पद समूहत्व को हेतु ओर 
'पटमानय? इस वाक्य को दृष्टान्त मानकर अनुमान से हो शब्दार्थं बोघ का 
सिद्धि हो जाएगी । इसी शांका को दूर करने के लिए मूलकार ने वाक्य जन्यज्ञान 
में कांदा, योग्यता, आसत्ति और तात्पय ज्ञान ये चार कारण बताये हें । क्योंकि 
वेशेषिक्रों को रीति से व्यासि ज्ञान न होने पर भी आकांक्षा इत्यादि चारों 
सहकारी कारणों के रहने पर शब्द से संसग बोघ हो जाता है । अत: आगम 
को अनुमान में अन्तभूत नहीं कर सकते । | 

यदि कहो अनुमान प्रमाण जच मानना हो पड़ता है, तो उसो प्रमाण से 
शाब्द बोध स्थल मं भो वाक्यार्थ का निश्चय दो जाएगा, फिर शब्द को पृथक्‌ 
प्रमाण की कल्पना का आग्रह कैसे करोगे १ तो हम कहेंगे कि मन के बिना किसो 
भी प्रमाण से ज्ञान होता नहीं । अतः उसे ( मनको ) मानना आवश्यक है । 
जब उसो प्रत्यक्ष प्रमाण रूपो मन से हो सभी स्थलों पर अर्थज्ञान हो हो जाता 
है, तो अनुमान को भो अतिरिक्त प्रमाण क्यों मानें १ अर्थात्‌ अनुमान प्रमाण 
भानकर शब्द का उसमें अन्तर्माव का दुराग्रह करोगे तो प्रत्यक्ष में अनुमान का 
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₹०-भी अ्रन्तर्भाव हो.जानेसे उस अनुमानमें भी अधामाण्य होने लग जायगा | 

इस पर यदि वेशेषिक कहे; “अनुमिनोमि? ऐसे अनुव्यवसाय के बल से इम 
प्रत्यच्‌ के अतिरिक्त अनुमान को भो प्रमाण मानते हैं तो हम कर्हेंगे- शब्दात्‌ 
अमुमथ जानामि? ( शब्द से उस अथ को मैं जानता हुँ ) ऐसा भी अनुव्यवसाय 
होता है । अतः इस अनुव्यवसाय के वल से आगम को भी पृथक्‌ प्रमाण 
अवश्य मानना दी चाहिये । 

मूल में- आकांक्षा योग्यता आसत्ति इन तोनों पर्दो का समास करके भी 
तात्पर्य ज्ञान को (नहुवादियोंने स्वीकार नहीं किया है इसलिए ही उसे) पृथक रखा। 

कुछ लोगों को यहाँ ऐसा श्रम हो सकता है कि “गामानय”? इस वाक्यको 
जत्र हमने सुना, यही शाब्द बोघ है ओर ऐसे श्रावण शान रूप शाब्द बोघ का 
कारण वाक्य दे । इसी को शब्द प्रमाण कहते हैं । किन्तु ये दोनों बातें ञ्रमरूप 
हैं । कानों से शब्द का सुनना शाब्द बोघ नहीं है। इसे तो शब्द का प्रत्यक्ष 
कहा जाता है | इस शाब्द प्रत्यक्ष के प्रति शब्द करण नहीं है अपितु ओत्र करण 
हवे । यहाँ क्षोत्र प्रत्यक्ष प्रमाण रूप है, वाकय प्रमाण रूप नहीं । इन्हीं बातों के 
बोध के लिए इस आरम प्रकरण का विचार आवश्यक हो जाता है । प्रमाणा- 
न्तर से बाघ न होने वाले तात्पय विषयीभूत संसर्गञ्ञानको शादी प्रभा कहते हैं। 
अथांत्‌ 'घरमानय? इस वाक्य के सुनने के बाद 'घट ले आओ ऐसे ्रथज्ञान को 
शान्दबोघ कहते हैं; उसके प्रति यहद वाक्य करण पड़ता है | ऐसे शाब्द बोध के 
लिए पदज्ञान करण है । पदाथ का बोघ अवान्तर व्यापार है तथा प्रत्येक पदों 
का अपने-अपने अर्थो में पूव से हुआ शक्ति अह सहकारी कारण है । इन सब 
के रहने से जो श्रथ्ज्ञान हुआ, उसे शाब्दी प्रमा कहते हैं । उक्त वाक्य जन्य 
शान में आकां्ादि चार सहकारी कारण कदे गये हैं, क्योंकि इन सभी कारयों 
के रहने पर हीं शाब्द बोघ होता है । इसमें शब्द को करण नहीं माना है किन्तु 
शब्दज्ञान को करण माना दे । उस शब्द का कानों से सुनना अथवा लिपि 
संकेत देखकर पद का स्मरण होना इत्यादि प्रकार से जो पद शान दो रदा है 
उसमें प्रकार ( विशेषण ) रूप से शब्द विषय पड़ रहा है। इसलिए शब्द को 
प्रमाण कह दिया गया है । वस्तुतः शाब्द बोघ में शब्दबोघ करण पड़ता है । 

| अआकांचा का लक्षण 

शाब्दबोथ में झाकांचा, योग्यता, आससि एबं तास्पयज्ञान को सह” 
कारी कारण बताया हे । आच क्रमशः उनका स्वरूप तथा उनकी आवश्यकता 
थतलाते दे-- किसी भी बाक्य में कमसे कम दो पद तो होते ही हैं। पदोंकें 
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तत्र पदार्थीनां परस्परजिज्ञासाविषयत्बयोग्यत्वमाकाङ्का । क्रिया- 
श्रवणे कारकस्य, कारकश्रवरो क्रियायाः, करराश्रवणे इतिकतञ्यतायाश्च 
जिज्ञासाविषयत्वात.। श्रजिज्ञासोरपि बाक्याथेबोधादू योग्यत्वमुपात्तम । 
तद्बच्छेदकं च क्रियात्वकारकत्वादिकमिति नातिव्यामिः गौरश्च 
इत्यादौ । अभेदान्वये च समानविभक्तिकप्रतिपाद्यत्वं तदबच्छेदकर्मित 
तत्त्वमस्यादिव क्येषु नाव्याप्रिः । 


क्रमेणाकाङ्कादिस्वरूपमाइ- तत्रेति । अआकाङ्कादिषु चतुषु" कारशेषु मध्ये । / 

कुत एतदित्याशङ्कय क्रियादिश्रवणे कारकादेजिज्ञासाविषयत्वोपलम्भात्पदार्थानां 
परस्पर जिज्ञालाविषयत्वयोग्यस्वमाकाङ्कास्व रूपमित्याह-_ क्रियेति । अनयेति 
क्रियायाः श्रवणे घटमिति कारकस्य जिज्ञासाविषयत्वम्‌, घटमिति कारकस्य श्रवणे 
श्रानयेति क्रियायाः, दशंपूण मासाभ्यां स्वगंकामो . यजेतेति स्वरंकरणश्रवण्शे 
समिधो यजति इडो यजतीत्यादीतिकतेव्यतायास्तच्छूवणे करणस्य चेत्यथं: । ननु 
ल्लाघवादावश्यकत्बाचच विषयसत्वपयन्तमेवाऽऽकाङ्भालच्तणमस्तु किं योग्यत्वोपादाने- 
नेति चेत्तत्राह --श्जिज्ञासोरपोतति । तथा च जिज्ञासारहितस्य दाक्यजन्यज्ञाने 
पदार्थानां परस्परजिज्ञासाविषयत्वाभावेशप तद्योग्यव्वसरवाज्ञाव्याज्ञरित्यथः ॥ 
ननु अत्र साऽस्तीव्याकाङ्काग्राइकं तदवच्छेदकं किमित्याकाङ्कायामाह- तदिति । 
तथा च गोरश्च इत्यादौ कियास्वादेस्तदवच्छेदकस्याभावादाकाङ्काऽसच्वान्नाति- 
ब्यास्तिरित्यथेः । ननु तत्सहितेषु नीलञ्जुतपलं तरवमसखीत्यादिवाक्येप्वाकाङ्का= 
वच्छेदकरा डित्यादव्या सिरिव्याशङ्कगयाह-- अभेदान्वय इति । अ्भेदेनान्वयो यत्र 
तत्त्वमस्यादि वाक्येऽवच्डेद्ययोग्यव्वलच्तणकाङ्काया अनुरातव्वादवच्छेदकाऽननुगमो 
न दोषावह इति मन्तव्यम्‌ । 


अ०--अश्राकाँक्षादि चारों कारणों में से पदाथों को परस्पर जिज्ञासा में 
विषय बनने को योग्यता का नाम ्राकांचा है । क्रिया का भवण होने पई 
कारक की, कारक के सुनने पर क्रिया को और करण को सुनने पर इतिकतं* 
ब्यता की इच्छा दोतो है । जिज्ञासारहित पुरुष को भी वाक्याथबोघ के लिए 
योग्यत्व पद दिया दै । उक्त योग्यता के अवच्छेदक. कियात्व कारकत्वं आदि 
है। इसलिए गो, अश्व, पुरुष इत्यादि पद समूह में आकांक्षा के क्षज्ञण की 
अतिव्याप्ति नहों है । अ्रभेदान्वय प्रतिपादक वाक्य में समान बिभक्तिघ्राले पर्दो 
का प्रतिपायत्व ही उक्त योग्यता का अवच्छेदक दे । थत: तरवद्यसि इत्यादि 
महावाक्य में भी समान विभक्तिक पद प्रतिपाद्यत्व रूप योग्यता-अवच्छेदक के 
विद्यमान होने से अ्रव्यासि नहीं है । 
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सु०-भ्रवणसे पदार्थका बोघ होता है, किन्तु इन पदार्थों में एक दूसरे की जिज्ञासा 
विषयता की योग्यता रहती है, इसीको यहाँपर आकांच्छा पद से कहा है। 
जैसे 'गामानय' इस वाक्य के गाम्‌ पद को सुनते ढी “शो को? ऐसा श्रथज्ञान 
हो जाता है। गो पद सास्नादिमान्‌ व्यक्ति का बोधक है ओर द्वितीया “अम्‌? 
विभक्ति का अ्रथं कर्मत्व है । अतः इसे गो कर्मक पदार्थ ज्ञान कहते हैं । "गाम्‌? 
पद सुनने से उसी व्यक्ति को गो कमक पदार्थशान होगा जिसे पडले उस 
आथ में शक्तिग्रह हुआ होगा । श्रब गाम्‌ पद से 'गो को” ऐसे श्रथज्ञान के 
बाद क्रिया की आकांक्षा बनी रहती है किगो को ले जाएँ--ले अ्रावें- बोध 
दे, क्या करे १ वैसे ही आनय (ले आओ ) इस क्रिया के सुनने पर कारक 
को श्रमाकांच्या बनी रहती है कि किसे ले आएँ गो, घोड़े अथवा घडे को १ इन 
दोनों पदार्थों भें जा परस्पर जिज्ञासा विषयत्व है उसीको आकांक्षा कहते है । 

यद्दा यदि योग्यता विशेषण नहीं दिये होते तो जिस व्यक्ति में अभो पदार्थ 
शान की जिज्ञासा पैदा नहीं हुई है उसे भौ वाक्य श्रवण से शाब्दबोध होता ही है 
किन्तु वहाँ पर पदार्था' में परस्पर जिज्ञासा विषयत्व तो है नहीं । फिर शाब्द 
बोघ केस हुआ। अतः आकांक्षा रूप सहकारी कारण के अभाव में शाब्द 
बोच होने क कारणा व्यतिरेक व्यभिचार होने लगेगा । इसीलिए उक्त लक्षण 
में याग्यत्व पद दिया है । चाहे जिज्ञासारहित व्यक्ति से सुने गए पद के श्रर्थो' में 
परस्पर जिज्ञासाविषयत्व नदीं है किन्तु उसकी योग्यता तो है न । अत: वहाँ पर 
उक्त लक्षण की श्रव्याप्ति नहीं है तथा व्यतिरेक व्यभिचार भो नहीं है। 

एवं करण के सुनने पर इति कतव्यता को श्रपेक्षा होती है। यथा दण्डेन 
गामानय? ( दण्ड से गाय को लाओ ) यहाँ पर दण्ड करण है, करण व्यापार 
के बिना किसी भी फल को सिद्धि में समर्थ नहीं होता । अतः गो के लाने में 
करणा दरड को इति कर्तव्यता की आकांच्ा होती है। दरड से किस प्रकार गो 
को लाएँ १ वैसे ही कुठारेण काष्ठे छिनत्ति' कुल्हाड़े से काष्ठ को काटता है 
यहाँ भी इति कतंब्यता की आकांक्षा हो जाती है। अतः कुल्हाडे को बलपूर्वक 
उडा उठाकर काष्ठ के ऊरर पटकना रूप इति कतंव्यता की आकांछा होती 
है | ऐसी इति कतंव्यता रूप आकांक्षा से युक्त होने पर कुठार से काछ का 
छेदन रूप अर्थं का बोघ होता है। ऐसे ही वैदिक उदाहरण “दशा पौणमासाभ्याँ 
स्वर्गाकामो यजेत? में समभना चाहिये । यहाँ स्वगं का करण दर्शापौणुमास याग 
है । उसमें इलि कतव्यता की आकांक्षा होने पर "समिधो यजति? "इडो यनति! 
इत्यादि पञ्च प्रयाज का इति कतेव्यता रूप से झन्वय हो जाता है। उसो तरह 
से उक्त इति कतव्यतामें करण की कांचा होनेपर दशं पौणमास का करणत्वेन 


'पागमपरिच्छेर २०५ 
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सु०-श्रन्तरय होता है । लिस योग्यता का प्रतिपादन किया गया बह सवत्र है-इसे 
सामान्य रूप से कैसे समभा जाए १ श्रतः योग्यता फा श्रवच्छेदक चतलाते हें -- 
क्रियात्व कारकत्व आदि पूर्बाक्त योग्यता का श्रवच्छेदक है। गामानय” इन 
दोनों पढार्थों में परस्पर जिज्ञासा विषयत्व की योग्यता है। क्योंकि एक में 
योग्यता का अवच्छेदक क्रियास्व है ओर दूसरे में कारकत्व है। जब क्रियास्व 
कारकत्वादि योग्यता का 'अवच्छेदक कह देते हैं तब गोः श्रश्वः पुरुषो हस्ती 
इत्यादि प्रथमान्त पद के वाच्यार्थ में कियात्व कारकत्व का अभाव होने के 
कारण श्राकांचा नही हे । श्रतः उनसे पदार्थो का संसग बोघ रूप वाक्याथ 
शान भी नहीं होता है। 

याद कहो-उक्त पदार्थों में क्रियात्त्र न सही; कारकत्व तो मानना हीं चाहिये, 
क्योंकि यहाँ भी प्रथमा विभक्ति तो है ही । ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योकि 
प्रथमा विभक्ति प्रातिषदिकाथ मात्र में होती है; कारक में नहीं। आतः कियात्व 
की तरह कारकत्व का भी उक्त प्रथमान्त पठों में तथा पदार्थो में अभाव है । 

शंक्रा--तत्र तो "नीलम्‌ उत्वम्‌? “तत्त्यमसि” इत्यादि प्रथमान्त पट व'त्ते 
वाक्य के पढार्थो में योग्यता श्रवच्छेदक क्रियास्व कारकत्व का ऋआभाव होने के 
कारण उनसे भी विशिष्ट अथ का भान नहीं होना चाहिये । अतः उक्त वाक्य 
में श्राकांचा के लक्षण को व्याति हो जाएगो । 

समाधान-अमेदान्यय स्थल पर योग्यता का अवच्छेदक क्रिपात्त कारकत्व 
को हम नहीं मानते, किन्तु समान विभक्तिक पद प्रतिपाद्यत्व को मानते हैं । 
जिनकी बिभक्ति समान है उन्हें समान विभक्तिक कहते हैं। ऐसे समान 
विभक्तिक पर्दो से प्रतिपाद्य वस्तु में समान बिभक्तिर पद प्रतिपायत्वब रहता 
हे ओर बही उक्त स्थल पर योग्यता का श्रवच्छेदक माना गया है। "नीलम्‌ 
उत्पलम", “सोऽयम्‌ देवदत्तः? धतत्त्रमसि’ इत्यादि वाक्यों में सभी पद समान 
विभक्तिवाले हैं क्योंकि उनमें प्रथमा का एकवचन है ओर उन दोनों पदों 
से श्रमिन्न श्रथ का प्रतिपादन करना दृष्ट है । अतः वहाँ भी योग्यता का 
श्रवच्छेदक के विद्यमान होने से श्रव्यास्ति दोष नहीं है १ 

तत्र तो गौरश्वः? इत्यादिक में भी समान विभक्तिक पद प्रतिपाद्यख रूप 
योग्यता अवच्छेदक के रह जाने से श्रतिव्यासि पूर्ववत्‌ आ गई १ तो ऐसी शंका 
ठीक नदीं--क्योंकि गो: अश्वः इत्यादि का श्रभेद प्रत्यक्ष से बाधित होने के 
कारण इसे अभेदान्वय स्थल नहीं माना जाएगा । 

यदि कहो--तच तो अवच्छेदक सवत्र अनुगत एक नहीं हुआ, कहीं कियात्व 
कारकत्व, तो कहीं समानविभक्तिकपदप्रतिपायरब १ श्रतः श्रवच्छेदक का अननुगम 
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रि ०२» ६ 
एताटशाकाङ्वाडउभिप्रायेणष बलाबलाधिकरणे सावेश्वदेव्यामित्ता 
खाजिभ्यो वाजिनम” इत्यत्र वेश्वदेवयागस्या मिक्षाडन्वितत्वेन न बाजिना- 
काहुत्यादिव्यवहारः । ` 


नन्वन्वयबोधाभाव एवाकाङङ्का किं न स्यात्तस्या: प्रागभावात्मकतया शाब्द- 
ज्ञानकारणर्‍वेन कलक्षत्वादिव्याशङ्कये वंचिघाकाङ्काऽभिमायेण्णेव मीमांसकैः श्रति- 
लिङ्गादिबलाबलाधिकरणश आकाङ्काया व्यवह्नतत्वान्मैवमित्याह--एताहशेति । 
तथा च तृतीयाध्यायतृतीयपादस्थजेमिनिस्टूत्रं “ श्रति लिङ्ग वाक्यप्रकरणस्थानखसमा- 
ख्यानां समचाये पाररौबंल्यमथविप्रकषात? इति । अत्र श्रत्यादी नामेकविषयस्व- 
समवायेन विरोधे सति कस्य प्राबल्यं कस्य दौबल्यमिति चिन्त्यते । तत्र निर- 


श्र०-(इमने श्राकांद्ाका जैपा लक्षण बतलाया वेसा हा आकांच्ा का लक्षण 
मींमासकों को भो इष्ट है ) इसी अभिप्राय से मींमासा दशन के बलाब नज्ञाचि- 
करण में “वइ आमित्ता विश्‍्वदेव देवता सम्बन्धी है आर वाजिन द्रव्य वाजी 
देवता सम्चन्यी है? यहाँ वैश्वदेव याग का आमिद्धा के साथ अन्वय हो जाने पर 
उसे वाजिन द्रव्य को अ्राकांच्ा नहीं रह जाती । अतः वैश्वदेव याग में वाजिन 
का अ्रन्वय नहीं होता है--इत्यादि व्यवहार देखा गया है। 


सु०-रूप दोष अआ गया १ तो ऐसा कहना ठीक नहों-- क्योंकि तच्वमस्यादि महा- . 
वाक्य में भी अवच्छेय जो योग्यता रूप आकांळा दै उसका अनुगम हो रहा 
हे, अतः अवच्छेदक का अ्रननुगम दोषावह नहीं है । 


भ्राकांक्षा के उक्त लक्षण में मीमांसका की सम्मति 


सु०--न्यायशास्त्र में 'पदस्य पदान्तर व्यतिरेक प्रयुक्तान्वयाननु मावकत्वम्‌ 
श्राकांक्षा? ऐसा आकांक्षा का लक्षण किया गया है अर्थात्‌ एक पद का श्रवण 
होने पर भी पदान्तर के अभाव में उसका अन्वय बोध न कराना ही 
आकांक्षा है। जैसे “गामानय' इस वाक्य में पड़े हुप “गाम्‌? पद का श्रवण 
होने पर भी “आनव पद? का अभाव होने से गाम्‌ पद से शाब्द नोघ नहीं होता; 
वैसे दो “आनय” पद के सम्बन्ध में भी समझना चाहिये कि गाम्‌ पद के अभाव 
में अन्वय बोधकता नहों हे | यह अन्वय बोचाभाव ही आकाच्छा दे। ऐसा 
नैयायकों ने कदा है पर न्याय शाख अभिमत अन्वय बोचामाव रूप आकांछा 
का ळण समुचित नहीं है क्योकि जैसा इमने आकांछा का लक्षण किया हे | 
ऐसे दो कांचा का लक्षण मॉमासकों को मौ इष्ट है। इसी अभिप्राय से 
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वेचो रख! श्चतिः, थथा व्रीहीनवहन्तीत्यत्र क्रियाफलभागित्यं कमंत्वं बोधयन्ती 
द्वितीया धतिनिरपेरव घीही णामवघातशेषत्वं प्रतिपादयति । अथ विशेषप्रकाशन- 
सामथ्यं लिङ्गम, यथा यर्हि रंवसदनं दामीव्यस्य मन्त्रस्य लवनाथेप्रकाशकतया 
बहिंलेवने विनियोगः । परस्पराकाङ्कावशात्क्चिदेकस्मिन्नथ पयंदसितानि पदानि 
धाक्यम्‌, यथा "देवस्य स्वा सवितुः प्रसवेऽश्िनोबाहुभ्यां पूष्णो हस्ताभ्यामञ्चये 
जुष्टं निवपामि’ इत्यत्र लङ्गन निर्वापे विनियुज्यमानस्य समवेताथभागस्येक- 
वाक्य बलेन देवस्य स्वेत्यादि भागास्य विनियोगः । लब्धवाक्यभाचानां पदानाँ 
कार्यान्तरापे्या वाक्यान्तरेण सम्बन्धे आकाङ्कापय्यवसन्नं प्रकरणम्‌, यथा 
खमि यो यजतीत्यादेद श॑ंपूण मासकथम्भावाकाङ्कायां पठन।च्छेषत्वम्‌ । क्रमः स्थान- 
मनेकस्थाञ्ञातस्य सन्निध्विशेषाम्नानम, यथा दब्धिरसीत्यत्राझञेयाझी षो मीयोपां- 
शुयागा: रमेण ब्राह्मणे वि!हेता मन्त्रभागेऽपि कमेण मन्त्रत्रयं पठित तत्राग्नेया- 
झषोमीययोजिङ्ग नेव दृयोजि।नयोग सिद्धि: । दब्धिरसीत्यत्र तु न लिङ्गादिविनि- 


सु०-उन्डॉने—'श्रतिलिङ्गताक्यप्र ररण स्थान समाख्यानां समवाये पार--- 
टोबल्यम थविप्रकर्षात्‌ ( पू० मी» दशन २]३/)/4 

इस सूत्र में स्पष्ट किया है । वेदार्थ विचार के लिए पूव भोमांसा तथा 
उत्तर मोमांता में अधिकरण होते हैं जिनमें पांच अवयव होते हैं— 

१, विषपः । २. विशयः। २. पूवपक्ष:। ४. उत्तरपच्च: । ५. सङ्गतिः । 

इनमें ग्रन्थ की सङ्गति, अध्याय की सङ्गति पादसङ्गति तथा अ्धिकरण 
सङ्गतिमेद से अनेक सङ्गतियां कही गई हैं। किसी बिषय में संशय दोने पर 
पूव पक्ष का उत्थापन करके जो समाधान दिया जाता है ऐसे पांच अबवयबों से 
युक्त एक पारिभाषिक अ्रधिकरण उन्हें इष्ट है। तदनुसार बलावलाधिकरण में 
धूबंसूत्रोक्त श्रुति इत्यादिको के बलाबल का विचार किया गया है। थ्र्थात्‌ 
'उक्त श्रति इत्यादिकों के एक विषय में सम्बन्ध होने पर विरोध हो तो किसे 
प्रबल, किसे दुबल कहना चाहिये, ऐसा विचार किया गया है। उनमें प्रबल 
प्रमाणानुसार विनियोग होता है दुबल से नहीं । उक्त श्रति इत्यादि का संक्षेप में 
श्रथ बतलाते हैं--- 

° ३--श्रुति-निरपेछू शब्द को श्रुति कहते हें । यथा ब्रीहीन्‌ अवद्दन्ति’ यहां 
पर शब्रादान्‌? वद में द्वितीया विभक्ति को हा द्विताया श्रुति कद्यते हे ।द्वताया का 
आथे कमत्व होता हे ( कियाजन्यफलशालित्वं कमत्वम ) अवघात रूप क्रपरा जन्य 
त्वक्‌ विमो # रूप फल का भागो रोहि है। इस प्रकार अवधात क्रिया जन्य फल्न 
शालित्व शप कमत्व को बोधन कराने वाली द्वितीया श्रुति स्वार्थ में किसी श्रन्य 
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योजकमस्ति, किन्तु यस्मन्प्रदेशोे चाह्मणे उर्पांशायागविधानं तस्मिन्नेव प्रदेशे 
मन्त्रेऽप्यस्य पाठ इत्ति क्रमाइुपांशुयागानुमन्त्रर्णेऽस्य विनियोगः । योगबलं 
समाख्या । यथा होत्रम्‌ आओद्गात्रमित्यादियोगत्रलेन हौच्रादिसमाख्यानि कर्माणि 
होत्रादिभिरनुष्णियानि । प्रकृते श्रत्तिवाक्यविरोधे चाक्यदौवेल्योदाहरणं “तस 
पयसि दध्यानयति सा वैश्वदेव्यामिच्ता वाजिभ्यो बाजिनम' इति । तत्र वाजिनस्य 
कि बिश्ठेदेत्राङ्गत्वं किं वा वाजिसञ्ज्ञकदेत्रताऽङ्गत्वमिति सशाये वाजमन्नमामिक्षा 
तदेषामस्ती ति व्युत्पत्या वाजिपदस्य विश्वेदरेवपरत्वाद्‌ चाजिभ्यो वाजिनमिति. 
खाक्याद्वाजिनस्य विश्‍श्वेदेतदेवताऽङ्गव्वमवगम्यते, न चामिच्तत्रा वाजिनबाचः, 
किन्तु तया सह विकलः ससुचयो वेति प्राप्ते सिद्धान्तः---न तावद्वाजिनस्य 
विश्वेदेवाङ्गस्वं वैश्वदेवीति तद्धितश्वत्या55मिच्तया तेषां सम्बन्धस्यो चित्यादस्था 
इति सवनामाथ तद्धितस्य स्मतत्वात्सवेनाश्मश्च सबन्नचिह्ठितविशेष्यसमप कत्वादासि- 
क्षाय़ाः श्रुतत्वेन तद्धितवाच्यत्यात्‌ । एवं च न विकल्पसमुच्चयौ कल्प्यो, चिश्‍वदेव- 
सम्बन्धवत्या मिक्तया चाजिनाकाङ्का भावादिति । 


की अपेक्षा न कर घात्वथश्रवघात किया का श्रङ्गख ब्रीहि में बतला रही है | 

२--लिङ्ग श्रथे विशेष प्रकाशन सामथ्यं को लिङ्ग कहते हें । यथा 
“बहिदेबसदनं दामि”? हे बदि ! देव सदन रूप आपको मैं छेदन करता हूँ यह 
मन्त्र छेदन श्रथ का प्रकाशक होने से बदि लवण में इसका विनियोग लिङ्ग 
प्रमाण मे होता है । र 

३-वाक्य-परस्पर आकांचावशात्‌ कद्दी पर एक ही श्रथों में लगे हुए पदों 
को वाक्य कहते हैं । यथा 'देवत्वा सवितुः प्रसलेडश्विनोर्बाहुभ्यां पूष्णो इस्ता 
थ्यामग्नये जुष्टं निवपामि? यहाँ प्रमाण से निर्वाप में समवेत अथ भागका एक 
वाक्य के बल से "देवस्य स्वा? इत्यादि भाग का विनियोग किया गया है । 

४, प्रकरण--वाक्य भाव को प्राप्त पदों के कार्यान्तर की अपेद्धा से 
वाक्यान्तर के साथ सम्बन्ध में आकांद्ा को प्रमाण कहते हे। यथा समिधो 
ध्यजति” इत्यादि प्रयाजो का दश पूणमास में कथंभाव को आकांबा होने पर 
प्रकरण प्रमाण से प्रयाज दशंपोणमास के अंग माने जाते हैं। 

४, स्थान--श्रनेक पठित पदार्थों की सनिचि विशेष को स्थान कहते हें-- 
यथा 'दब्विरास - यहाँ पर ग्नेय, अग्ोषोमीय उपांशु याग का क्रमशः ब्राह्मण 
ग्रन्थ में विधान किया गया है । मन्त्र भाग में क्रमशः तोन मन्त्र पढ़े गये हैँ 
उनमें श्राग्नेय अभीषोमीय इन दोनों में लिङ्ग से ही विनियोग सिद्ध है । पर 
“दब्धिरसि? इस मन्त्र के लिङ्गादि विनियोजक प्रमाण हें नहीं, किन्तु जिस प्रदेश 
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सु०-मै ब्राह्मण ग्रन्थ में उपांशु याग का विधान किया गया दे उसी प्रदेश में 
मन्त्र भाग में भी इसका पाठ है। इसलिए क्रम रूप स्थान प्रमाण से उपांशु 
याग के श्रनुमन्त्रण में इस मन्त्र का विनियोग होता है । 

६ समाख्या--योगचत्रल्न अर्थात्‌ योगिक शब्द को समाख्या कहते हैं यथा 
होत्रम्‌ औदगात्रम्‌ इत्यादि योग अल से होत्रादि समाख्या कर्म होतादि से अनुष्ठेय 
माने गये हें । इस प्रकार उदाहरण सहित श्रति इत्यादि का व्याख्यान हुआ । 

प्रकृत में श्रति ओर बाक्य का विरोध होने पर वाक्य प्रमाण को दुबल 
माना गया है. जिसे उदाहरण से बतलाया जाता है--“तसे पयसि दध्यानयति 
सा वैश्वदेज्यामिक्षा वाजिभ्यो वाजिनम्‌? ( गर्म दूध में द्घि छोड़ देने से 
धनी भूत भाग र जलांश भाग बन जाएूगें । उनमें घनीभूत भाग को आमिच्छा 
एबं जलांश भाग को वाजिन कहते हैं । आमित्ञा विश्वेदेव के निमित्त है ओर 
खाजिन द्रव्य वाजी देवता के निमित्त | यहाँ यह सन्देइ होता है कि बाजिन 
द्रव्य विश्वेदेव का ख्रद्ध हे या वाजी नामका देवता कोई अन्य हीहे। 
वाख का अर्थ अन्न ( आमिक्षा ) होता है वह जिसके लिए हो उसे बाजी 
कहते हैं इस व्युत्पत्ति से वाजी शब्द का अर्थ विश्वेदेव भी हो जाता है। अतः 
'बाजिभ्यो वाजिनम्‌? इस वाक्य प्रमाण से वाजिन द्रव्य विश्वेदेब का अङ्ग 
जान पड़ता है । यदि कहो--विश्चेदेव देवता को तो आमिक्षा द्रव्य दिया जा 
चुरा, अब जाजिन का विनियोग विश्वेदेव देवता के लिए करना चाहोगे तो 
आमिक्धा से वाजिन का बाघ हो जाएगा १ ऐसा कहना ठोक नहीं---क्योंकि 
वाक्य प्रमाण से जब विश्वेदेव देवता का अङ्ग वाजिन सिद्ध हो चुका है तब 
तो चाहे ्रामिक्षा के साथ वाजिन का विकल्प मानो अर्थात्‌ कदाचित्‌ विश्वेदेव 
देवता को आमिद्ा द्रव्य और कदाचित्‌ बाजिन द्रव्य देना चाहिए अथवा 
दोनों का समुच्चय समभ अर्थात्‌ दोनों का ही विनियांग विशत्रेदे के लिए 
कर लेना चाहिए । ऐसा पूवपच्च-दोता है । 

सि० -वाजिन द्रव्य. विश्वेदेव देवता का अङ्ग नहीं हो सकता क्योंकि 
बेश्वदेवी? पट में तद्धित श्रति है जिसकी व्युत्पत्ति 'विश्वेदेवाः यस्याः सा वैश्वदेवी? 
है। इसी तद्धित भ्रति से श्रामिक्चा के साथ विश्वेदेव देवता का सम्बन्ध होना 
उचित है । अत: उक्त श्रुति प्रमाण से आमिद्धा द्रव्य का विश्वेदेव देवता के 
साथ अन्वय हो जाने पर वाजिन द्रव्य का वाकय प्रमाण से श्रन्वयनहीं हो 
सकता क्योंकि श्रुति और बाक्य में विरोघ होने पर श्रुति बलवती मानी जाती 
है। जब भ्रति ने श्रामिच्धा का श्रन्वय विश्वेदेव के साथ करा दिया तो पुनः 
दुबल वाक्य प्रमाण से वाजिन का अन्वय विश्वेदेव देवता के साथ नही हो 

| EV 
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ननु तत्रापि वाजिनम्य जिज्ञासाऽविषयत्वेऽपि तद्योग्यत्त्रमस्त्येच । 
प्रदेयद्रव्यत्वस्यथ यागनिर्ूपितजिज्ञासाविषयतावच्छेदकत्वादिति चेद्‌, 


ननु भवदभिमतस्याकाङ्कालक्षणस्य वाजिनेऽपि सस्वात्कथञ्चक्ततन्नराका ङ्क्य. 
व्यवहारो अवढुक्ताकाङ्घासस्भवादित्याशयेन शङ्कते नन्विति । तत्रापि-सा 
चेश्वदेव्यामिक्तेत्यादाचपि । यागनिरूुपतजिज्ञासाविषयत्वाचच्छेदकरय "ए देयद्रव्य'वरय 
सरवादित्याह --प्रदेयेति । ग्रदेयद्रव्यव्वस्य तदवच्छेदकत्वे जनितकुवयबोधादप 
चाक्यात्पुनरन्वयबोधापत्तः स्वसमान ज्ञातीयेव्यादिवशेषणविशिष्टस्य तस्य तत्वाङ्की- 


ख०-शांका--'तसे पयसि? इस वाक्य में वाजिन को वैश्वदैव याग को 
जिज्ञासा विषयत्व न होने पर भी जिज्ञासा विषयत्व की योग्यता तो है ही ! : क्योंकि. 
यागनिरूपित जिज्ञासा विषयता का अवच्लेदक प्रदेय द्रव्यत्व वाजिन में भीहे। 


सु०-सकता । तात्पर्यं यह कि विश्वेदेव देवता है ओर श्रामिच्ता एवं वाजिन द्रव्य 
हैं । देवता को द्रव्य को आकांक्षा होती है ओर द्रव्य को देवता की आकांक्षा 
होती है । परस्पर आकांक्षा होने पर ङ्गाङ्की भाव का बोघ होता है । विश्वेदेव 
देवता में द्रव्य की आकांच्ा हे ओर श्रामिक्चा तथा वाजिन द्रव्य में देवता की 
आकांक्षा दै । विश्वेदेव देवता के साथ आमिक्चा द्रव्य का तद्धित भ्रति से 
अन्वय होगा ओर वाजिन द्रव्य का वाक्य प्रमाण से अन्वय होगा ' वाकय 
प्रमाण की अपेक्षा श्रुति प्रमाण प्रबल होता हे । श्रतः वाक्य का बाच करके 
श्रुति पदले अआमिक्ञा का अ्रन्वय विश्वेदेव के साथ करा देगी। आमिक्षा द्रव्य 
के साथ विश्वेदेत्र का अन्वय होते ही विश्वेदेव में द्रव्य को आकांक्षा शान्त 
हो जाती है। अब तो वाजिन द्रव्य मात्र में देवता को श्राकांचा है किन्तु 
विश्वेदेव देवता में द्रव्य की आकांक्षा, नहीं रह गयी है। परस्पर आकांक्षा न 
रहने के कारण वाजन द्रव्य का सम्बन्ध विश्वेदेव देवता के साथ नहीं होता 
किन्तु बाजिन का देवता विश्वेदेव से भिन्न बाजि नामक देवता अन्य हो है। 
उसी के साथ वाजिन द्रव्य का अन्वय करना चाहिए | 
आपने आकांक्षा का जैसा लक्षण किया वह तो वाजिन में भी 
विद्यमान है, फिर उसमें श्राकांच्ा का अभाव केसे कह रहे हो १ क्योंकि चाहे 
वाजिन द्रव्य में जिज्ञासा विषयत्व न हो, फिर भी याग की जिज्ञासा बिषयत्ब 
योग्यता तो बाजिन में विद्यमान ही है । क्योकि यागनिरूपित लिशासा घिषयत्व 
का श्रवच्छेदक प्रदेय द्रव्यत्व वाजिन द्रव्य में भी विद्यमान हे । अतः उक्त 
उदाइरण आपके अभिमत आकांक्षा लच्छेण की सिद्धि के लिए उपयुक्त नहीं दै 
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न। स्वसमानजातीयपदाथोन्वयब'घविग्हसहकुतप्रदेय्द्रव्यत्वस्येब तद व- 
च्छेदकत्वेन बाजिनद्रव्यस्य स्वसमानजातीयामिक्ष!द्रव्यान्बयबोधसह- 
क़तत्वेन तारशावच्छेदकाभाबात्‌ । आमिक्षायां तु नेवं, वाजि ना5न्वयस्य 
तदाउनुपम्थितत्वात । 


काराद्दाजिने तदसत्त्वादुक्तलक्ष णासद्गभमान्नोक्तरोष इत्याशयेन परिहरति नेति। 
समभिव्याह्तपदेन स्मारितो यः स्वसमानजातीयः -स्वसदशः पदाथस्तदन्वयबोध- 
विरहेण सहकृतं यत्प्रदेयद्वव्यत्वं तस्यव तदवच्छेदकव्वेन यागनिरूपितजिज्ञासा- 
विषयत्वावच्छेदकत्वेन वाजिनद्र्व्यस्य स्वसदशामिक्षापदार्थोन्वयबोधसहकृतत्येन 
तह्विरहसहकृत प्र देयद्वव्यत्वरूपावच्छेदकाभावा दित्यः । नन्वस्तु वाजिनपदार्थे- 
नेड्राघवयबोधः, तथा चामिक्षायामेव ताइशावच्छेदकाभावः किं न स्यादित्या- 
शङ्कयाह-आअषमिक्ञायां त्विति। प्रथमश्चतामिक्षान्ञयत्रोघकाले वाजिनान्वय- 
बो धस्यो त्थानाभावादिति हेतुमाह- बा जिनेति । 7कानियोठा 


———— eo 


-०-समा ० हम केवल प्रदेय द्रव्यत्व को उक्त योग्यता का अआवस्छ्करक 
नहीं मानते किन्तु स्वसमान जातीय पदाथ के अन्घय बोधाभाव से सहकृत प्रदेय 
द्रव्यत्व को पूर्वोक्त योग्यता का अवच्छेटक मानते हैं। वाजिन में यहद बात है 
नहीं, क्योंकि वाजिन द्रव्य का जिस समय खन्ज्य करना चाहते हैं उस समय 
वाजिन के समानजातीय द्रव्य आमिद्धा का विश्वेदेवा के साथ गअन्वयबोध हो 
जाने के कारणे स्वसमान जातीय पदाथ अन्ययचोध विरहरूप विशेषण नहीं 
है । चाहे प्रदेब द्रव्यस्व रूप विशेष्य अंश वाजिन द्रव्य में विद्यमान भो है. 
किन्तु विशेषण अंश के न होने से तद्विशिष्ट प्रदेय द्रव्यत्व रूप पदाथ भी वहाँ 
पर नहीं माना जाएगा ) आमिक्षा में वैसी बात नहीं क्योंकि आमिक्षा का 
वैश्वदेव याग में छन्त्रय करते समय, आमिक्षा के समान जातोय बाजिन द्रव्य 
का अन्वय उपस्थित है नहीं । अतः आमिच्ा में स्वसमान जातय पदाथ अन्त्य 
बोव विरहरूप विशेषण एवं प्रदेव द्रव्यत्बरूप विशेष्य भी है । इसलिए विशेषण 
विशेष्य दोनों के रह जाने से योग्यतान्च्लेदक आगिच्चा में है बाजिन में नहीं । . 


सु०--याग का स्वरूप द्रव्य और देवता है । देवता के उद्देश्य से द्रव्य के 
त्याग को ही याग कहते हें । अत: देवता के उद्देश्य से जैसे आमिच्चा द्रव्य का 
त्याग करने पर याग का स्वरूप निष्पन्न होला हे, वैसे ही वाजिन द्रव्य के त्याग से 
भी याग का स्वरूप निष्पन्न होना सम्भव ही है। फिर तो आमचा के समान 
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मु०-वाजिन द्रव्य भी प्रदेय हुआ ओर प्रदेय द्रव्यत्व ही तो यागनिरूपित जिज्ञासा 
विषयत्व का अवच्छेदक कह गया है । तब तो आ्रामिक्षा के समान ही वाजिन 
द्रव्य में भी योग्यता होने के कारण पूर्वोक्त आकांच्ता का लक्षण अतिव्यास हो 
गया । इस शंका का समाधान “न?--इत्यादि वाक्य से निजेत्र पूवक दे रहे हैं। 
प्रदेय द्रव्यत्व मात्र उक्त योग्यता का अ्रवच्छेदक हम नहीं मानते यदि 
प्रदेय द्रव्यत्त्र मात्र को पूर्वोक्त योग्यता का अवच्छेदक मानते होते तो बाजिन 
द्रव्य में आकांक्षा के लक्षण की श्रतिव्यासि हो सकती थी किन्तु हम तो स्व 
समान जातोय पदार्थ के अन्त्रय बोघ से शून्य रूप विशेषण से युक्त प्रदेय 
व्यत्व को उक्त योग्यता का अवच्छेदक मानते हैं । अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य का 
याग में विनियोग करते समय यह देखना चाहिये क्रि उसके समान जातिबाले 
पदाथ का अन्वय उस याग में पहले हो चुका है या नहीं। यदि हो चुका है 
तन तो इम उस द्रव्य का प्रङ्त याग में अन्त्य नहीं कर सकते क्योंकि उसमें 
आकांता नहीं है । यहाँ पर योग्यता के अवच्छेइक जो हमने बतलाया, उसमे 
'प्रदेय द्रव्यत्व! विशेष्य है ओर 'स्वसमान जातीय पदाथ अन्वय बोच विरह", 
विशेषण है ! इनमें से एक का भी अभाव रहेगा, तो विशिष्ट का ऋअमाव माना 
जाएगा | जैमे “टण्डी पुरुषः? यहाँ पर दण्ड के आभाव में भा “दरडी दै? ऐसा 
नहीं कह सकते । दरड डो और पुरुष न द्वो किर भी 'दणडा है! ऐसा नहीं 
कहा जा सकता फिर दानो के अभाव में तो कइना ही क्या १ किन्तु दण्डविशि४ 
पुरुष के रहने पर ही 'दणडी है? ऐसा व्यवहार होता है। वैसे हो यहाँ नी 
स्वसमानजातं य पदार्थ अन्वय बोघ विरह रूप विशेषण के अभाव में केवन् 
प्रदेय द्रव्यत्व को योग्यता का श्रवच्छेद 6 नहों कह सकते, क्योंकि विशेप्रणाभार्व 
प्रयुक्त विशिष्टाभाव यहाँ पर विद्यमान है । वैश्वदेव याग में आमिक्षा और 
बाजिन दो द्रव्य उपस्थित हैं। पइले किसका अन््रय हो; पीछे किसका १ इस 
बात का निय तो हो चुका है कि वाक्य प्रमाण को अपेक्षा श्रुति प्रमाण प्रबल 
है । श्रत. श्रुति प्रमाण से आमिक्षा द्रव्य का वैश्वदेव याग में अन्वय बोघ हो 
चुका । तत्पश्चात्‌ यदि वाजित द्रव्य का उसो वैश्वदेव याग में अन्वय करना 
चाहें तो उस समय वाजिन के समान जातिवाले आमिक्षा द्रव्य को स्वसमार्न 
जातीय पदार्थ पद से समभझना चाहिए । स्व=( वाजिन ) के समान जाति 
वाला पदार्थ आमिच्चा का अन्वय बोध वैश्वदेव याग में श्रुति प्रमाण से दो 
चुका है । अतः स्वसमान जातीय पदार्थ श्रन्वयच्रोध बिरह रूप विशेषण के न॑ 
रहने से प्रदेय द्रव्यत्व रूप विशेष्य मात्र योग्यता का अवच्छेदक न बन सकेगा । 
क्योंकि विशेषण के अभाव रदने से तद्विशिष्ट का भी श्रभाव माना जाता है । 
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~~ 


उदाह्रणान्तरेष्त्रपि दुबलत्वप्रयोजक आक ङ्काविरह एव द्रष्टव्यः । 


यथा श्र॒तिवाक्यविरोधे वाक्यदौबंल्यप्रयोजक आकाङ्काविरहरतथोदाहरणान्त- 
रेष्वपि स एवेत्यतिदिशति - डदाहरशान्तरेष्वपीत्ति ।^तत्र श्रत्तिलिङ्गविरोधे 
स्िङ्गदौबंल्यं, यथा ऐन्द्रया गाहपत्यस्चुपतिष्ठत इति श्रयते, तत्र संशयः-- किं 
कदाचन स्तरीरसि नेन्द्र सश्चसि दाशुषे इत्यसाबररेन्द्री तेनेन्द्रमन्त्रेणेन्द्र उप- 
स्थेयः ? उत गाहपत्यः १ इति, भो इन्द्र कदाचिदपि घातको न भवलि किं 
स्वाहुतिदत्तवते यजमानाय प्रीयसे इति इन्द्रप्रकाशनसामथ्यालिङ्गादिन्द्र उपस्थेय 
इति प्राप्ते सिद्धान्तः _ गाहपत्यमिति प्रत्यक्षश्रत्या गाहंपत्यो पस्थाने दि नियुक्तरय 
मन्त्रस्य झुनविनियोगाकाङ्काया श्रनदयाद्विनियोजक लिङ्ग न प्राझ्ोति येनन्द्रोप- 
स्थाने मन्त्रो विनियुज्येतेत । *[लङ्गवाक्ययोर्विरोधे वाक्यदौतरल्यं, यथा दशांपृणणं- 
मासयोः श्रयते--*स्योनं ते सदनं कृणोमि घृतस्य धारया सुरेवं कल्पयामि 


श्र०-इसी प्रकार अन्य उदाहरणों में भी श्रुति लिङ्ग आदि की एक साथ 
उपस्थिति होने पर, दुबलत्व का प्रयोजक आकांक्षाभाव ही समझना चा।'दंये । 


mm ms me “2 


सु०-यदि कहो तब तो आमिक्षा द्रब्य में भी योग्यतावच्छेदक का अभाव ही है, 
क्योंकि आमिक्षा के समान जातिवाला पदाथ वानिन है और उसका अन्वय 
बोध हम वेशवदेव याग में मान लेंगे फिर तो आमिक्षा में भी केवल प्रदेय 
द्रव्यत्व मात्र विशेष्य ही रहा । “स्वसमान जातीय पदार्थान्वयबोघच बिरह रूपी! 
विशेषण रहा नदीं । अतः आमिद्धा में भो योग्यतावच्छुदक का अमाव होने 
से श्राकांच के लक्षण को अ्व्याप्ति है? ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि 
श्रामिक्षा पदले उपस्थित है और उसका वाक्य प्रमाण की पेदव प्रबल ताद्व 
श्रुति से वैश्वदेव याग में अन्वय हो चुका है। अब ( आमिक्षा द्रव्य का याग 
में अन्वय करते समय ) आमिक्षा के समान जाति वाले वाजिन पदार्थ को 
उपस्थिति न होने से अआमिच्ा में 'स्वसमान जातय पदार्थान्वय बोघ विरइ? 
रूप विशेषण भो तथा प्रदेय द्रव्यत्व रूप विशेष्य भी है | अतः विशेषण. विशेष्य 
दोनों के रहने से योग्यतावच्छेदक उसमें विद्यमान है । इसलिए श्रामिच्छा 
में आ्राकांचा के लक्षण की अब्याप्ति नदीं हे । 

जैसे श्रुति और वाक्य में विरोध होने पर वाक्य प्रमाण में दुबलता का 
प्रयोजक आकांक्षा विरइ बतलाया गया, वैसे ही दूसरे उदाहरण्यो में भी दौचल्य 
का प्रयोजक आकांचा विरह ही समझना चाहिए । जिसे विस्तार भय से यहां 
नहीं कहा गया | नैयायिक “अन्वयन्रोधाभाव? रूप आकांक्षा पद में मानते हैं, 
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तस्मिन्सीदास्ट्ते प्रतितिष्ठ बीहीणां मेघ: सुमनस्यमान' इति । भोः पुरोडाश $ तव 
समीचीनं स्थानं करोमि तञ्च स्थानं घतस्थ धारया सुष्ट सेवितुं योग्यं कल्पयामि 
भो ्रीहिसारभूत त्वं समाहेतमनस्कर्तस्मिन्समी चने स्थाने उपविश तत्र स्थिरो 
भवेत्यर्थः । तत्रायं सर्वोऽपि मन्त्रः स्थानकरणे घुरोडाशस्थापने च ` विनियुज्यते | 
क वोइद्धदयप्तुभयत्र व्यवस्थित मितिसंशये सति मन्त्रद्वयाभावात्सर्वोऽप्ययं मन्त्रः 
स्थानकरणस्य पुरोडाशस्थापनस्य चाक, तत्र सर्वेणानेन मन्त्रेण स्थानं कतव्य- 
खिति विनियोजिका श्र॒तिःकल्प नीया, तथा सर्वेण मन्त्रेण झुरोडाशः स्थापनीय 
इत्यपि कल्गनीया, सदनाङ्गत्वतव्त्रातछापनाङ्गत्वस्यापि तद्वाक्य बोधितत्वादति 
प्रस राद्वान्तः पूर्वोत्तराद्वयोः परस्परान्वयेन सम्पन्नस्यकवाक्यस्योत्तरा द्धस्य 
सदनकरणे शक्तिमककल्पयित्वा सत मन्त्रस्य खदने विनियोक्तृमबहत्वात्‌ पूता द्धस्य 
स्थापने शक्तिमकश्पयिस्वा स्थापने सतमन्त्रस्य विनियाक्तमनहत्वाच लिङ्गव-लपन- 
व्यवधाने श्र॒ति प्रति वाक्यं विप्रकृष्यते, प्रत्यक्षं तु लिङ्गद्वयं सनिष्यते, तथा च 
लिङ्गेन वाक्यबाधाद्‌ दद्यसुभयत्र व्यचस्थितमिति । अनत्राप्याकाङ्कानिरह एव 
वाक्यस्य दौबल्यप्रयाजक इति । 2वाक्यप्रकरणयोविंरोधे प्रकरणदौबंश्यम्‌, यथा 
सूक्तवाक्ये श्रुयते - अझ्ञीपोमाविदं हविरजुषेतामवी डूघेतामहोज्यायोक़राताम्‌? 
'इन्द्रा्ञी इद हबिरजुषेतामजादघे रामहोज्यायोकाताम्‌? इत्यादि बेवतावाचकाझो- 
पोमादिपदं पौरणंमास्यादेकाले यथादेवतं 1बभज्य प्रयुज्यते । तत्र संशयः-- 
देवतापदेकवाक्यताभूतानीदं हविरजुबेतामत्यादानि यानि पदानि तानि किं ततो 


सु०-पदार्थ मं नहीं । क्योंकि "पदस्य पदान्तर व्यतिरेक प्रयुक्तान्वयाननुमावकत्वं' 
यदद आकांदा का लक्षण नेयायिऊक का है । इसका भावाथ यह है कि एक पद का 
श्रवण होने पर भी दूसरे पद के श्रवणाभाव दशा में प्रथम पद अपना अन्वय 
बोच नहीं कराता है । अतः अन्वय बोचाभाव ही अ'कांका का स्वरूप है । 

किन्तु वेदान्ती ने पदार्थों में परस्परजिशासा विषयत्व योग्यत्व रूप आकांच। 
का जो लब्ण किया है। यह आकांच्दा पद में नदीं किन्तु पदार्थ में है और 
श्रभाव रूप नहीं, किन्तु भाव रूप है। भाव पदार्थ का जनक भाव ही होता है 
अभाव नहों, यह सवमान्य सिद्धान्त है । परस्पर जिज्ञासाविषयत्व योग्यता भाव 
पदार्थ है शाब्द बोध भी भावरूप है । | 

अत: वेदान्त श्रमिमत श्राकाँ दा पदाथनिष्ठ भावरूप तथा मीमांसा शास्त्र 
सम्मत डोने के कारण ग्राह्य है किन्तु न्यायशास्त्र के अनुसार आकांक्षा का 
लच्छ्ण उभाव रूप, पद निष्ठ एबं मोमांसा शास्त्र से असम्मत होने के कारण 
त्याज्य है। यह पूर्वोक्त अन्थ का भावार्थ हुआ । 
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विष्छुद्यान्यत्रापि प्रकरणावशेषात्प्रयोक्तव्यानि ? डत तत्तदेवतापदेनैकवाक्यतयो 
तद्वदेव व्यवस्थितानीति । तत्र यक्त्विद हविरित्यादिकमवशिष्टं पदजातं तदझी- . 
घोम मन्त्रगतमप्य मावास्यायामझी पोमपद परित्यारोन पठनीयम । तथा इन्दाझी- 
अन्त्रगतमपि पौणमास्यामिन्द्राह्ीपदपरित्यागोन पठनीयम्‌ । तथा सत्येषां मन्त्र 
भागानां सवरोषत्वबोचको दशंपूणमासपाउोऽनुणृह्यते इति ग्राप्ते सिद्धान्तः 
द्री को ममन्त्रद्येषस्येन्द्राञ्रीपदान्बयाश्रवणारत्प्रकरशेन प्रथमं तदन्बयरूपं वाक्यं 
कस्पनीयस्‌, तेन च वाक्येनेन्द्राझोप्रकाशनसामध्यरूपं शिङ्ग' कल्प्यत्ते, तेन 
चानेन मन्त्र भागेनेन्द्राज्ञोविषया क्रियाञ्नुप्ठेयेति चिनियोजिका श्रतिः कल्प्यसे, 
सतः प्रकरण चिनियोगयोसष्ये न्रिभिष्यवधानं भषति, अ्ञझ्ीषोमपदान्वयरूपं 
साक्यं श्रयमाणट्वाल्िङ्गक्रतिभ्यासेच व्यवर्थायते, तस्माद्वाक्येन प्रकरणस्य बाधे- 
तत्व/त्तच्छ्रेषस्तत्रच च्यचतिष्ठते । अत्रापि चिच्छिद्यान्यत्राप्रयोगो अआकाङच्ञाचिरह 
एव कारणम्‌ ।*स्थानप्रकरणयोचिरोधे स्थानदौबंल्यं यथा राजसूये बहवः पात्या ष्ट. 
सोमयागाः सघ फलवन्तः समप्रचानाः, तत्रामिषेचनीयो नाम सोमयागः 
तत्सन्निधौ विदेवनादयः समाम्नाताः “अक्षेदीव्यति! “राजन्यं जिनाति? “शौनः- 
झेपमाख्यापर्यात? इति । जनाति जयति । ब्हुडूचब्राह्मणे समाख्रातं शुनःशेप- 
चिपत्रमाख्यानं शीः्रोपम्‌ । तत्र संशयः ते विदेवनादयः किं सवस्य राज- 
सूयस्याङ्गम्‌ ? डत अभिषेचनीयस्यवेति । तत्र सन्रिधिवशाद्विदेवनादयोऽमभिषेच- 
नीयाङ्गमिति प्राप्ते राद्वान्तः राजसूयस्य कथंभगवाकाङ क्तायामनुद्धत्तायां विहित- 
विदेवनादयः प्रकरशेन राजसूयशेषाः, राजस्तू यश्च बहुयागात्मक इति तत्रत्यसव- 
यागसेषभ्रूतं चिदेवनादिकम । न चाभिषेचनीयस्य काचिदाकाङ क्षा विदेवनादि- 
स्वस्ति ज्योतिष्टोमविकृतित्वेनातिदिछ्ठे: प्राक्कताङ्गेरेव तदाकाङः क्षानिवृत्तेरिति । 
स्थानसमाख्ययोर्विरोधे समाख्यादोबल्यम्‌ । यथा पाौरोडाशिकसमाख्याते. दश. 
पूरा मासकाण्डे खान्नाय्यपात्रशुन्चनं समाख्यातस्‌ । तत्र शुन्धध्चं देच्याय कमरे 
देवयज्याया इति मन्त्र उदाहरणम्‌ । स कि पुर(डाशपात्राङ्गसुत सान्न।य्यपात्राङ्गस्‌ 
इति संशये पौराडाशिकमिति समाख्याते काण्डे पठितत्वात्समाख्यया पुरोडाश- 
काण्डाङ्गानासुलूखलजह्ादीनामपि शोधनेऽङ्गमिति प्राक्त सिद्धान्तः पोरोडा- 
शिकमिति समाख्याया प्रकृति: पुरोडाशमभिधत्ते तद्धितम्रव्ययश्च काण्डम्‌ । न 
चेतावता ङृत्खपुरो डाशपात्राणां सन्निधिरत्र प्रत्यक्तोऽस्ति, किं त्वर्थात्प्रकल्प्यस्त- 
स्मात्काण्डसमाख्यया खन्निधि परिकल्प्य तव्सन्नघ्यन्यथानुपपत््या परस्पराकांक्षा- 
स्ङप्ृत्स्रपात्रप्रकरणं कल्पयित्वा चाक्यलिङ्गश्रतीः पारंकल्प्य तया श्रस्या विनि- 
गोग इति समाख्याया विप्रकर्पः । सान्ाय्यपात्राणां शोधनमन्त्रसञक्निधिस्तु 
अस्यक्ष:, इध्माब्दिः सम्पादनस्य सुष्टिनिर्वापस्य चान्तरा सान्नाय्यपात्राण्शरं 
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योग्यता च तात्पयेविषयीभूतसंसर्गाबाधः। वहिना सिञ्चतोत्यादौ 
ताहशसंसगबाधान्न योग्यता । “स प्रजापतिरात्मनो वपामुदखिद्‌त्‌' 
इत्यादावपि तात्पयविषयीभूतपशुप्राशस्त्याबाघाद योग्यता | तत्त्वमस्या- 
दिवाक्येष्वपि बाच्याभेदबाधेऽपि लक्ष्यस्त्ररूपाभेदबाधा भावाद्‌ योग्यता । 


देश उक्तः, मन्त्रश्चेध्माबर्हि निर्वापवषयो मन्त्रानुचाकयोमंध्यमेऽनुचाके पठ्यते । 

तेन च अत्यक्षसज्नि धना प्रकरणादीनां चतुर्शामेच कल्पनात्‌ न्धिः सन्निकृप्यते, 
तस्मात्क्रमेण समाख्यां बाचत्वा सान्नाच्यपात्रशोघनाङ्गमेच मन्त्र; । स्थानं 
_ सन्निधिः क्रम इत्यनथान्तरा मात ॥ Es 
योग्यतां लझयति-- योग्यतेति ॥ एतावज्लक्षणाउमिधानकलसाइ--व हि- 
नेति । तथाऽप्यस्तु संसर्गार्वीचो योग्यतेत्याशङ्कयाह--स प्रजाप्रतिरिति । एवं 
च साम्प्रदायिकतत््वमस्यादि वाक्यार्थो ऽप्युपपन्न इ त्याइ-- तर्वमस्याद्ोति । 


श्र०-- तात्पयविषदीभूत संसग झा बाघ न होना ही योग्यता है । “श्ररिन 
से सींचता है? इत्यादि वाकय से सेचन किया के प्रति अग को करणत्तेन ससग 
बोच कराना चाहता है । ) पर इसका प्रत्यक्ष र वाघ होने के कारण झ अना 
सिंचति” इत्यादि वाक्य में योग्यता नहीं मानी गई है । उस प्रजापति ने अपनी 
वपा ( चरनी ) को खरोंच कर निकाला इत्यादि वाक्य में योग्यता बिद्यमान 
है क्योंकि तात्यर्यविषयी मूत पशु यागऊो प्रशांसा रूप अथं का बाघ किसो प्रमाण 
से होता नहीं। वेसे ही तत्पमसि इत्यादि महावाक्य में भी दोनों पदों के 
वाच्याथं का अभेद प्रत्यक्ष श्रनुभव से बाधित होने पर भी लक्ष्य स्वरूप के 
अ्रभेद का बाघ न होने से योग्यता विद्यमान है। 


योग्यता का निरूपण 

सु०--वाक्यजन्य ज्ञान में सहकारी कारण आकांक्षा का निरूपण कर श्रब 
योग्यता का स्वरूप बतलाते हे । जहां पर वाक्य के तात्पयं विषयभूत कमत्वादि 
सम्बन्ध का प्रमाणान्तर से बाघ न होता हो, तो समझना चाहिए कि इस वाक्य 
मे वाक्याथ बोघ कराने को योग्यता है । यथा 'घरमानय”? इस वाक्य में योग्यता 
बतमान है क्योंकि घट कमक आनय+ क्रिया रूप इस वाक्य का तात्पय विषयभूत 
संसग कसो प्रमाण से बाधित नहीं हे । सावयव तथा परिच्छिन्न हेने से आन- 
यने क्रिया के साथ कमत्व रूप से घट का सम्बन्ध सम्भव ही है । अतः इसका 
बाघ कोई नही कर सकता | किन्तु “हिना सिञ्चति'---इस वाक्य का-वझि कर” 
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सु०-णक सेचन रूप तात्पये विषयीभूतसंसर्ग-प्रत्यक्ष प्रमाण से बाधित है । कही* 
भो आग से गीला होता हुआ नही' देखा गया है वल्कि श्राग से गीलेपन का 
शोषण होता है । श्रतः वद्धिकरणक सेक का प्रत्यक्ष से बाघ होने के कारण 
पयद्धिना सिंचति? इत्यादि वाक्य में योग्यता नहीं मानी गयी है। 'स प्रज्ञापति- 
रात्मनो वपामुदखिटत्‌” यह वाक्यपशु याग के अर्थवाद रूप से पढ़ा गया है। 
इसका शब्दाथ? उस प्रजापति तो अपनी चरनी खरोंच कर निकाल डाली? ऐसा 
्रपनी वपा का खरोंचना रूप संसग प्रत्यक्ष से बाधित दूसरे की वपा को 
कोई खरोंच सकता है किन्तु अपनो वपा का खरोंचना संभव नहों है । अत: यह 
चाक्य अप्रामणिक ऐसा कहना ठीक नहों, क्योक इस वाक्य का तात्पय 
विषयोभूत संसग चरत्री के खरोंचने में नहीं है किन्तु पशु वाग की प्रशंसा में है। 
अर्थात्‌ पशु याग इतना श्रेष्ठ है कि जिसकी सिद्धि के लिए ब्रह्मा ने. भी अपनी 
वपा का उत्खात किया था । इस प्रकार प्रशांसा बतलाकर पशुयाग की अवश्य 
कतेव्यता का बोधन किया गया है । यह भी स्मरण रहे-कि योग्यता होते हुए भी 
यदि वह ज्ञायमान नहीं है तो वाक्याथ बोघ में कारण नही हो सकेगी। ऋतः 
शायमान योग्यता ही वाक्यजन्य ज्ञान में सहकारी कारण है स्वरूप सती नहीं । 

इसी प्रकार 'तक्त्वमसि? महावाक्य में भी योग्यता बिद्यमान हे । “तत्त्वमसि 
महावाक्य का तात्पयविषयीभूत अथ तत्‌ त्व॑ पदाथ का अभेद हो है। उस तत्‌ 
एवं त्वं पदाथ का श्रमेद आपात दृष्टि से सम्भव न होने पर भी विचार करने 
पर संभव हो जाता है। तत्‌ पद का बाच्प अर्थ सवज्ञत्वादि विशिष्ट चैतन्य 
एवं स्वं पद का वाच्यार्थ श्रल्पज्ञस्वादिविशि्ट चेतन्य है। अतः उक्त वाच्यार्थ 
का अभेद अनुभव विरुद्ध होने से बाघित हे । [कर भी बाच्यार्थ में श्रोपाधिक 
सवेज्ञत्व एवं अल्पज्ञत्व रूप विरुद्ध धम का भाग त्याग लञच्ञण से त्याग कर देने 
पर अवशेष चैतन्य रूप लक्ययाथ का अभेद संभव ही है। यही बहावाक्यों का 
तात्ययविषयीभूत अथ हे । इसका किसी भी प्रमाण से बाघ न होने के कारण 
तत्वमसि? इत्यादि महावाक्यों में योग्यता विद्यमान है। ऐसे हो सर्वत्र लौकिक 
बेदिक वाक्य में तात्पर्य विषयोभूत संसर्गाचाध रूप योग्यता के रहने पर ही 
वाक्याथ बोघ होता है। _ दि 

भ्रासात्त का नरूपण 

याकांच्ता योग्यता निरूपण के बाद आसत्ति का स्वरूप बतलाते हैं 
पद जन्य पदार्थों को उपस्थिति व्यवधान रहित हो, तो उसे आसत्ति कहते हैं । 
पद को उपस्थिति में चाहे ब्यवधान भी रहे किन्तु पदाथ को उपस्थिति में 
व्यवघान न रहने पर आसत्ति का स्वरूप बनता है। अन्यथा “चन्द्र मुङच्व, 
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'आासत्तिश्वाव्यबघानेन पदजन्यपदार्थोपस्थितिः । मानान्तरोपस्था- 
पितपदार्थम्यान्वयबोधा भावात्पद जन्येति ! अत एवाश्रुतपदार्थम्थले 
तत्तत्पदाध्याहारः द्वारमित्यादौ 'पिघेहि’ इति। अत एब इषेस्बा’ 
इत्यादिमन्त्रे छिनद्मि’ इति पदाध्याहारः । अत एव विकृतिषु “सूर्याय 
जुष्टं निवेपार्मि' इति पदप्रयोगः । 


क्रमप्रास्तामासत्ति लक्षयति अआसत्तिश्चेति । पदजन्येव्यस्य प्रयोजन माह- 
मानान्तरेति । यतो मानान्तरोपस्थापितपदाथस्यान्वयबोधो नास्त्यत पुवाश्रुत- 
(^ प दाथेस्थले ऽन्वयबो धयोग्यप दार्थोपस्थापकपदाध्याहारः सङ्गच्छते इत्याह अत 
+ एवेति । अत एव वेदेऽपि ताइशपदाध्याहार इत्याह आत एवेति । द्वितीया- 
न ध्याये चिन्तितं समेषु चाउ यभेदः । यत्र कमसमवेताथप्रकाशकं निवंपामीत्यादि- 
पदमस्ति तत्र सुगमं परिमाणमू । यत्र तु समवेताथेपदाभावेन खो किक विनियोगा- 
भावे वाचनिको विनियोगः स्वरूपतो गम्यते, यथा 'इषे त्वोउज स्वेति? तत्र 
संशयः कि ब्राग्दष्टाथंमन्त्रावधेरेकमन्त्रत्वञ्चुत यावदेव मिथः संबन्धमिषे त्वेति 
तावदेकं यजुरन्यच्च यजुरन्तर मति इषे त्वोज्जे त्वेत्यत्र सोऽयं पदसमुदाय एको 
मन्त्रः तस्यादृष्टाथत्वेनेकस्येवारष्टस्य कल्पने लाघवात्‌ । न चोरुूप्रथस्वेत्यादि- 
मन्त्रवदनुष्ठेयाथस्मारकता खम्मवति, क्रियापदाभावेन तदथंप्रतीत्यभातादिति 
प्राप्त राद्वान्तः - इषे स्वोजे त्वेत्यादौ यजुभेद: “इषे व्वा? इति छिनत्ति, 'ऊज्ज 
त्वा? इत्यनुमार्टी।ते पलाशशाखायाः छेद नसाउज नयोचिनियोगात्ततस्तद नुसारेण 


अ० --(बाक्यार्थ ज्ञान में सहकारी कारण आसत्ति का स्वरूप बतलाते हैं ) 
श्रव्यवधान रूप से पदजन्य पदारथा' को उपस्थिति को आसत्ति कहते दै । 
प्रमाणान्तर से उपस्थापित पदाथ का वाक्यार्थं बोघ में अन्वय नहीं होता। 
अतएव पदजन्य पदार्थापस्थित कही गयं है । इसीलिए जहाँ किसी पदाथ का 
श्रवण नहीं हुआ ऐसे स्थल पर तत्‌ तत्‌ पद का अध्याहार किया जाता है जैसे 
द्वारम्‌? इत्यादि में “पिघेहि? पद का अध्याहार किया जाता है । अतएव इषे 
त्वा/--इत्यादि मन्त्र में छिनद्मि पद का अध्याहार किया जाता है । ( पद जन्य 
पदाथ उपस्थिति मीमांसा दशन को मान्य है) इसीलिए विकृति यागों में 
“सुर्याय जुष्ट' निर्वपामि” ( मैं सूयदेव को उद्देश्य कर तत्‌ सम्बन्धी हवि का 
निर्वाप करता हूँ ) ऐसे पद का प्रयोग किया जाता है। [इस प्रकार सभी 


जगह पद जन्य पदार्थ की ही उपस्थिति रूप आसत्ति वाक्याथ बोध में कारण 
मानी गयी है ]। 
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छिनद्मि अनुमाज्मीध्यथभेद इति । अत एव- मानान्तरेत्याद्तहेतोरेवनवमा- 
ध्यायप्रथमे पादे स्थितं गुणशडदस्तथेति चेदिति 'देवस्य त्वा सवितुः प्रसवेऽश्विनो- 
बाहुभ्यां पूष्णो इस्ताभ्यामञ्चये जुष्ट निवपामिइति मन्त्रे सविन्नश्विपृषशब्दानां 
विक्कृतिषृहाभाव उक्तस्तत्राजझशङ्दोऽपि किमसमवेर्विचनो नोहितव्थ डत समवेत- 
बचन ऊहितव्य इति संशये देवताऽन्तरचाचिसबित्रादिशट्द वद ञिशब्दस्याप 
मिर्वापस्तावकव्वेन पाठाज्नोहनीय इति प्राप्त राद्वान्तः, सचित्रादशब्दान 
कम्मंण्यसमवेताथ त्वेनाझिशब्दस्य चार्नेये कम्मंणि समचेताथंत्वेन दृष्टान्तवेषग्या- 
दूहनीय इति । ननु निर्वापात्पूचं इविषो जुष्टव्वाभावात्तद्यागादिशञ्दोऽपि न 
स्यादिति चेन्न । जुष्टं यथा भवति तथा निषंपामीलि 'क्रयाविशेषणत्वेन भविष्य- 
ज्जोषणपरत्वे सति समबेताथत्वात्‌। तस्मात्सौययागे सूर्याय जु लिवपा- 
मोत्येवमूहनीयमिति । | 


सु०-आओदन पश्य? यहाँ पर न्द्र और भुडच्या इन दोनों पदों को उपस्थिति 
अव्यवधानरूप से होने के कारण येंदहाँ मो श्वासत्तिका लक्षण चला जाएगाइसी- 
लिये पदार्थ की उपस्थिति के साथ अव्यवधान पदका अन्वय करना चाहिये । 
चाहे प्रत्यक्ष प्रमाण से घट दीख भी रहा ह्यो फिर भी शाब्द बोध में 
उसका अन्वय नहीं होता क्योंकि उस घट की उपस्थिति पद से नहीं हुई है । 
जदाँ पर प्रत्यक्ष से दीखने वाले घट को ओर उँगली से निर्देश करते हुए 
“पश्य देवदत्त? ऐसा कहा जाता है बहाँ भी "घटम्‌? ऐस द्वितीयान्त घट पद का 
अध्यादार करके हो शाब्द बोघ होता है। इसलिए ही मूल में कहा है --कि 
मानान्तर से उपस्थापित पदार्थ का श्रन्वयन्गोध वाक्याथ ज्ञान में नहीं होता । 
श्रत; पदार्थ का उपस्थिति पद जन्य होनी चाहिए. । जहाँ पदार्थ अश्रुत हो वहाँ 
पर श्रुत पदार्थ के साथ सम्बन्ध के योग्य पदार्थ का उपास्थापक पद का अध्याहार 
करना पड़ता है । अतएव? 'द्वारम्‌? शब्द सुनते ही “पिघेहि' पद का श्रध्याद्ार 
करने पर हो द्वार को बन्द करो--ऐसा शाब्दबोध होता है । लोकिक वाक्य के 
समान ही वेद्‌ में भी पद का अध्यादार कर शाब्द बोघ बतलाया भ्या है । 
यथा “समेघु वाक्यभेदः स्यात्‌? [ ज्ञैमिनि सू० २.१.४७ ] यद्द दो भिन्न 
वाक्य हैं ऐसा समझना चाहिये । वहाँ विषय दै इषे त्वा? ऊज्जे त्वा) । इस 
पर संशय होता दै कि इस समस्त मन्त्रको एक दी वाक्य मानना चाहिये । 
या ।भन्न-मिन्न दो वाक्य! इस पर पूर्वपश्ची कहता, कि “इषे त्वा? 'ऊज्जे त्वा? यहाँ 
` पर पद्‌ समुदाय एक हो मन्त्र है क्योंकि इसका ष्ट प्रयोजन तो कुछ दीखता 
नही, अदृष्टाथ ही मानना पड़ेगा । श्रतः भिन्न दो वाक्य मानने पर तज्जन्य 
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सु०-अइृष्ट भो दो मानने पड़ेंगे । उसकी श्रपेच्चा एक अदृष्ट मानने में लाघव 
हृ । यदि क्रिया पद होता तो कदाचित्‌ इसे दृष्टार्थक मान सकते थे, किन्तु क्रिया 
पद के अभाव मे दृष्टार्थं की प्रतोति सम्भव नहीं है अतः दानों एक वाक्य हैं । 

सि०--उक्त मन्त्र में इष्रे स्व”? के आगे 'छिुनाझ तथा ऊर्जे स्वा के 
आगो अनुमाञ्मि पद के अध्याहार कर लेने से वाक्य भिन्न हो जाते हैं तथा 
इनका प्रयोजन भी हृष्ट हो ज्ञाता है । अर्थात्‌ पलाश शाखा लेटन के साथ 
“इतरे स्वा? इस मन्त्र का विनियोग करना, क्योंकि इसमें छिनत्ति पट का अध्याहार 
किया है। लिनक्मि ( छेटन करता हैँ ) अनुमाज्मि ( मार्जन करता हैँ ) इन 
दोनों क्रियाओं का अथ भिन्न-भिन्न है ओर पृथक प्रथक्‌ छेदन एवं माजन काल 
में उक्त मन्त्र का विनियोग बतलाया गया है । अतः दोनों वाक्य भिन्न हैं। 
पलाश शाखा छेदन के समय यजमान “इषे त्वा? मन्त्र को बोलकर पलाश 
शाखा का छेदन करता है । थ्रर्थात्‌ हे पलाश शाखे भें तुमे अभी प्राप्ति 
के लिए छेदन करता हँ---ऐसा कहता है। सम्माजन के समय ऊज्ज व्वा 
श्रनुमाज्मि ( हे पलाश शाखे मैं तेरे रस के लिए या अपने चल के लिए तुमे 
सम्माजन करता हूँ ) इस प्रकार भिन्न-भिन्न दृष्ट प्रयोजन के लिए पद अध्याहार 
पूवक उक्त मन्त्र की पृथक पृथक्‌ वाक्यरूप से कल्पना की गदे है। ऐसा 
सिद्धान्त है । 

अश्रुत पद स्थल में पद के अध्याहार के लिए जैमिनी मीमांसा द्शन के 
नवमाध्याय प्रथम पाद में विचार किया गया है । वहाँ दशपोणुंमासप्रकृति 
याग के विकृति रूप से शोय चरू निर्वाप का विधान किया है । जहाँ पर समग्र 
अंगों का उपदेश हो, उसे प्रकृति याग कहते हैं जैसे दरशपोणभासादि। जहाँ 
बह नहो उसे विकृतियाग कहते हैं जेसे-- शौय चरु का निर्वाप । वहाँ पर 
दशंपौणमास रूप प्रकृति याग में दश में तीन और पौणमास में भी तीन याग 
विहित है । उनम आग्नेय अझोषोमोय और उपांशु प्रकृति याग हैं । ' देवस्य 
स्वा सवितुः निवंपामि? इसमें सविता अश्विन और पूष शब्द का पाठ हे । जैसे 
उनका विकृति याग में ऊहाभाव कहा हे, वैसे हो विकृति याग में अभि शाब्द 
का भी ऊद्द करना चादिए या नहीं । ऐसा संशय होने पर भिन्न देवताका 
बाचक सवितादि शब्द का जैसे ऊह नहीं होता, वैसे ही अभि शब्द का भी 
निर्वाप उतने मात्र से दो नायगा । ऊद करने की आवश्यकता नहीं है ऐसा 
पूव पक्ष हुआ १ 

सि०--सविता इत्यादि शब्दों का वतमान कम में समवेत न होने के कारण 
चाहे उनका ऊद करना सम्भव न भो हो, फिर भी आग्नेय आदि कम में अभि 


आागमपरिच्छेद: २२१ 


पदाथश्व द्विविधः--शक्‍्यों लक्ष्यश्वेति । तत्र शक्तिनामपदानामथपु 
मुख्या वृत्ति, यथा घटपदस्य प्रथुचुव्नोदराद्याकृतिबिशिष्टे बस्तुविशेप 
बुत्तिः । सा च शक्तिः पदार्थोन्तरम्‌ । सिद्धान्ते कारणेपु काथ्यीनुकूल- 
शक्तिमात्रम्य पदाथोन्तरत्वात्‌ । 


~~ 


~ 


पदजन्यपदाथोप स्थितिरिच्युक्तम्‌ । तत्र पदार्थः कतिविध इत्यपेकायामाह -- 
पद थश्चति । पदनिष्ठशक्तिविषयः शक्यः पदद्वृत्तिलक्तणाविषयो लक्ष्य: । 
बृत्तेद् निध्यात्पदाथ द्वी विध्यम । गौण्या कृत्तः ल क्षञितलचणायामन्तभावस्य वक्ष्य- 
माणत्वात्‌ केवललक्षणाय'श्वच गौण्यनन्तर्भाचाच्छुक्यो व्यच्यश्चेति विभाग इति 
भावः। तयोः शक्तिनच्षणा निरूप णायत्त नि रू प शस्वाच्ळक्यस्वसूपावगमाथमादौ 
शक्ति निरूपयति -तत्रेति । तयोः -शक्यल्ञक्ष्ययोः । शक्‍यविदोपणीभूता शक्ति 
रित्यथे: । अर्थेजु वृत्ति: —अर्थविषयिणी वृत्तिः । पदानां कार्य्या न्वितेप्वेवार्थेचु 
बृत्ति वदतां प्राभाकराणां निराकरिष्यमाणस्वादाह --सर्थेष्विति लक्षणायामति- 
व्यासिवारणायाह -- मुख्येति । उदाहरति-यथेति। थु विपुलं च तद्बुध्नं 
च वतुलं च यदुदरं तदा दर्यास्य ग्रीवादेस्तदाकृतिविशिष्ट इत्यथ श.क्तः --- 
सङ्कतः । स च परमेश्वरेच्छा अनेन पदेनायमर्थों बोद्धव्य इव्येवंख्या, न तु 
पदार्थान्तरं मानाभावादिति नियायिकास्तान्निराचष्टे-सा चेति । येषां मते 
` शक्तिमात्रस्य पदार्थान्तरता तेषां मते पदनिष्ठा शक्ति: पदार्थान्तरमिति किमु 
वकव्यमित्याह - लिद्धान्त इलि । तथा च शक्तेः पदार्थान्तरत्वे दाहादिल्वक्तण- 
कार्यानुपपत्तिरेव प्रमाणं प्रतियन्धकाभावस्य त्वभावतया न हेतुत्वम्‌ । दाहादि- 
कार्य वह्िनिष्ठस्वानुकूलश क्तिपूर्व क॑ का्यीत्वाद्वटवदिति भावः । ` उपलक्षणमेतत्‌ । 
परास्य श।क्तर्विविधेव श्रयते? शक्तयः खवभावानामचिन्त्या ज्ञानगोचरा? इव्यादि- 
श्र.तस्म्टतिवचनान्यपि एथक्शक्तिसद्भावे मानमिव्यथः । 


अ० - पदार्थ दो प्रकार के हैं (क) शक्य, (ख) लक्ष्य । ( शक्ति डत से 
पट जिस अर्थ को बतलाता है उसे शक्यार्थ कहते हैं ) पदों की अपने अपने 
श्रर्था में रहने वाली मुख्य डृत्तिको शक्ति वृत्ति कहते हें । यथा घट पदको. 
बड़ा वर्तुल उदर वाले आकृति से विशिष्ट वस्तु विशेष में शक्ति है । वह शक्ति 
पदार्थान्तर है, ( इच्छादि रूप नहीं है ) क्योंकि सिद्धान्त में कारणों में काय 
उत्पत्ति के अनुकूल समस्त शक्तियों को पृथक पदाथ माना है । 


सु०-शाब्द का सम्बन्ध होने के कारण ऊद करना सम्भव ददी है । अतः पूवाक 
दशान्त तया दार्टान्त' में विषमता है । यदि कदो कि निर्वाप से पूव तो इवि में 
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सु० जुश्त्व ही नहीं है, फिर हवि से जुष्ट हाने के कारण आमेय कम में 
समवेत है यह आपने कैसे मान लिया ? तो हम कहेंगे--यहाँ पर '्म्मये जुष्ट 
निवपार्मि) सें जुड शब्द क्रिया विशेषण है । अर्थात्‌ जैसे जुश हो वैसे निर्वाप 
करता हूँ । भविष्यत्‌ कालीन जोषन का प्रतिपादक होने से अग्रि शब्द समवेत 
अथ बाला है। इसलिए विकृति सौय याग में अभि के स्थान में सूय्यपद का 
अध्याहार कर "सूर्य्याय जुष्टं निर्वपामि? इस प्रकार पद का अध्याहार कर लेना 
चाहिये । तात्पयं यह कि उक्त मीमांसा के सभो उदाहरणों से पदार्थोपस्थिति 
: के लिए पद का अध्याहार बतलाया गया है, अर्थ का नहीं । यदि पदाध्याहार 
न माना जाए तो मीमांसा दशन के साथ बिरोध पड़ेगा । अतः आसत्ति के 
लक्षण में 'पदजन्य पदार्थोपस्थिति' युक्ति संगत ही है । 


द्विविध षदाथं 

पहले पटजन्य पदार्थापस्थिति बतला आये हैं। उनमें शक्य तथा 
लक्ष्य भेद से पदाथ दो प्रकार के हैं । जिस अर्थ को शक्ति बृत्ति से पद बतलाता 
दो, उसे शक्यार्थ कहते हे । जिसे लक्षणा बृत्ति से बतलाता हो उसे लक्ष्याथ 
कहते हैं | दोनों ही अर्थ के बोचन का सामथ्य पद में होता है । 

अत: बत्ति के मेर से ही पढाथ दो प्रकार के कह दिये गये हैं । यद्यपि 
सोफी वृत्ति, केवल लक्षणा, लक्षितलक्षणा इत्यादि शब्दों से वृत्तियो का विभाग 
करेंगे, फिर भी उन सबका इन्हीं दोनों में श्रन्तर्भाव कर दिया जायगा उनमें 
' गौणी वृत्ति का लक्षितलक्षणा में अन्तर्भाव कर देने से पदार्थ के उक्त दोही 
विभाग होते हैं ! 

| शक्ति निरूपण 

पदनिष्ट शक्ति बृत्ति के विषय को शक्याथं कहा है। इस शक्यार्थ का 
निरूपण शक्ति निरूपण के आधीन है। अतः शक्ति का निरूपण किया जाता 
है । प्रभाकर ने सिद्ध अथ में पदों को वृत्ति नहीं मानी है किन्तु काय से श्रन्बित 
शप्रथों में हीं पदों की शक्ति मानी है। उनका कहना है कि “घटमानय” यहां पर 
श्रानयन रूप काय से सम्बद्ध घट व्यक्ति को जच देखता है तभी घट पद को शक्ति 
का ग्रहण घट व्यक्ति में होता है अन्यथा "घटः? कहने मात्र से शक्ति ग्रह नहीं 
होता १ किन्तु ऐसा कहना ठीक नहीं-तब तो आनय पद को अपने झथ में 
शक्ति का ग्रहण होगा ही नहीं, क्योंकि घट तो आनयन क्रिया से अन्वित है पर 
आनयन क्रिया तो किसी दूसरी क्रिया से अन्वित नहीं है । अतः सभी पदों की जो 
अपने अपने अथ में मुख्य वृत्ति है इसी को शक्ति कहते हैं | जैसे घट पद की 
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सा च तत्तत्परजन्यपद्‌।थज्ञानरूपकाय्यानुमेया । ताहशशक्ति- 
विषयत्वं शक्यत्वम । हंच्चजातेरेब, न व्यक्तः । व्यक्तीनाम।नन्त्येन 
गुरुत्वात्‌ । कथं तर्हि गबादिपदाद्‌ व्यक्तिभानमिति चेत्‌ , जातेव्यक्ति- 
समानसंवित्संवेद्यत्वादिति ब्रमः । 


> ननु सन्तु कारणेषु कार्यानुमेयाः शक्तयः, प्रकृते केन कार्य्योणणपद निष्टा शक्ति- 
रनुमीयत इतव्यपेक्षायामाह- सा चेति । पदाथज्ञानं पदनिष्ठस्वानुकूलशक्तिपूवकं 
पद जन्यपदाथज्ञानरूपकार्यात्वा दित्येवमनुसेयेत्यथेः । एवं शक्तिं निरूप्य शक्याँ- 
लक्षयति - ताटशोति । उदक्तञ्षक्षणशक्ति विषयत्वम्‌ । तञ्च शक्यत्वंजातेर्व्यक्तर्वा 
इत्यपेक्षायामाह --तरूचेति । जातिरत्रानुगतो धर्मः परैर्जातिशब्देन व्यवहिय- 
माणस्तेन जातित्वोपाचित्वपरिभाषायाः सवप्रमाणागोचरत्वोक्तिविरोचो न शङ्कया, 
तत्र हेतुमाह - ठयक्तोनाभिति । नन्वनुगतधमस्य शक्यत्वाभ्युपगमे गामानय, 
पश॒मालभेदित्यादौ गत्रादिपदाद्वयक्तभानं न स्यादित्याशङ्गते- कथामत । 
यद्यपि जातिरेव शक्या तथाऽपि अम्मतद्वतोस्तादास्म्यादेकसं वित्तिसंवेद्त्वाहव'क्त 
समानसं वित्तिसवेयजातिभानसमये व्यक्तिभानमविरुद्धमित्याह- जातेरिति । 


हि ae 
तनक Er ५ 


श्र तत्तद्‌ पद से उत्पन्न विशेष पंदाथज्ञान रूप कायं से शक्ति अनुमेय 
मानी गई हे। ऐसी शक्तिके विपय को हा शक्य कहते हैं, उसमें शक्तत्व 
रहता हे । उस शक्ति का विषय जाति ही है; व्यक्ति नदीं । क्योंक अनन्त 
व्यक्ति को शक्ति का विषय मानने में गोरब है । यदि कहो व्यक्ति में शक्ति न 
मानने पर गाय अथ का गो पद से कैसे भान होगा १ जाति ओर व्यक्ति में एक 
ज्ञान विषयत्व हम मानते हें । 


छ Sn परि व्य 


सु०-चड़े तथा गोल पेट वाली वस्तु विशेष ( घडे ) में शक्ति है । ऐसे ही सभी 
पदों की अपने-अपने श्र्थो में शक्ति है । वह शक्ति क्या चीज है ? इस प्रश्न का 
उत्तर नैयायिको ने दिया है कि ईश्वर को इच्छा ही शक्ति है। "घट पद से घट 
व्यक्ति का बोघ होवे? इस प्रकार की ईश्वरेच्छा प्रत्येक अथ बोघन के लिए प 

में निहित है, इसी इच्छाको पटनिष्ठ शक्ति नाम से नेयायिकां ने कहा हे पर ऐसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि शक्ति को इम प्रथक्‌ पदार्थ मानते हैं केत्रज्ञ पदाथ 
बोचन साम्यंरूप पदड़त्ति शक्ति को ही इम पृथक पदार्थ नहीं मानते किन्तु सभी 
जगह कारणों में कार्य उत्पत्ति अनुकूल शक्ति मात्र को पृथक पदाथ मानते हैं, 
उस शक्ति के सद्भाव में कार्यानुपपत्ति ही प्रमाण है। यदि अभि में दाह के 
अनुकूल शक्ति न दी तो अभि से दाइ कभी भीन होगा । जलसे दाह क्यों 
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सु०-ही घट पद में घट पदार्थ बोधन सामथ्यं का अनुमान किया जा सकता है । 
ऐसी शक्ति के विषय को ही शक्य कहते हैं । यद्यपि घट पद के सुनने से घटत्व 
विशिष्ट घट का बोध होता है, फिर भी घट पद की शक्ति घटत्व जाति में 
माननी चाहिए, घट व्यक्ति में नहीं । क्योकि घट व्यक्ति नाना हे और सभो 
घटों में रदने वाली घटत्व जाति एक है। इसलिए एक जाति में शक्ति मानने 
की अपेक्षा अनेक व्यक्ति में घट पद की शक्ति मानने में गौरव दै । यद्यपि 
घटस्व जाति का इम प्रत्यक्ष परिच्छेद में खण्डन कर आये हैं फिर भी घटत्व 
निखिल घट में रहने वाला एक अनुगत घम हम मानते ही हैं। उसे खण्डन 
करना इष्ट नहीं है क्योंकि घटस्व पटाथे तो अनुभव सिद्ध है। केवल घट्त्व के 
जाति होने में विवाद के कारण उसका खण्डन किया गया है। अतः आपके 
श्रभिमत दृष्टिकोण से उसे हमने यहाँ पर जाति कह दिया है । वस्तुतः अनेक 
व्यक्तियों में प्रतीयमान श्रनुगत घर्म ही जाति पद का अथ है। उसी में इम 
पद को शक्ति मानते हैं; व्यक्ति में नहीं, क्योंकि व्यक्ति अनन्त है 

शंका--यदि व्यक्ति में शक्ति नहों मानोगे और केवल अनुगत घम में ही 
शक्ति मानोगे, तो 'घटमानय’' “घटम्‌ नय? इत्यादि स्थल में घट व्यक्ति का 
बोध नहों हो सकेगा ओर ऐसी दशा में “घट को लाना? ले जाना रूप क्रिया 
भी नहीं हो सकतो ? 

समा०-जाति और व्यक्ति का तादात्म्य है अतः जिस समय घट पद से घटत्व 

घर्म का ज्ञान होता है उसी समय घट व्यक्ति का भी भान होता है क्योंकि इम 
दोनों को एक संवित्‌ संवेद्य मानते हैं। अर्थात्‌ जिस ज्ञान से घट वृत्ति-घटत्व 
घम का प्रकाश होता है उसी से घट का भी प्रकाश होता है । वेदान्त मत में 
गुण गुणी अवयव अत्रयवी जाति व्यक्ति को अभिन्न माना गया दै । अतः दोनों 
. के बोघ के लिए समान सामग्री ही कारण है, भिन्न नदीं । इसे महर्षि बादरायण 
ने “तदनन्यत्वमारम्भण-शब्दादिभ्य.? [ ब्र० सू. २.१.१४] ( कार्य, कारण 
से अभिन्न है, अतः उपनिषद्‌ में घट को केवल कथन मात्र माना है वस्तुतः 
मृत्तिका ही सत्य है ) इस अधिकरण में स्पष्ट किया है । 

यदि समान संवित्‌ संवेद्य न्याय से व्यक्ति का भान होना सम्भव होने पर 
भो घट पद की घट व्यक्ति में शक्ति मानने का दुराग्रह करोगे तो इम पूछते हैं 
कि अनन्त घट व्यक्ति में घट पद की शक्ति एक है अथवा अनेक है १ अनेक 
मानने में तो महद्‌ गौरत होगा, सभी घरों में घट की शक्ति एक कहोगे; तो 
जज. तक भूत भविष्यत्‌ वर्तमान काल के सभी घड़े सामने न आ जायेगे, तब 
तक घट पद का अपने अर्थ में शक्तिग्रह न दो सकेगा । अतः अनन्त जीवन 

२५ 
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यद्वा, गवादिपदानां व्यक्ती शक्ति: स्वरूपसती, न तु ज्ञाता हेतु: । 
जातो तु ज्ञाता । न च व्यक्त्यंशे शक्तिज्ञानमपि कारणं, गौरवात्‌ 
जातिशक्तिमत्त्वज्ञाने सति व्यक्तिशक्तिमक्ष्वज्ञानं विना व्यक्तिधी- 
विलभ्बाभावाच्च 1 


ननु पदाद्वथक्तिसंविदेव दुलेभा तत्मयोजकशक्तेरभावादित्यरुचेराह--यद्वेति | 
स्वरूपसती - स्वरूपेणेच वतंमाना । व्यक्तिबोधकगवा दि पद निष्ठसामर्थ्यस्वरूप- 
मस्त्येचेत्यथे: । व्यावत्यमाह--ज्ञातेति । गवादिपदाद्वयक्ति मानार्थं गवादिपदानां 
व्यक्ती शक्तिरस्तीति ज्ञानं नापेच्चितमित्यथँः । एतदेव स्पष्टयति--जाताविति । 
गावादिपदानई जातौ शक्तिरिति ज्ञाता जातिभानहेतुरित्यथः । व्यक्तिभाने शक्ति; 
कारणं न तु तज्ज्ञानमपीत्याह- नेति । तत्र हेतुमाइ- गौरवादिति । उभयत्र 
शक्तिज्ञानस्य कारणत्वकल्पने गौरवात्‌ । नन्वावश्यकत्वाद्‌ गौरवं न दोषावह- 
मित्याशङ्कयाह--जातीति । 


श्र०--श्र्थवा गवादि पद की व्यक्ति में शक्ति स्वरूपतः विद्यमान होकर 
ही शाब्द बोध का कारण है ज्ञात होकर नहीं, ओर जाति में शात होकर शाब्द 
बोघ में कारण है । ( जाति अंश के समान हो ) व्यक्ति अंश में भी शक्ति 
शान को कारण मानने पर गोरव होगा । साथ ही जाति में शक्तिमत्ता का ज्ञान 
हो जाने पर व्यक्ति में शक्तिमत्ता ज्ञान के बिना व्यक्ति के बोध में बिलम्ब होता 
नहों । ( फिर दोनों में शक्ति ज्ञान को कारण क्यों माना जाय । 


सु०-में भी जीव के लिए किसी भी पदार्थ का बोघ होना सम्भव नहीं है। 
इसलिए अनन्त घट व्यक्ति"में घट पद की शक्ति मानने की अपेक्षा सभी घटों में 
श्नुगत घटत्व में शक्ति मानने में लाघव है । अतएव एक स्थल पर शक्तिग्र 
हो जाने के बाद दूसरे स्थल पर घट के साथ इन्द्रिय सन्निकघं होते दी घटत्व 
का भान होता है, क्योंकि उसमें भी बद्दी घटत्व है । 

पदाथैज्ञान में शक्ति कारण दै जब आपने ऐसा स्वोकार कर लिया 
तब तो व्यक्ति में शक्ति माने बिना व्यक्ति का बोघ ही दुलभ हो जाएगा क्योंकि. 
वाच्यार्थं बोघ का प्रयोजक शक्ति को व्यक्ति में आप मानते नहीं । इसी श्ररुचि 
के कारण शक्ति का विचार करते समय दूसरा उत्तर दे रहे हे--शाब्दबोध में 
दो प्रकार से शक्ति कारण होती है १-स्वरूप से, तथा २-शायमान होकर ( पद 
की शक्ति व्यक्ति तथा जाति दोनों में है ) श्रन्तर इतना ही है कि गवादि पद को 
गो व्यक्ति में शक्ति स्वरूपतः (विद्यमान होतो हुई) शाब्दबोध में कारण है । ओर 
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श्त एच न्यायमतेऽप्यन्बये शक्तिः स्वरूपसतीति सिद्धान्तः । क्षायः 
मानशक्तिबिषयत्वमेव बाच्यत्वमिति जातिरेव वाच्या । 


यतः शक्तित्ञानं विनेव यस्य ज्ञानं तज्ज्ञानाथं शक्तिज्ञानकल्पनमनुक्वितम्‌, 
अत एवं नेयायिकैगंवादिपदाथंस्य पदार्थान्तरान्वबे शक्ति: स्वरूपसती स्वीङृते- 
त्याह--अत एवेति । नन्वेचं तहिं च्यक्तिरपि शक्या; शक्तिचिषयत्वं शाक्यस्व- 
मित्युक्तत्वादू व्यक्ती च शाक्तेः स्वीकारात्तथा च जातेव्यंक्तश्व शक्यत्वे गौरवमित्या- 
- शाहुया स्मिन्पछे ज्ञायमानशाक्तिविषयत्वं शक्यत्वं न तु शाक्तिविषयत्वमतो नोक्त- 
दोष इत्याह--ज्ञायमानेति । 


श०- इसीलिए, न्याय मत में सम्बन्ध अंश में स्वरूपत: शक्ति, शाब्द 
बोघ का कारण मानो गई है । शायमान शक्ति का विषय ही शक्य या वाच्य 
होता है | स्वरूप सती शक्ति का विषय वाच्य नहों होता । झतः जाति ही 
शक्याथं है व्यक्ति नहीं । 


सु०~बाति में शक्ति शाथमान होकर शाब्दनोघ में कारण दै | अर्थात्‌ मो पद की 
गो व्यक्ति तथा गोत्व जाति में शक्ति होती हुई भी व्यक्ति में स्वरूपतः शक्ति 
पदार्थ चोघ का देतु दै । गोत्व जाति में शक्ति ग्रह के बाद पदार्थ बोघक होती 
हे । गोत्व में शक्तिग्रह के साथ हदी गो व्यक्ति में भी शक्तिग्रह होने पर ही गो 
पद से पदार्थ बोघ होगा-- ऐसी बात नहीं है। पेसे ही अन्यत्र भी देखा गया 
दै । भ्रमि में दाह करने को शक्ति है, उस शक्ति का ज्ञान पहले से हो यान दो, 
स्पशे होते ही दाइ होना निश्चित है। ऐसा नहीं, कि जिस व्यक्ति को अमि में 
रहने वालो दाहकता का ज्ञान है उसे दाह होगा छोर दूसरे को नही । अतः 
अभि को दाइ शक्ति स्वरूपसती दाइ रूप कार्य के प्रति कारण है । किन्तु बहि 
शान के प्रति धूमनिष्ठ अझिनोघकता ज्ञात होने पर ही नह्वि के ज्ञापन में समथ 
होती है । एवं गवादि पद से व्यक्ति अंश में स्वरूपसती शक्ति गो व्यक्ति का 
चोध करा देती हे आर गोत्व जाति अंश में शक्तिग्रह होने के बाद ही गोत्व 
अंश का बोघ करा पाती है । 

शंका-जाति अंश के समान व्यक्ति अंश में भो ज्ञात होने पर हो शक्ति, 
व्यक्ति बोध का कारण है, ऐसा कर्यो न माना जाए १ 
समा०-ऐसा कहना ठीक नहीं, जाति तया व्यक्ति दोनों अंशमें ज्ञात होने पर ही 
शक्ति को पदार्थ बोघका कारण मानने में गौरव है, क्योंकि दोनों खगइ शक्तिम 
हुए निना शाब्द बोचक नहीं होता | ऐसा मानने की अपेक्षा जाति अंश में ज्ञात 
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सु०- होकर तथा व्यक्ति अंश में श्रज्ञात रहकर शक्ति पदाथ बोघ करा देती है--- 
ऐसा मानने में लाघव है । यदि कहो-फलमुख गोरव दोषका कारण नहीं होता । 
दूध देनेवाली गाय की लात सभी सहते दैं। अतः व्यक्ति अंश में मौ ज्ञात 
होने पर शक्ति व्यक्ति का बोध कराएगी । इसलिए. उक्त गौरव दोषावइ नहीं 
है १ तो ऐसा कहना ठीक नहीं । क्योंकि जाति में शक्तिग्रह हो जाने के बाद 
व्यक्ति में शक्ति ग्रह न न होने के कारण व्यक्ति बोघ में विलम्ब होता; तो विवश 
हो व्यक्ति अंश में भी ज्ञाता सती शक्ति को शाब्द बोघ का कारण मानना 
पड़ता 1--पर ऐसी बात है नहीं । व्यक्ति अंश में शक्तिग्रह हुए बिना भी गवा- 
दिपद से सास्नादिमान व्यक्ति का बोध दो जाता दे । फिर व्यक्ति अंश में भी 
शातासती शक्ति शाब्द बोघ का कारण मानकर गौरव क्यों सहा जाय । | 

जहां पर शक्ति शान के निना ही जिसका बोघ हो जाता हो, तो वहां 
शक्ति ज्ञान की कल्पना अनुचित है। इसलिए ही पदार्थो के संसग में 
नैय्यायिकों ने स्वरूप सती शक्ति को शाब्द बोध का हेतु कहा दे यथा 
घट पद की शक्ति घट. घटत्व और दोनों के समवाय सम्बन्ध मे है। इनमें 
घटत्व ओर घट इन दोनो में शक्ति का ज्ञान होने पर ही शाब्द ( पदाथ , बोघ 
होता है । किन्तु समवाय सम्बन्ध में शक्ति ज्ञान, शाब्द बोच के लिए आवश्यक 
नहीं है। उस अंश में तो केवल शक्ति विद्यमान रद्द कर के हो शाब्द बोध का 
कारण बन चुको, तो अन्य स्थल पर भो वैसा मान सकते हैं । अतः समवाय अंश 
के समान ही व्यक्ति अंश में भी केवल विद्यमान रहकर शक्ति व्यक्ति का वोध 
करा देगी-ऐसा मानने में कोई आपत्ति नहीं है । 

शंका--तब तो आपने शक्ति का विषय नाति तथा व्यक्ति दोनों को मान 
ही लिया-ऐसी दशा में जार्ष ओर व्यक्ति दोनों में शाक्यत्व हे । क्योकि शक्ति 
विषयता दोनों में है दी । 

समाधान-- ऐसा कइना ठोक नंहीं । शक्ति के विषय को शक्य नहीं कहते 
किन्तु शायमान शक्ति के विषय को शाक्य कदते हें। जायमान शक्ति का विषय 
जाति है, व्यक्ति नद्दीं । आतः जाति दी शाक्य अथं है ; व्यक्ति नहीं । 

व्यक्ति को शक्य श्रथ आपने नहीं माना क्योंकि ज्ञायमान शक्ति के विषय 
को ही शाक्य कहते हे । इस लक्षण के श्रनुसार व्यक्ति जायमान शक्ति का 
विषय नहीं है । तो फिर व्यक्ति में शक्ति को कल्पना ही क्यों करना । उस 
व्यक्ति का लक्षणा से बोघ हो जाएगा, फिर व्यक्ति अंश में शक्ति की कल्पना 
व्यथं ही है, क्योंकि जाति तथा व्यक्ति दोनों में पद की शक्ति को कल्पना में तो 
गोरव हो है। जो आपने कहा कि सम्बन्ध अंश में भी स्वरूप सतो शक्ति बोध 
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“थवा वयक्तेलंज्ञषणयाऽचगमः ! यथा नीलो घट इत्यत्र नीलशब्दस्य 
डि * ~ 
नोलगुणविशिष्टे लक्षणा, तथा जातिबाचकस्य तद्विशिष्टे लक्षणा । 

तदुक्तम्‌ अनन्यळभ्यो हि शाब्दाथः? इति । एवं शाक्यो निरूपितः 


i न या 
—— अ 


ननु व्यक्तेरशक्यव्वे तत्र शक्तिकल्पनमपि छूथा तज्ज्ञानस्य लक्षणयव 
सम्भवादन्वयस्य च वाक्यगम्यत्वेन पदशक्त्यविषयत्वादित्यरुचेः . पच्तान्तरमाह-- 
श्रथवेति। तथा च गवादिपदस्य जातौ शक्तिः, तद्विशिष्टव्यक्ती लक्षणेति 
भावः । केवलस्य शक्तिंगम्यत्वं विशिष्टस्य लक्ष णागम्यत्वं क दष्टमित्यपेक्तायामाह- 
यथेति । अत्र मीमांसकसम्मतिमाह--तदुक्तमिति । अनन्यल्तभ्यो लच्तण्ादिना 
लभ्यो यो न भवति स शब्दार्थः शब्दशक्तिगम्य इत्यथः । शक्यनिरूपणसुप- 
संहरति--एवसिति । 


~ न 


श्र०--अ्रथवा व्यक्ति का लक्षणा से बोघ हो जाएगा । जिस प्रकार “नीलो 

23? ( नीला घडा है ) यहां पर नोल शब्द की नीलगुण विशिष्ट में लक्षणा 

की जाति है 'वैसे ही जातिवाचक शब्द की जातिविशिष्ट में लक्षणा कर दी 

जाएगी । ( जो लक्षणा से जाना जाता है वद शब्दाथ नहीं कहा जाता) 

इसो बात को कहा है--'अनन्यलभ्यो हि शब्दार्थ: (शक्ति बृत्ति से अवगत अथ 
शब्दार्थं कहलाता है । ) इस प्रकार शक्य आथ का निरूपण किया गया । 


सु०-का कारण हो जाएगो । 'घटः? यहाँ पर घट एवं घटत्व के समवाय अंश में 
शक्ति का शान न होने पर भी उसका बोव हो जाता है । एवं 'घय्वद्‌ भूतलम्‌ 
यहाँ पर भी घट और सूतल का बोचक पद होते हुन्‌ भो सम्बन्धांश में केवल 
स्वरूप सती शक्ति बोध करा देती है । तो ऐता कहना ठीक नहों, क्योंकि श्रन्वय 
अंश का बोघ वाक्य से होता है अर्थात्‌ संसग ही. पदार्थों को अपेच्ा वाक्यार्थ 
ज्ञान में विशेष रूप से विषय पड़ता है। यदि सम्बन्ध का भी पद से बोघ दो 
जाथ, तो पदार्थ ञान की अपेक्षा वाक्याथ ज्ञान में कोई विशेषता नहीं रहेगी । 
फिर तो “वाक्यार्थज्ञाने पदार्थज्ञानं कारणम्‌? यह नियम भी ब्यर्थ होगा । इसो 
अझरुचि के कारण पक्षान्तर का आश्रय लेते हैं । | 
शक्ति केवल जाति में है, इसलिए पद का शाक्याथ जाति है व्यक्ति नहीं 
व्यक्ति का भान लक्षणा वृत्ति से हो जाएगा। इस पक्ष में यह विशेषता है कि 
शक्ति की कल्पना सवत्र पदाथ बोघ की अन्यथा श्रनुरपत्ति से की जाती है । 
पदाथ जाति तथा व्यक्ति दो हैं। उनमें जाति में शक्ति मानते हैं क्योंकि शक्ति 
के चिना जाति का बोध नदीं दोता। शक्ति के विषय को हो राक्याथे कहते 
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अथ लदयपदार्थो निरूप्यते ! तत्र छक्षणाविषयो लद्यः । 
लक्षणा च द्विविधा-केवललक्तणा लक्षितलक्षणा चेति । तत्र शक्य 


लक्ष्यस्य शाक्यनिरूपणायत्तनिरूपणत्वात्तन्निरूपणानन्तरं लक्ष्यपद्‌। , 
निरूपणं प्रतिजानीते - अथेति । . तत्र-शक्यनि रूपणानन्तर निरूपणविषयी भूते 
लक्ष्ये सति । तथाभूतनिरूपणविषयी भूतो लक्ष्यो लक्षण्णाविषय इति वा । 


अ०-_श्रन लक्ष्य पदार्थ का निरूपण किया जाता है । उसमें लक्षणा बृत्ति 
के विषय को लक्ष्य कहते हैं । लक्षणा दो प्रकार की होती है । 
१. केवल लच्छणा | २. लक्षित लक्षणा । 


सु०-हैं। व्यक्ति का भान लक्षणा से होता है उस अंश में शक्ति वृत्ति मानने की 
आवश्यकता नहीं । अन्वय बोघ में भी नेयायिकों ने स्वरूप सती शक्ति की कल्पना 
की है पर अन्वय का बोघ वाकय से होता है । उसमें पद सामथ्यं मानने की 
ग्रावश्यकता नहीं । नहीं तो “गङ्गायां घोषः? इस वाक्य में गङ्गा पद की तीर 
शर्थ में भी शक्ति को कल्पना करनी पड़ेगी । अतः लक्ष या से ही व्यक्ति तथा 
अन्वय दोनों अंश की उपस्थिति मानने में लाघव है | दृष्टान्त दार्टान्त दोनों ही 
श्रंश में पद शक्ति की कल्पना नहीं करनी पडतो है । | 
जिस प्रकार “नौलो घटः? इसमें नील पद की शक्ति नीलगुण जोधन कराने 
में है ओर घट पद की शक्ति घट श्रथ में, किन्तु नीलं पद की नीलगुण विशिष्ट 
अर्थ में लक्षणा करने से नीलगुण विशिष्ट अ्र्थ का बोध हो जाता है वैसे ही 
घट पद के घटत्व अथ में शक्ति है और घटत्व विशिष्ट घट में लक्षण कर दी 
नाती है | दोनों का अभेद 'नीलो घटः” इस वाक्य से सुतराम्‌ सिद्ध दो जाता है। 
तः व्यक्ति तथा सम्बन्ध अंश में शक्ति मानने की कोई आवश्यकता नहीं दै | 
इसो को मीमांसा दर्शनकार ने भी कहा दै--कि शक्ति वृत्ति से भिन्न 
लच्छण्या बृत्ति से उपस्थित अर्थ शब्दार्थं यद्वीं माना जाता । शब्दार्थ तो शब्द 
शक्ति गम्य अथं को कहते हैँ । व्यक्ति एवं सम्बन्ध शक्ति गम्य नहीं हैं। श्रतः 
उसे शब्दाथ=शक्यार्थ या, वाक्याथ कुछ भी नहीं कद सकते। इस प्रकार 
यहाँ वक शाक्य पदार्थ का निरूपण किया गया । । 
[ लक्षणा का स्वरूप तथा भेद 
शक्य सम्बन्ध का नाम लक्षणा है श्रोर लक्षणा छत्ति के बिषयको 
ढचय कहते हैं। लक्ष॑णा निरूपण के बिना लक्ष्य का निरूपण नहीं हो सकता 
आर खद्सा का निरूपण शक्यनिरूपण के आधीन है। अतएव शक्य का 
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साच्तात्सम्बन्ध; केवललच्षणा, यथा गङ्गायां घोष इत्यत्र प्रयाहसाक्षा० 
त्सम्बन्धिनि तीरे गङ्गापदस्य केबललक्छणा । यत्र शक्यपरम्परा- 
सम्बन्धेनारथोन्तरप्रतीतिस्तत्र लच्तितलक्षणा. यथा डिरेफपद्स्य रेफढये 
शक्तस्य भ्ममरपदघटितपरम्परासम्बन्धेन मधुकरे वृत्ति: । गौण्यपि 
लक्तितळक्षणव । यथा सिंहो माणवक इत्यत्र सिंहशब्दबाच्यसम्बन्धि- 
क्रोय्यो दिसम्बन्धेन माग्गवकस्य प्रतोतिः 


लचयज्ञानस्य लच्तणाञ्ञानाघीनत्वात्तां निरूपयति--लक्षणेति । तत्र— 
केवललकणालच्चितलच्त णयो मध्ये । उदाहरणमाह-यथेति । यथा गङ्गायां घोष 
इत्यस्मिन्‌ वाक्ये गङ्गापद्वाच्यप्रवाहेण साक्षात्सम्बन्धवति तीरे गङ्गापदस्य केवल- 
लक्तणावृत्तिः । खच्तितलक्षणां लकषयति--यत्रे ते । शक्यपरम्परासम्बन्धो लक्षित- 
लक्षणेत्यर्थः ॥ एतदुदाहरणमाह--यथे त । यथा द्विरेफपदस्य शक्यरेफद्वय- 
घटितञ्जमरपदद्वारा तदथं ब्वत्तिरित्यथेः । ननु पदार्थश्च द्विविध इत्युक्त्वा दत्त 
ह विध्यनिरूपणमयुक्त' गौण्या कृत्तेविद्यमानतया ढृत्तेस्रे विध्येन पदाथस्य त्रेवि- 
ध्यादिव्याशक्क्य गोण्या ब्वृत्तेलचितलच्षणाऽन्तर्भावान्नोक्तदोष इत्याशयेनाह-- 
गोण्यपीति । तल्लक्षणं गौण्यां योजरयांत-सिंह इति । 


श्०-(शक्य सम्बन्ध को लक्षणा कहते हैं) उनमें भी शक्यके साथ साक्षात्‌ 
' सम्बन्ध को केवल क्षबणा कहते हैं; नेते गङ्ग। में घोष दै यदाँ पर गङ्गा प्राह 
के साक्षात्‌ सम्बन्धी तीर अथ में गनज्ञा पद को केरल लच्या दै। जहाँ शक्य 
के साथ परम्परा सम्बन्ध से दूसरे श्रथ को प्रतोति होती हो, उसे लक्षित लक्ष या 
कहते हैं । जैसे द्विरेफ पदको दो रेफ श्रथमें शक्ति है उसकी भ्रमर पद्म लक्ष णा 
है क्योंकि अमर पद में दो रेक हें ओर भ्रमर पद घटित परम्परा सम्बन्ध से 
मघुकर में द्विरेफ को उत्ति को बबिन लक्ष्य कहते हैं। गोथो इति भी लक्षित 
लक्षणा ही है यथा बालक सिंद है -यहाँ पर सिंह शब्द का वाच्य अथे सिंह 
पशु के सम्बन्धी शारता क्रूरता के सम्वन्ध से माणवक की प्रतीति होती दै । 


सु०-निरूपण पहले किया अब लक्ष्य पदाथ का निरूपण किया जाता है । शक्ति 
वृत्ति के विषय को शक्य कह आये हैं ओर शक्याथ के साथ सम्त्रन्च को लक्षणा 
कहते हैं । ऐसी लच्छणा इत्ति के विषय को लक्ष्य कहते हैं । जैसे गंगा में घोष 
है, बहा गङ्गा पद को शक्ति भगोरथ के रथ से खुरे हुए भूमि भाग के जल 
प्रराइ=श्रथ में दै, अर्थात्‌ जिस मागे से राजा भगीरथ का रथ चल रहा या, 
उनके रथ से खुदी दुई भूमि में गङ्गाजी का प्रवाह तब से आज तक चल रहा 
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सु०-है । यह प्रवाद ही गङ्गापद का शक्याथ है और इसका सम्बन्ध तीरके साथ 
है। इसी सम्बन्ध को लक्षणा कहते हैं | वह लक्षणा केवल लक्षणा एवं लक्षित 
लक्षणा भेद से दो प्रकार को है । | 

शक्य के साथ साच्चात्‌ सम्बन्ध को केवल लक्षणा कहते हैं यथा “गङ्गायां 
घोषः? । यहाँ पर गङ्गा पद का शक्य “भगीरथ रथ खातत्वावच्छिन्न जलप्रवाह 
के साथ गङ्गातोर का साक्षात्सम्बन्ध है । अतः गङ्गा' पद वाच्य प्रवाह का 
साक्षात्‌ सम्बन्धी तीर में गङ्गा पद की केवल लक्षणा मानते हैं । जहाँ शक्याथे 
के साथ परम्परा सम्बन्ध से अर्थान्तर की प्रतोति हो उसे लक्षित लक्षणा कहते 
हैं। अर्थात्‌ शक्यार्थ के साथ परम्परा सम्बन्ध को लक्षित लक्षणा कहते हैं। 
य॒था द्विरेफ, इस पद का शक्यार्थ तो दो रेफ है और लक्ष्याथ दो रेफ बाला 
पद । दो रेफ बाला पद द्विरेफ पद से लक्षित हो रहा है- क्योंकि दो रेफ हो 
जिसमें ऐसे पद को द्विरेफ कहते हैं । बहुब्रीहि समास में लक्षणा प्रसिद्ध ही है। 
श्रतः &िरेफ पद का लक्ष्य भ्रमर पद हुआ । पूनः भ्रमर पद घटित परम्परा 
सम्बन्ध से मधुकर अथं में द्विरेफ पद की इत्ति को लक्तित लक्षणा कहते हैं । 
यदि कहो कि दो रेफ तो रन्ध्र रात्रि इत्यादि पदों में भीहें। इसलिए द्विरेफ 
पद की लक्षणा रन्ध्रादि पद में भी करनी चाहिए भ्रमर में ही क्यों १ फिर द्विरेफ 
पद से मधुकर अथं की लक्षणा वृत्त द्वारा उपस्थिति कैसे हो सकती है । ऐसा 
कहना ठीक नहीं क्योंकि प्रकरण वशात्‌ द्विरेफ बोलता है? ,ऐसे वाकय में द्विरेफ 
पद की लक्षणा भ्रमर में दी होगी एवं द्विरेफ पद लक्षित अमर के परम्परा 
सम्बन्ध से द्विरेफ पद की वृत्ति मधुकर अथ में हो जाएगी | अतः द्विरेफ पट 
से रात्रि इत्यादि पद लक्षित नहीं होते किन्तु भ्रमर पद ही लक्षित होता हे। 
इसलिये रेफद्दथ घटित भ्रमर पद के सम्बन्ध से द्विरेफ पद से मधुकर रूप 
लक्ष्याथ का बोघ हो जाता है | | 
. शंका-पहले तो आपने शाक्य ओर लक्ष्य दो पदाथ बतलाये ओर उसकी 
बृत्ति भी दो प्रकार से बतलायी। पुनः लच्छण्णा दो प्रकार की है-यह कैसे 
कहने लग गये ? साथ ही शक्ति वृत्ति लक्षणा बृत्ति, गौणी बृत्ति भेद से पद 
में तीन प्रकार की दृत्तियाँ होती हैं, तो पदाथ भी तीन प्रकार के होगे । श्रतः 
श्रारम्भ में दो ही पदाथ केपे कहा १ 

समा०--पेसा कहना ठीक नही--क्योंकि गोणी बृत्ति का लक्षित लक्षणा 
में श्रन्तर्भाव कर दिया जाता है। यथा सिंद्दो माणवकः यहाँ पर सिंह शब्द की 
बालक में गोणी वृत्ति है, क्योंकि सिंइ शब्द का शाक्य अर्थ केसरादिमान पशु” 
विशेष होदा है, उसके सादृश्य को गुण कइते हें एवं इसके आधोन बृत्ति को 
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प्रकारान्तरेण लक्षणा त्रिविधा-जहलक्तणा, अजहल्लक्षणा, जहद- 
जहल्लक्षणा चेति। तत्र शक््यमनन्तभाठष यत्राथीन्तरप्रतीतिस्तत्र जह- 
ल्लक्षणा, यथा विषं भुङच्वेत्यत्र स्वाथबिहाय शत्रुएहे भोजननिवृत्ति- 
लच्यते। यत्र शाक्याथंमन्तभाव्यबायाोन्तरप्रतीतिस्तत्राजहल्लच्तण्ा 
यथा शुल्हो घट इत्यत्र हि शुक्तशब्दः स्त्राथं शुक्तगुणमन्तर्भाव्येत् 
तद्धति द्रव्ये लत्तणणया वतते । 


प्रकारान्तरेश लक्षणां चिभजते-प्रकारान्तरेशति । तत्र-तिस्प्षु लक्षणासु 
मध्ये । यत्र - यस्मिन्‌ पदे वाक्ये वा शाक्याथमनन्तभाच्यार्थान्तरस्य भानं तत्र 
जहल्ञक्षणा, शक्यसन्बन्तिमात्रविषया दृत्तिरित्यर्थ: । यद्यपि गङ्गायां घोषः प्रतिव- 
` सतीत्यन्न गङ्गापदे शक्याथप्रवाइरूपमनन्तर्भाव्य तीररूपस्यार्थान्तरस्य प्रती ति- 
रस्त्यतो गङ्गापदं जहज्ञक्तगोदाहरणं तथाऽपि तस्य सर्वे रुदाहृतत्वास्सिद्धवत्कत्वा 
वाक्यसुदाहरति अथेति । अत्र--अस्मिन्‌ वाक्ये । अजहल्लकणां लक्षयति -- 
यत्रेति । शक्याथ विशिष्टविषया वृत्तिर जहज्ञक्षण्शव्यथः । डदाहरति--यथेति । 


अ०--प्रकारान्तर से लच्तणा तीन प्रकार की है--- 

१. जहल्लच्ण । २. अजहल्लक्षणा । ३. जहदजहल्लच्तणणा । 

१-उनमें से जहाँरर शक्याथ का अन्तर्माव न कर अर्थान्तर की प्रतोति होती 
हो उसे जहल्लक्षणा कहते हें । यथां 'विष खा? यहाँ पर शक्याथ विषमच्चण 
का परित्याग कर शाण में भोजन निद्धत्ति अर्थ “विषं भुङच' इस वाक्य से 
लद्ित हो रदा है । | 

२-श्रोर जहाँ शक्यार्थ का अन्तर्माव कर अर्थान्तर की प्रतीति होती हो, उसे 
ऋजइल्जञचणा कहते हें । यथा “शुकलो घटः? इस वाक्य में शुक्ल पद के 
 शक्याथ शुक्लशुण का अन्तर्भाव करके ही शुक्ल गुणवाले द्रव्य में लक्षणा 
बृत्ति से शुक्ज शब्द का प्रयोग होता है । 


सन छी 


सु०-गोणी वृत्ति कहते हैं । सिंह शब्द वाच्य केसरादि बाले पशु विशेष में शूरता 
क्रूरता गुण हैं ओर वे बालक में भी हैं । अतः शूरता ऋरतादि गुण के सम्बन्ध 
से सिंह शब्द का बालक में प्रयोग किया जाता है। अतएअ गोणी वृत्ति 
लच्तित लक्षण्या स्वरूप ही है | जैसे द्विरेफ पद से लक्षित भ्रमर पद रूप सम्बन्ध 
द्वारा द्विरेफ पद की इत्ति मधुकर में बतायी गयी है । वैसे ही 'सिंद्दो माणवकः 
में भी सिंइ शब्द वाच्य केसरादिमान्‌ पशु सम्बन्धी शूरता क्ररतादि गुर्णी के 
सम्बन्ध से सिंह पद से माणवक श्रथ की प्रतीति हो जाती है । अत: इसे लक्षित 
लक्ता स्वरूप दी मानते दें । 
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सु० सम्बन्ध के कारण से लक्षणा दो प्रकार की बतलायी गथी | अब 
प्रकारान्तर से सर्वप्रसिद्ध लक्षणा का विभाग करते हैं । जइत्‌ , अनइत्‌ ओर 
नइदजइतू तीन प्रकार की लेचा सर्वत्र प्रसिद्ध है। नइत्‌ नाम त्याग का हे 
अर्थात्‌ जहाँ शक्यार्थ को पूर्ण रूप से त्याग दिया जाता है लक्ष्य में कुछ भी 
शन्तर्माव नहीं किया जाता, ब. उसे जइल्लक्ष्णा कइते हैं। यथा "विधं 
भुङच्च” इसका शक्यार्थ “विष लाओ? होटा है। पर ऐसा अथ करना इष्ट 
नहीं है । अतः विष भोजन रूप शक्यार्थ का सवंथा परित्याग कर “शत्रु के घर 
में भोजन न करो? ऐसे अथमें 'विषं सुङच्त्र' इस वाक्य को लच्छणाकी जातो है । 
यहाँ शक्याथ का लच्व में अन्तर्माव न होने के कारण उसका सवया त्याग हो 


जाने से जइल्लबणा मानी जाती है । यद्यपि 'गङ्गायां घोषः? यह भी जइल्लच्चथा 
का उदाहरण है, क्योंकि गङ्गापद वाच्य प्रवाह रूप अर्थ का अन्तर्भाव न कर 
तीर रूर अथे की गङ्गा पद से प्रतोति होती है १ तथापि सवत्र प्रसिद्ध होने के 
कारण ग्रन्थकार इसे जइल्जच्णा का उदाहरण न देकर “बिष भुङच्य? यद 
उदाहरण दे रदे हैं ! वस्तुतः “गङ्गायां घोषः इस स्थल पर शक्याथ का सवथा 
परित्याग नद्दो होता । किन्तु शक्याथ का अन्तर्भाव दो जाता है क्योंकि गङ्गापद्‌ 
से लढ़ा दारा गङ्गातोरसखेन तोर अथं का बोघ होवा है अथवा तीरत्वेन तीर 
श्रथ का बोघ होता है, दोनो प्रकार से लक्ष्य तीर अथे में गङ्गा पद वाच्य 
प्रवाइ का अन्तर्भाव सम्मव दो जाता दै। तोरत्वेन ठीर अर्थ का बोघ कदना 
भी समुचित प्रवोत नदों होता, क्योंकि तीरत्वेन किसी भी तीर का बोध दो 
सकता है, गङ्गा तोर का ही गङ्गा पद से बोघ क्यों हो १ परिशेषतः गङ्गा पद 
से गङ्गातीरत्वेन तीर अर्थ बोघ के समय गङ्गा पद के शक्याथं का भी भान 
होता दी रद्दता । फिर जइर्स्वाथ कहाँ हुआ १ अतः जदल्लच णा का उदाहरण 
'गङ्कायां घोष: न देकर विषं भुङचत्र दिया गया है। “विषं भुङच्च” में विष 
खाओ ऐसा शक्याथ होता दै किन्तु कोई भी अपने प्रिय परिवार को विष खाने 
के लिए प्रेरित नहीं कर सकता । अतः इस वाक्य के शक्यार्थ का सवंथा त्याग 
कर दो वात्ययं समझा जा सकता दै | इतका लच्याथ दै, शत्रु के घर में भोजन 
न करो । इसमें “विषं भुङचद्य' का शक्पार्थ कुळ भी नहीं प्रतोत होता । श्रवः 
नदत्‌ स्वार्थ का निःसन्दिएच एबं विशुद्ध उदाइरण यदी माना गया दे। इस 
अभिप्राय से भी "गङ्गाया घोषः? उदाहरण न देकर विषं सुङद्अ? दिया गया है। 


आागमपरिच्छेदः | २३५ 


थत्र हि बिरिष्टवाचकः शब्दः एकदेरां विहायः एकदेशो ` बतंते तत्र 
जहदजहल्लक्षणा, यथा सोऽयं देवदत्त इति । अत्र हि पदद्धयवाच्य- 
योर्बिशिष्टयोरेक्यानुपपत्त्या पद्द्वयस्य निशेष्यमात्रपरत्वम्‌। यथा या 
तत््वमसीत्यादौ तत्पद्वाच्यस्य सवज्ञत्वादिविशिष्टस्य त्वंपद्वाच्येनान्तः- 
करणविशिष्टनेक्यायोगादैक्यासद्धयथं स्वरूपे लक्षणेति साम्प्रदायिकाः 


Cad 


शृतीयां लक्षयति-यत्र हीति । शक्येकदेशमात्रदृत्तिरित्यथः। उदाहरण- 
माह--यथेति । तत््वमखीव्यादिकमपि जद्ददुजहब्नक्तणोदादरणं साम्प्रदायिकेरा- 
श्रितमिव्याहइ-- यथा वेति । 


,०-नहां पर बिशिष्ट अथं का वाचक शब्द अपने वाच्य के एक देश का 
परित्याग कर एक देरा का बोघन करे, वदां जइदजइत्‌ लच्या मानी गयो दै । 
इसी को भाग त्याग लक्षणा भी कहते दे--यथा “सोऽयम्‌ देवदत्तः? इत्यादि 
स्थळ में 'स:? पद्‌ वाच्य उस देश काल विशिष्ट ओर अयं पदवाच्य इस देश 
काल विशिष्ट देवदत्त श्रथ होता है, इन दोनों की एकता सम्भव न होने के 
कारण दोनों को विशेष्य देवदत्त मात्र का बोघक मानने से ऐक्य हो जाता है । 
एबं 'तस्वमसि’ इत्यादि महावाक्य में तत्‌ पद का वाच्य सवज्ञत्बादि विशिष्ट 
चैतन्य ओर त्वं पद का वाच्य सवंज्चःवादि विशिष्ट चेतन्य को एकता संभव न 
होने से उस एकता की सिद्धि के लिए स्वरूप में लबणा कर दो जाती है | 
ऐसा साम्प्रदायिकों का कइना है । 


३-जहदजहनल्लच्तणा 


सु०-शक्येकदेशब्त्ति कों जददजहल्लक्षया कहते हैं । श्रर्यात्‌ जहां पर विशिष्ट 
वाचक शब्द अपने एक देश विशेषण अंरा का परित्याग कर केवल विशेष्य 
अर्थ का प्रतिपादन करता हो, तो वहां जढ्दजइल्लबण। माननी चाहिए । जैसे 
“सोऽयम्‌ देवदत्तः? इस लोकिक उदाहरण में देवदत्त नामक व्यक्ति को पहले 
देखा था । आज पुन: उसे देख रहे हें । उस समय उंगली से निदश करते 
हुए. “सोऽयं देवदत्तः? इस वाक्य का प्रयोग किया जाता है। इसमें “सः? पद का 
आर्थ है उस देश काल विशिष्ट देवदत्त एवं अयं पद का अ्रथ है इस देशकाल 
विशिष्ट देबदत्त, इन दोनों पदों के वाच्यार्थ में दीखने बाले विशेषण भाग उस - 
देश काल ओर इस देश काल का अभेद किसी भो प्रकार से सम्भव नहीं है । 
अतः उक्त विरोधी अंश का परित्याग कर अविरोधी अंश विशेष्य भाग दोनों पर्दो 
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सु०-के शक्य अर्थ में एक ही है । उसी में दोनों पदों की लक्षणा की जाती है। 
चैसे ही 'तत्त्रमसि” इत्यादि महावाक्य में भी तत्पद का वाच्य अथ सब शत्वादि 
विशिष्ट चैतन्य एवं त्वं पद का वाच्य अथे अल्पशत्वादि विशिष्ट चैतन्य है । 
 सवज्ञस्व एवं अल्पशत्व दोनों विरुद्ध घमं एक में नहीं रह सकते, फिर इन दोनों 
विशेषणों से विशिष्ट का ऐक्य केसे सम्भव हो । इसीलिए यहां भो लक्षणा की. 
- आवश्यकता पड़ती है । 

यहां पर जहल्लक्षया अथवा अजहल्लच्छणा से तत्वं पदाथ का अमेद नहीं हो 
सकता, क्योंकि जइल्लच्ठणा में शक्याथ के परित्याग से विशेष्य अंश चैतन्य का 
भी परित्याग हो जायगा, फिर अभेद किसका किया जायगा । श्रजहल्लचणा 
में शक्याथं का त्याग इष्ट नहीं है किन्तु तद्विशिष्ट आथ लेना श्रमीष्ट हे । जब 
सवज्ञत्व श्रल्पज्ञत्वादि विरुद्ध घम विशिष्ट का ही श्रभेद न हो. सका तो इन दोनों 
में ओर कुछ विशेषण जोड़ने पर अभेद कैसे होगा । अतः जदृदजहल्लक्षणा 
से परस्पर विरोधी अंश सर्वज्ञत्व अल्पज्ञत्वादि का परित्याग कर विशेष्य चैतन्य 
मात्र अंश को एकता बतलाना महावाक्य को इष्ट हे । सवज्ञत्व-श्रल्पज्ञत्व चैतन्य 
का घर्म नहीं है, किन्तु उपाधि का घर्म है। इन दोनों ओपांधिक धर्मों तथा 
उपाधियों का परित्याग कर देने पर विशेष्य भाग चैतन्य मात्र के अभेद में 
कोई विरोध नहीं है। इस प्रकार जइदजइल्लच्णा के उक्त उदाहरण 
साम्प्रदायिक ( प्राचीन आचायोँ ) के मत से दिये गये हैं । 

तत्वसि इत्यादि वाक्य में लक्षणा नहीं 

ग्रन्थकार ने सोऽयं देवदत्तः? 'तत्त्रमति’ इत्यादि स्थल में लक्षणा 
मानने वाले प्राचीन आचायों के मत में 'साम्प्रदायिकाः कह कर अरुचि 
दिलाई है। अब वे अपना विचार कहते हैं--उक्त स्थल में लक्षणा की कोई 
आवश्यकता नहीं है। यदि कहो लक्षणा बिना तत्व पदाथ जीव, ईश्वर का 
अमेद बोध केसे हो सकेगा ? तो यह ठोक नहों--क्योंकि विशिष्ट वाचक पद 
के द्वारा शक्ति वृत्ति से विशेषण ओर विशेष्य दोनों अर्था को उपस्थिति होती 
है उनमें से शक्ति बृत्ति सें उपस्थित सवज्ञत्व-अल्पज्ञस्व आदि विशिष्ट श्र्थो 
का अभेद नहीं दो रदा दो-तो कोई बात नहीं दै। इन दोनों तत्‌ त्वं पद के 
विशेष्य भाग भी तो शक्ति दृत्ति से उपस्थित हुए हैं। उनका मेद मानने 
में कोई विरोध नहीं दै । वेते दी 'सोऽयं देवदत्तः? में उस देश काल ओर इस 
देश काल विशिष्ट देवदत्त का अमेद न भी दो रहा दो, फिर भी शक्ति बत्ति 
से उपस्थित देवदत्त पिण्ड का अभेद मानने में कोई बि रोच नहीं है। यथा-” 
“बरोऽनित्यः?, यहाँ पर घट पद का वाच्य श्रथ घटत्ब विशिष्ठ घट दे । इनमे 
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बयन्तु रमः सोऽयं देवदत्तः, तत्त्वमसीत्यादौ विशिष्टवाचक- 
पदानामेकदेशपरत्वेऽपि न लच्त्णा, शक्व्युपस्थितयोविशिष्टयोरभेदान्च- 
यानुपपत्तौ बिशेष्ययोः शाक्ट्युपस्थितयोरेबाभेदान्वयाऽबिरोधात्‌ । यथा 
घटोऽनित्य इत्यत्र घटपद्वाच्येकदेशघटत्वस्यायोम्यत्वेऽपि योग्यघट- 
व्यक्त्या सहानित्यत्वान्चयः । यत्र पद्ाथंकदेशस्य विशेषणतयोपरिथति:, 
तत्रैव स्वातन्ःर्येशोपस्थितये लक्षणाऽभ्युपगमः । यथा घटो नित्य इत्यत्र 
घटपदाद्धटत्बस्य शक्त्या स्वातन्ः्येणानुपस्थिस्या ताहशोपस्थिस्यथ' 
घटपदस्य घटत्वे लक्षणा । 


वयं तु लक्षणां विनैवैक्यसिध्यथमेवं बम इव्याह- वय स्विति । नजु 
लक्षणास्ट्ते एकदेशपरर्वं कुत इत्यत आह~--शाक्तोति । नन्विदं क दष्टामत्य- 
पेक्तायामाह-- यथेति । स्वतन्त्रस्येवान्वययोग्यव्वाद्यत्र पद्ाथेकदेशस्य शक्व्यव 
स्वातन्ञ्येणोपस्थितिः, न तत्र लक्षणा । यत्र तु तस्य शक्त्या विशेषणतयोप- 
स्थितिस्तत्र तस्य स्वातन्त्योपस्थितये लक्षणा स्वीकियते इत्याह---यत्रेति । 


अ०--इम तो 'सोऽयम्‌ देवदत्त” तत्त्वमसि’ इत्यादि स्थल में विशिष्ट 
वाचक पदों का एक देशपरक मानने पर भी लक्षणणा नहीं मानते क्योंकि शक्ति 
बृत्ति से उपस्थित विशिष्ट अथ का अभेद न होने पर भो शक्ति बत्ति से उपस्थित 
विशेष्य भागों के अभेदान्वय में कोई विरोध नहीं हे । यथा "घटोऽनित्यः यहाँ 
पर घट पद्‌ वाच्य घटत्व विशिष्ट घट के एक देश घटस्व के साथ आनित्यत्व 
का सम्बन्ध श्रयोग्य हने पर भी सम्बन्ध के योग्य घट व्यक्ति के साथ अनित्यत्व 
का अन्वय होना सम्भव ही है । 

जहाँ पदाथ का एक देश विशेषण रूप से उपस्थित हुआ हो, वहीं 
स्वातन्त्र्येण ( स्वतन्त्र रूप से ) उपस्थिति के लिए लक्षणा मानी गई हवै । यथा 
घटो नित्यः'-~यहाँ पर घट पद से घरत श्रथ की शक्ति दत्त से उपस्थिति 
होने पर भो स्वतन्त्र रूप से उपस्थिति नहीं है । अतः स्वतन्त्र रूप से ( घट 


पद से घटत्व श्रथ की ) उपस्थिति के लिए घर पद की घटत्व अथं में लक्षणा 
मानी गई हे। 


विली शतम ने हिल 


सु०-से अनित्यत्व के साथ घट पद वाच्य के एक देश घटत्व का अन्वय सम्भव 
नहीं है, क्योंकि घटत्व व्यावहारिक दृष्टि से नित्य है । उसे अनित्य कहना असंगत 
है । फिर भी घट व्यक्ति का श्रनित्यत्व के साथ अन्वय सम्भव ही है । क्योंकि 
शक्ति इत्ति के द्वारा स्वातान्त्येण घट पद से घट व्यक्ति को उपस्थिति द्वोती दै । 
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एवमेष तर्वमसीत्यादिवाक्येऽपि न लक्षणा । शाक्त्या स्वातन्त्र्ये 
शोपस्थितयोरतर्वंपदार्थयोर भेदान्यये बाधकाभाखात्‌। अन्यथा ज्ञे 
घटो घटे रूपं घटमानयेत्यादौ घटर्वरोहरबादेरभिमतान्बयबोघायोऱ्य- 
तया तत्रापि घटादिपदानां विशेष्यमात्रपरत्वं ल्ध्टरयेव स्यात्‌ । तरमा- 
तत््वमसीत्यादिवाक्येषु आचार्याणां लक्षणोत्तिरभ्युपगमबादेन बोध्या | 


PSR 
उक्तमर्थं प्रकृते योजयति एवमिति । विपचे बाधकमाह - अन्यथेति । 
सहि तस्वसस्यादिवाक्ये किमित्याचायेलक्षणा स्चीकृतेत्याशङ्कयाइ-तच्वमसीति। 


अ०- इसी प्रकार “तत्त्वमसि? इत्यादि महावाक्य में भी लक्षणा नहीं 
माननी चाहिये क्‍योंकि शक्ति वृत्ति के द्वारा स्वतन्त्र रूप से उपस्थित तत्‌ , त्वं 
पदार्थों के अभेदान्वय में कोई बाघक नहीं है । यदि विशेष्य परक पद में भी 
लक्षणा स्वीकार करोगे, तो गेद्दे घटः घटे रूपं घटमानय” ( घर में घडा है-- 
घड़े में रूप है--घड़े को ले अओ ) इत्यादि स्थल में भी घटत्व गेहत्वादि में 
अआभी्ट अन्वय बोघ के योग्य होने से वहाँ पर भी घटादि पद को विशेष्य मात्र 
में लक्षणा करनी होगी । ऋतः तच्वमस्यादि वाक्य में आचायों ने श्रम्युपगम 
वाद के आधार पर लक्षणा मानी दै । 


धु०-अतः लच्णा के बिना घट पद के वाच्याथ के साथ अनित्यत्व का अन्वय 
हो जाता है । | 

यद्यपि घट पद की शक्ति वेदान्ती घट में नहीं मानते, किन्तु घटत्व में 
मानते हैं फिर भी नैयायिक तो उसकी शक्ति घट व्यक्ति में भो मानते हैं। 
उनकी मान्यता के अनुसार हो उक्त उदाहरण दे रहे हैं। न्याय मत में 
पारमार्थिक दृष्टि से तथा वेदान्त में व्यावहारिक दृष्टि से घटत्व नित्य माना गया 
है। उसे अनित्य कहना सिद्धान्त बिरुद्ध होगा । इसलिए घटत्व के साथ 
झनित्यत्व का अन्वय न होने पर भी घट व्यक्ति के साथ श्रनित्यत्व का अन्वय 
उचित ही है । ऐसे ही “सोऽयं देवदत्त? “तत्त्वर्मास' इत्यादि वाक्य में शक्ति 
कृत्ति से उपस्थित विशेष्य भाग के श्रमेदान्वय में कोई विरोघ नहीं है। 

स्वतन्त्र पदार्थ का ही दूसरे के साथ साक्षात्‌ अन्वय सम्भव है । “घटो 
नित्य: यहाँ पर नित्यत्व के साथ घटत्व का अन्वय इष्ट है किन्तु घटत्व अर्थ की 
घट पद्‌ से उपस्थिति स्वतन्त्र रूप से नहों होती, अपितु घट के विशेषण रूप 
से होती दै। अतः स्वतन्त्र रूप से जब तक घटस्व की उपस्थिति नहीं होगी; 
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सु०-तब तक घटत्व का श्रन्वय नित्यत्व के साथ नहीं हो सवेगा । पर घट पद से 
घटत्व. अथे की स्वतन्त्र रूप से उपस्थिति सम्भव नहीं है, अपितु घट के विशेषण 
रूप से ही सम्भव है। अतः विवश हो घट पद की घरत्व अर्थ में लक्षणा 
करनी पड़ती है, क्योंकि लच्णा के बिना घटत्व श्रथ की स्वतन्त्र रूप से 
उपस्थिति होगी नहीं, फिर उसका अन्वय नित्यत्व के साथ कैसे हो सकेगा । 

जहां पर पद विशेष्य परक सम्भव हो, वहां लक्षणा नहीं माननी 
चाहिये-- ऐसा कदा गया है । जैसे 'घटोऽनित्यः? में घट पद का प्रधान घट व्यक्ति 
विशेष्य भाग शक्ति इति से हीं उपस्थित हो रहा है। अतः वहाँ लक्षणा की 
कोई आवश्यकता नहों । वैसे ही ततच्वमसीत्यादि महावाक्य में भी लक्षणा को 
आवश्यकता नहीं है, क्योंकि तत्‌ पद्‌ का सवशत्वादि विशिष्ट चैतन्य तथा त्वं 
पद का अल्पज्ञरवादि विशिष्ट चैतन्य अर्थ होता है। इनमें चैतन्य विशेष्य है 
श्रौर सवज्ञत्व, श्रल्पज्ञत्वादि विशेषण हैं । विशेष्य भग को उपस्थिति स्वतन्त्र 
रूप से दै ही, क्योंकि विशेष्य प्रधान है ओर विशेषण गोण है । अतः प्रधान 
विशेष्य चैतन्य भाग की शक्तिड़त्तिसे उपस्थिति होने के कारण तत्‌, त्वं पदाथ के 
श्रभेदान्वय में कोई बाधक नही है । यदि विशेष्य परक पद में भी लच्या मानोगे 
तो घर में घट है यहाँ भी लच्णा करनी होगी; क्योंकि गेद्द का अर्थ गेइस्व 
बिशिष्ट गेइ होता है । उसमें घट का आश्रय गेइ हे, गेइत्व नहीं । अतः आश्रय- 
त्वेन घट के साथ गेह के श्रन्बय के लिए गेह पद से गेइ की उपस्थिति लच्छ्णा 
से करनी होगी । एवं 'घटे रूपम्‌? यहाँ भी घट का घटतस्वविशिष्ट घट अर्थ होता 
है। रूप का आश्रय घट है न कि घटत्व । घटस्व के साथ रूप का आधार 
शप्राचेय भाव सम्बन्ध सम्भव नहीं है । अतः घट पद वाच्य के एक देश घटस्व 
को त्याग कर घट व्यक्ति रूप अथं में घर पद की लक्षणा करनी होगी । ऐसे 
ही घटमानय” यहाँ भी घट पद का घटत्व विशिष्ट घट अर्थ होता हे । आनयन 
क्रिया के साथ घट पद वाच्य के एकदेश घटत्व का अन्वय अपघङ्गत होने के 
कारण घट व्यक्ति-अथ की उपस्थिति के लिए घट पद को घट ब्यक्ति में 
लक्षणा करनी होगी । इस प्रकार तो सवत्र लक्षणा का प्रसङ्ग आ जायगा। 
हमारे विचारानुसार तो गेह पद से घर अथ की ओर घट पद से घट श्रथं को 
स्वतन्त्र रूप से उपस्थिति संभव ही है, फिर लच््णा की आवश्यकता नहीं । 


वैसे ही महावाक्यों में भी तत्‌, खं पदार्थ के श्रमेदान्बय के लिए लच्टणा की 
अवश्यकता नहीं । 


पूर्वाचायों ने तच्बमसि इत्यादि मदावाक्यों में जहदजइल्लच्टणा श्रभ्युपग- 
मवाद के आधार पर मानो दै-'वारिबलपरीचणाथमनि्स्वीकारोऽभ्युपगमवा दः | 
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जहद जहल्लक्तणोदाहरणं तु- काकेभ्यो दधि रच्यतामित्याद्येव। 
तत्र शाक्यकाकत्बपरित्यागेनाशक्यदध्युपघातकत्वपुरस्कारेण काकेऽका- 
केऽपि काकशब्द्स्य प्रवृत्तः । 


तहि जहदजहनल्लक्षणोदाहरणाभावारिक न वाग्युपेयप्याशष्कयाह- जहदजह 
लक्षणेति । छत्रिणो यान्तीत्यादिक्मादिपदार्थ:। ननु श.वयव देश मान्रबात्तरध 
्तज्ञच्तणं तञ्चात्र नायाति, श्वादेः क।कैकदेशत्दाभावादित्याशङ्कयास्मन्मते नेदमे- 
तज्ञक्षणं किन्तु शक्याशक्यगोचरङ्रृत्तित्वं तञ्चोकतोदाहरणेऽस्तीव्याह-शक्येति । 
अन्ये तु लक्षणां विना वाच्येकदेशमात्रपरता पदानां न सम्भवति, गेहे घर 
इत्यादावपि आधाराधेयभावेनान्वितयोगहघटयोस्तद वच्छेदकत्वेन गेहत्वघरत्व- 
योरन्चयात्‌ । तरवमस्यादिवाक्येऽपि साच्ञादवच्छेदकव्वेन वाऽन्वयस्याचश्यकतयाऽ" 
खण्डाथंत्वा त्लिद्धिरित्याहः 


अ०--जहदजइल्लच्ण्ा का उदाइरण तो काकेभ्यो दघि रच्यताम्‌? इत्यादि 
ग ~ he € € 
हैं क्योंकि ऐसे वाक्य में काक पद का शक्याथ काकत्व विशिष्ट काक अथ का 
परित्याग कर अशक्य दघि उपघातकस्व को लेकर कोवे तथा दधि घातक अन्य 


प्राणी में भो काक शब्द की प्रदत्त हो जातो है । 


सु०-(वादी के बल को परीक्षा के लिए श्रनभिमत बात को भी स्वीकार कर लेना 
अभ्युपगमवाद कहा जाता है )। मान लेते हैं कि तच्वमसि महावाक्य में 
लक्षणा है फिर भी अभेद सिद्ध हो जायगा-एऐसी मान्यता के, आधार पर ही 
पूव आचायों ने महावाक्य में लक्षणा मानी है । 


परिभाषाकार के मत से भागत्याग लक्षणा का उदाहरण 


यदि “सोऽयं देवदत्तः? “तत्वमसि? इत्यादि भागत्याग लक्षणा के प्रसिद्ध 
उदाहरणा का परित्याग आपने कर दिया, तब तो इसका उदाहरण ही नहीं 
मिलेगा १ ऐसा कहना ठीक नहीं। "काकेभ्यो दघि रक्ष्यताम्‌? “छत्रिणो यान्ति’ 
इत्यादि भागस्याग लक्षणा के उदाहरण हें। यहाँ पर काक शाब्द का शक्यार्थ 
काकत्व विशिष्ट काक हैं । 

घर वाते जब अपने किसी आत्मीय व्यक्ति से कहते हैं काकेभ्यो दघि 
रच्यताम्‌? ( कोओं से दही की रक्ता करना तो इसका यद्द अथं नहीं होता, 
कि बिल्ली कुत्तों से ददी की रक्षा नहीं करना, किन्तु दघि को दूषित करने वाले 
जितने भी प्राणी हे--सभी से उसकी रच्चा करना । अतः काक शब्द का 
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सु०-शक्याथे काकत्व विशिष्ट काक का परित्याग कर, अशक्य दघि उपघातकत्व 
पुरस्कार ( द्वारा) काक तथा काक से भिन्न कुत्ते बिल्ली इत्यादि प्राणियों में 
काक शब्द को लक्षणा से प्रबृत्ति होती है । क्योंकि लक्षण के बिना दघि 
दूषक सभो प्राणियों से दघि की रक्षा करना चाहिए, यइ अथ निकलता नहीं 
हे। काक के अन्दर दो चर्म हे -- 

(१) काकत्व, (२) दघि-विधातकत्व । 

इनमें काकत्व तो शक्यार्थ है और दघि उपघ तकत्व अशक्याथ है। 
शक्याथं का स्यागकर दघि उपघातकत्व अंश को लेकर काक तथा काक से 
भिन्न दघि दूषक सभी प्राणियों में काक शब्द को लक्षणा की जातो है । 

शका जइदजइललच्णा स्थल परतो शकयाथ का एक अंश परित्याग 
कर एक अंश का ग्रहण करना श्रमाष्ट दोताहे। "काकेभ्यो दधि रक्ष्यताम? 
यहा पर तो काक शब्द के शक्याथ का सवंथा परित्यांगा कर रहे हैं। तो यह 
भागत्यागलच्दणा का उदाहरण कैसे संभव हो सकेगा १ 

ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि "शक्येकदेशामात्रत्वत्तित्वं भागत्यागल ब्षणा- 
स्वम? शक्य के एकदेशमात्र जृत्तित्व रूप भाग त्याग का लक्षण प्राचानों ने 
किया हे ९ परिभाषाकार के मत में भागत्यागलक्षण्या का लक्ष्ण यह है-- 

शक्ताशक्ययोः साघारण्येन प्रत्यायकत्वम्‌ जइदजहल्लक्षणात्वम्‌? ( शक्य 
आर अशक्य दोनों अर्थो के साधारणरूप से प्रतीति कराने वाली लच्छण्णा को 
जहदजहत्तच्टदणा कहते हैं ) 

अत्त: काक शब्द काकत्व रूप से शक्याथ काक का त्याग कर डाशक्याथ 
दघि उपघातस्व रूप से प्रतिपादन करता हुआ दघि विघातक सभी प्राणिय के 
श्रन्त पातो कोवे का भी प्रतिपादन करता दै । श्रतः शक्याथ काक और अश - 
क्याथ कुत्ते इत्यादिक का प्रतिपादक होने से यहाँ पर जइदजदल्लचण्णा का लच्छणँय 
घट जाता है । 

महावाक्य में लक्षणा का समथन 
` बस्तुतस्तु--'अंश विशेष परित्यामेन वंश विशेष प्रत्यायकत्वम्‌? 

“शक्याशकययो' साधारण्येन प्रत्यायकत्वं वा जहदजइल्लच् णत्वम्‌? (विरोधी 
अंश का त्याग कर अविरोधो अंश के ग्राह को जहदजदल्लच्ण्या कहते हें । 
अथवा शक्य ओर अ्रशक्य दोनों अर्थो को साधारण रूप से प्रतोति कराने 
खाले को जइदजइल्लच्च्णा कहते हैं ) 

इन दोनों में से किसी भी लक्षण के अनुसार काकेभ्यो दचि रच्यताम! 
यह जइदजइत्‌ का उदाहरण नहों बनता है । प्राचीनों के लळ्ण्ानुसार'तो यह 

१६ 
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सु०~उदाइरण इसलिए सम्भव नहीं है क्योंकि काक पद का शक्यार्थ काकत्व है 
न कि काकत्व विशिष्ट काक । वेदान्तो काक पद की शक्ति काकत्व जाति में मानते 
ई । ऋतः व्यक्ति का तो लक्षणा से श्रवगम होता है । तदनुसार काक 
पद के शक्‍य़ाथ काकत्व का परित्याग कर यदि दघि उपघातकत्वेन काक अर्थ 
को ले, तो जहल्लक्षणा का यइ उदाहरण हो जायगा, न कि जइदनइत्‌ 
लक्षणा का । 

नवीनों के लक्षणानुसार 'काकेम्यो दघि रच्यताम्‌? यह जइदजहइत्‌ का 
उदाहरण दूर ही निरस्त है, क्योंकि महाँ काक पद का शक्यार्थ पूर्वोक्त रीति से 
काकत्व है, उसका तो त्याग दी कर रहे हैं, फिर शक्य और शक्य अथ में 
“दघि उपघातकस्व? रूप से काक शब्द को प्रवृत्ति कैसे कह रहे हैं। काक तो 
काक शब्द का लक्ष्य अर्थ है क्योंकि व्यक्ति का भान लक्षणा से होता है ऐसा 
स्वयं ही सिद्धान्त कर श्रमार्ये हे । अतः शक्येकदेशमात्र दत्तित्व॑ जहृदजह- 
ल्लच्णात्यम्‌? यह प्राचीन वेडान्तियों का लक्षण ही ठोक है । तदनुसार 'सो- 
ऽयम्‌ देवदत्तः? तत्वमसि इत्यादि उदाहरण ही समुचित है । 

गोहे घटः घरे रूपम्‌-घटमानय”? इत्यादि स्थल में भी लक्षणा प्रसक्ति 
का दोष देना ठीक नहीं क्योंकि पदों को वाच्य के एक देश मात्र बतलाने 
वाला कहना उचित नदी है । यदि कहो कि गेह पद से गेइरव विशिष्ठ गेह अथ 
की उपस्थिति के लिए लक्षणा करनी पड़ेगी; क्योंकि घट का आधार गेइ है 
रोइस्व नहीं । गोह अर्थ की उपस्थिति गेइस्व अथे का परित्याग कर लक्षणा के 
बिना सम्भव नहीं है । पद को एक देश विशेष्य अंश परक मानने में कोई दोष 
नढी है । क्योंकि गेह पद के वाच्य का एक देश गेह विशेष्य है, उसी को 
प्रधान रूप से गेह पद बतला रहा है। ऋतः लक्षणा के बिना भी. घट के 
आधार गेह अर्थ की गोह पद से उपस्थिति हो जायगी ओर उसके साथ घट का 
श्राघार -आपेय भाव सम्बन्ध भी बन जावगा १--ऐसा कहना ठोक नहीं। 
श्राघार आधेय भाव घट और गेह में रहते हुए भी आधारता का अ्रवच्छेदक 
गेइत्व एवं आधेयता का श्रवच्छेदक घटत्व है । अतः अआधारता तथा आधेयता 
के अवच्छेदक रूप से गेइत्व श्रौर घटत्व का भी श्रन्वय होना इष्ट ही है। 

तत्वमसि महावाक्य में विशेषणभाग के परित्याग के विना श्रखणशडार्थ 
बोच सम्भव है नदी । अतः लक्षणा करनी ही पड़ेगी। *घटोऽनित्यश में भी 
श्रनित्यत्व के साथ अन्वय के योग्य घट ब्यक्ति की लच्छणा के निना-उपस्थितिं 
नहीं हो सकती, क्योंकि शक्ति वृत्ति दारा घट पद से घटत्व अर्थ का बोघ 
होता दे ऐसा पदले सिद्धान्त कर आये हैं। इसके विपरीत "घरो नित्यः? यहाँ 
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लक्षणाबीज तु तात्पय्योनुपपत्तिरेव न स्वन्वयानुपपत्तिः, काकेभ्यो 
दधि रक्यत्तामित्यत्रान्वयानुपपत्तरभावात्त्‌। गङ्गायां घोष इत्यादी 
तास्पय्योनुपपत्तरपि सम्भवात्‌ । 


ET SDS 


नेक 


= a 


सम्प्रति लक्षणाबीजमाह-- लच्तरोति । नन्वन्वयानुपपत्तस्तद्बीजस्वाभाबे 
क्रथं गङ्गायां घोष इत्यत्र लक्षणेस्याशइयाह- शङ्कार्यामांत । 


०->लक्षणा बोज तात्पय की अनुपपात ही है, अन्वय को अनुपपत्ति 
नहीं, क्योकि “काकेभ्यो दघि रच्यताम्‌? यहाँ पर झन्बयानुपपत्ति का अभाव है 
है अर्थात्‌ इस वाक्य में पड़े हुए पदो का परस्पर अन्वय सम्भव ही हे । गङ्गायां 
घोष» यहाँ पर तात्पर्यानुपपत्ति भी है । अतः तात्पर्यानुपपत्त को हो लक्षणा बंज 
मानना चाहिये । 


सु०-पर लच्सस्पा की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि नित्यस्व का अन्वय घटत्व के 
साथ करना इष्ट है ओर घरत्व अथं की घटपद से शक्ति इत्ति द्वारा उपस्थिति 
होती है, यह अन्थकार को इष्ट हो है । अतः घट पद को घटत्व में लक्षणा 
अनावश्यक दें 1 इस प्रकार बिचार करने से सोऽयम्‌ देवदत्तः “तत्वमसि? 
इत्याद सबसम्मत उदाइरण हा भागत्याग लच्तणा का समुचित सिद्ध होता है । 
लच्चणा बाज 

'मुख्ार्थान्वय बाघो क्वबण। बीजम्‌? ( मुख्य अथ के अन्वय का बाघ 
ही लक्षणा भोज है, ) एसा सा।इ!त्यकों ने कडा इं । उसके निराकरण के लिये 
।सद्धान्तानुसार लचब्ब्या बान बतलाते है । तात्पयं अथ की सांद्ध जहाँ पर न 
दो रहा हा वदां लक्षणा करना पड़ती है। अत: तात्पय झथ की अनुपप 
( त्रसद्ध ) इं लच्चण्णा का कारण इ । शब्द अथ का बोघ दो प्रकार से 
कराता हे: शक्ति डांच से ओर लच्या द्वांत से । जहाँ शाक्त त्ति से जाने 
हुए श्रयो का परस्पर अन्वय नद्दा हा रहा हो वहाँ विवश दो अन्वय को सिद्धि 
के लिए लक्षणा करना पड़ता है । यथा “गङ्गा में घोष है? यझ्झ गङ्गा प्रवाह 
आर घोष रूप मुख्याथ का आधाराधेय भाव सम्बन्ध प्रत्यक्ष से बांधत होने 
के कारण गङ्गा पद को गंगा तार म लच्णा करना पड़ती हे । ऋतः मुख्याथं 
श्चन्वयानुपपा् को आलकारको ( खादात्यको ) ने लच्या बीज माना हे-- 
किन्तु यह ठीक नहं, क्याक “का कंभ्यों दघि रच्यताम्‌? मे मुख्याथ का अन्वय 
सम्भव ही है फिर लच्णा को क्या आवश्यकता १ हाँ तात्पर्यानुपपत्ति को 
खच्णा का बीज मानो तो काकेभ्यो दघि रच्यताम? का तात्पये दधि दूषर 
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लक्षणा चन पद्मात्रवृत्ति:, किन्तु वाक्यवृत्तिरपि । यथा गम्भोरायां 
नद्यां घोष इत्यत्र गम्भोरायाँ नद्यामिति पद्द्वयसमुदायस्य तीरे लच्तणा । 


समान --4काककक, 


यथा शक्तिः पदमात्रवृत्तिस्तथा कृत्तित्वान्नक्षणाउपीति नेयायिकास्त ज्निरा- 
चर्ट-- लचक्षणा चेति । उचक्तानुमाने शाक्तित्वमुपाधिः, तथा च गम्भीरायां नयां 
घोष इत्यादौ नद्यादिपदमात्रे लक्षणायां वि(नगमकाभाचेन र्सुदाये एव लक्षणा- 
यास्त्वया5प्यवश्यमन्नीक य्य त्वात्पदमाज्रब॒ त्तित्वे बचत्तित्वं न नियामकम्‌, श्रपितु 
शक्तित्वे सति कृत्तित्वं गुरुभूतमपीत्याशयेनाह--यथेति । 


श्र०--लच्टणा केवल पदमात्र वृत्ति नहों है किन्तु वाक्य दृत्ति भो है। 
जैसे “गम्भीरायां नद्यां घोषः? यहाँ पर “गम्भीरायां नद्या --” इस पद समुदाय 
रूप ( वाक्य ) की तोर अर्थ में लक्षणा की जाती है । 


सु०-कुत्त इत्यादिक सभी प्राणियों से दघि की रक्षा करना रूप तात्पय लक्षण 
के चिना सिद्ध नहीं हो सकता । श्रत: तात्पर्यानुपपत्ति को लच्चणा चोज मानने 
पर उक्त स्थल में लक्षणा की जाती है। 'गद्भायां घोषः इसमें तास्पर्यानुपःत्ति 
भो है। बक्ता का तात्पर्य गङ्गा किनारे घोष दै--ऐसा कहने में है। इस 
तात्पय अर्थ की सिद्धि लक्षणा के बिना नहो हो सकतो । श्रन्वयानुपपत्ति का 
उदाहरण गङ्गायां घोषः दिया ह्वै वद ठोक नहों, क्‍योंकि गङ्गा ओर घोष का 
आधाराधेय भाव सम्बन्ध न बन रहा हो तो घोष पद की मछली में लक्षणा 
कर देने से भी मछली के साथ गङ्गाका उक्त अन्वय सम्भव हो जायगा | 
अर्थात्‌ गङ्गायां घोष: का श्रन्वयानुपत्ति रूप लक्षणा बोज के बल से घोष पद 
की मछुली में लक्षणा कर देने पर उक वाक्य का अथ 'गङ्गायां मत्स्यः? हो 
जाएगा । फिर गङ्गा पद को लक्षणा गङ्गातोर में ही करने का आप्रह क्यों! 
हाँ तास्पर्यानुपपत्ति को लक्षणा बीज मानो, तो गङ्गायां घोष.? कहकर अपने 
घोष की श्रलौकिकता बतलाने में वक्ता का तात्पर्यं है ओर वह गङ्गातीर में 
गङ्गा पद की लक्षणा करने से ही सिद्ध हो सकता है । अतः तात्पर्यानुपपत्ति हो 
लक्षणा बोज है । तात्पय समभने के लिए देशकाल आदि प्रकरण को भी 
कारण माना गया है। यथा भोजन काल में 'सेन्घवमानय? इस धाक्य में 
सैन्धव पद से लवण अर्थ का बोघ होता है न कि सिन्धु देश के घोड़े का । 
लक्षणा में वाक्य इत्तित्व का समर्थन 


तैयायिकों ने शक्ति को पद मात्र इत्ति माना है तदनुसार लक्षणा 
भी पद मात्र बृत्ति है । अर्थात्‌ जशाँ-जहाँ बृत्तित्व है, वहाँ-बहाँ पद मात्र वृत्तित्व 
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॥०--है जैसे शक्ति शक्ति एक वृत्ति है, उसमें इतित्व रहता है ओर पदमत्रि 
क्षत्तित्व भी रहता है । इस प्रकार व्यासि ज्ञान हो जाने के बाद लक्षणा दृत्ति 
में वृत्तित्व रूप हेतु को देखकर उसमें पदमात्र वृत्तित्व का अनुमान हो जायगा । 
तैयायिकों के इस अनुमान में शक्तित्व रूप उपाधि है । जो साध्य का व्यापक 
श्रौर साधन का अव्यापक हो; उसे उपाधि कहते हें । इधर शक्ति दृष्टान्त में 
वदमात्र वृत्तित्व रूप साध्य है, वहाँ शक्तित्व भो है । अतः शक्तित्व साध्य का 
व्यापक हो गया । एवं लक्षणा रू पक्ष में ब्रत्तित्व देतु तो है फिर शक्तिव्व 
नहीं है,इरुलिण शक्तिंत्व, साधन का अव्यापक हो गया । साध्य का व्यापक और 
साधन का अव्यापक होने से उक्त अनुमान में शक्तित्व उपाधि रूप से बैठ 
गया है । अतः यह अनुमान दुष्ट है। इसी अभिप्राय से परिभाषाकार कहते 
हे कि लक्षणा केवल पद में हो नहों रहती अपितु वाकय में भी रहती है । तभी 
तो 'गम्मीरायां नद्यां घोषः? ऐसे स्थल पर “गम्भीरायां नद्या? इन दोनों पद 
समुदाय को .तोर में लक्षणा को जातो है । 

अस्तु “गम्भीरायां नद्यां घोषः? यहाँ पर कदाचित्‌ लक्षणा पद मात्र त्रत्ति 
मान भी लें, तो किस पद की तीर ऋर्थ में लक्षणा करना १ इसका निश्चय 
करना कठिन हो जाएगा । नैयाविकों ने गम्भीर नदी तीर श्रथ में नटी पद की 
लक्षणा कर गम्मीर पद को तात्पर्य ग्राहक बतलाया है । किन्तु गम्भीर नदी 
तीर श्रथ में गम्भीर पद की लद्ण्या न करें और नदी पद की करें इसमें कोई 
“विनिगमक” ( एकतर पच्छपातिनी युक्ति) नहीं है। अतः अवश्य ही पद 
समुदाय ( वाक्य ) में भी लक्षणा माननी होगी.। एवं पद मात्र इत्तित्व का 
नियामक दृत्तित्व नहीं है अपितु शक्तित्व विशिष्ट वृत्तित्व है श्रर्थात्‌ जहाँ-जददाँ 
शक्तित्व विशिष्ट वत्तिख्व. है, बद्दाँ वहाँ पट मात्र इत्तित्व है । इस प्रकार व्याप्य 
व्यापक भाव मानने पर केवल शक्ति में ये दोनों रद्द सकते हें, लक्षणा में नदीं । 
साथ ही उक्त रीति से व्य'प्य व्यापक भाव मानने में गोरव भी होगा । इसलिए 
गम्भीरायां नद्यां घोषः? ऐसे स्थल पर पदसमुदाय के तात्पय बिषयी भूत अथ 
में लक्षणा माननी चाहिए । 

, पदैकर वाक्यता 

पहले पदार्थ दो प्रकार के बतलाते समय कहा गया है, कि पदों 
को पने २ भरथो में मुख्य वृत्ति का नाम शक्ति है। इससे तो यह [सद्ध हो 
चुका, कि शक्ति पद मात्र बृत्ति है। तब तो पदाथ दी शक्यार्थ हुआ, वाक्य 
तो शक्याथं सिद्ध हुआ नहीं ओर शत्य सम्बन्ध को लक्षणा कहते हैं- ऐसा 
सिद्धान्त है। अब वाक्य में लक्षणा मानने पर उस सिद्धान्त की हानि होगी १ 
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ननु वाक्याथस्याशक्यतया कथं शक्यसम्बन्धरूपा लक्षणा ९ 
उच्यते । शक्त्या यत्पदसम्बन्धेन ज्ञाप्यते तत्सम्बन्धो लक्षणा, शक्ति- 
ज्ञाप्यश्च यथा पदाथस्तथा बाक्यार्थोऽपीति न काचिदनुपपत्तिः । एव- 
मर्थवादत्राक्यानां घ्रशंसारूणाणां प्राशस्त्ये लक्षणा । सोऽरोदीदित्यादि- 
निन्दाथवाक्यानां निन्दितत्वे लक्षणा। अथत्रादगतपदानां प्राशस्त्यादिः 
लच्तणा5भ्युपगमे एकेन पदेन लक्षणया तदठुपस्थितिसम्भवे पदान्तर- 
वैयथ्य स्यात्‌ । एवं च वबिध्यपेक्तितप्राशस्त्यरूपपदा थप्रत्यायकतया अर्थ- 
बादपदसमुदायस्य पदस्थानीयतया विधिचाक्येन एकवाक्यरवं भवतो- 
त्यर्थंवाद।नां पदैकवाक्यता । 


ननु पदस्येच शाक्तत्वेन तदथेस्य शक्यतया तत्सम्बन्धिन एव लक्ष्यत्वात्कथं 
वाक्यङ्गत्तिलक्तणाविषयत्वं चाक्याथसम्बन्धिन इत्याशङ्कते नन्विति । शक्य- 
शाब्देनेह पदनिष्ठशक्तिज्ञाष्यो विवक्षितः, स च पदाथद्वारावाच्यार्थोऽपीति 
तस्सम्बन्धिन्यपि लक्षणा न विरुध्यत इत्याह- उच्यते इति । पदेन स्वनिष्ठ- 
शक्त्या यज्ज्ञाप्यते तत्सम्बन्धो लक्षणा । तथा चेदं लच्तणझुभयसाधारणत्वादा- 
बश्यकमित्याह - शाक्तिज्ञाप्यश्चेति । यथा लोके तथा वेदेऽपि बोध्यमित्याह— 
एवमिति । “वायुर्वो क्षेपिष्ठा देवता? इत्यादीनामर्थबादचाक्यानाम्‌ । ननु तत्र 
पदानां लक्षणा कुतो न स्यादित्यत आह अथवादेति। तथा च'थवाद- 
वाक्यस्य विधिनेकवाक्यत्वे पदेकवाक्यत्वव्यत्रहारस्तेनंव फलित इत्याह-एबञ्चति । 


श्र०--जन वाक्याथ शाक्य हो नहीं हे तो शक्य सम्बन्ध रूप लक्षणा 
वाक्य में कैसे श्रायेगी । पेसा कहना ठीक नहीं, शक्ति से पद सम्बन्ध दारा जो 
अथ ज्ञापित होता हो उसके सम्बन्ध को लच्ञणा कहते हैं । शक्त दृत्तिका ज्ञाप्य 
जिस प्रकार पदार्थ है उसी प्रकार वाक्याथ मी है। ऐसा मानने में कोई 
अनुपपत्ति नहीं । इसीलिए प्रशंसा रूप अथवाद वाक्य को प्रशंसा में लक्षणा 
की जाती है एवं सोऽरोदीत्‌ ( वह रोया ) ऐसे निन्दाथक वाक्यों को निन्दा 
श्रथ में लक्षणा की जाती है । अथवाद वाक्य में पड़े हुए पदों की निन्दा 
श्रथवा प्रशंसा अर्थ में लक्षणा मानोगेतो एक ही पद में लक्षणा करने पर 
निन्दा एवं प्रशंसा अर्थ की उपस्थिति सम्भव हो जातो है; फिर अन्य पद व्यर्थ 
हो जायंगे । इस प्रकार विधि वाक्य में अपेक्षित प्रशंसा रूप पदार्थ की प्रतीति 
कराने वाले होने से अथवाद वाक्य में विद्यमान पद समुदाय को पद रूप होने 
से, विधि चाक्य के साथ एक वाकयता हो जाती है। अतः अथवाद बाक्य को 
पदैकवाक्यता कहते हैं । 
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शु०-लो पेसा कहना ठीक नहीं,क्योकि शक्ति द्वारा पद सम्बन्धसे जो वस्तु ज्ञापित 
हो उस सम्बन्ध को लक्षणा कहते हैं। शक्ति से साक्षात्‌ ज्ञाप्य वस्तु पदार्थ है 
परन्तु पदार्था' के जानने के बाद वाक्यार्थ भी जान लिया लाता है । इस प्रकार 
शक्ति वृत्ति का ज्ञाप्य पदाथ ओर वाक्याथ दोनों हो हो नाते हें । अतः पदार्थ 
के समान वाक्यार्थ भी जबर शक्ति शाप्य है तो पद का जैसे शक्य अर्थ है वैसे 
ही वाक्य का भी शाक्य अथ हो जाएगा एवं उसके सम्बन्ध को लक्षणा कदना 
भी सम्भव दो जाता है। ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है अब लक्षणा का 
निष्कृष्ट स्वरूप यह सिद्ध हुआ कि पद से पद निष्ठ शक्ति द्वारा जो श्रथं जाना 
जाए. उसके सम्चन्ध को लक्षणा कहते हें । यह लक्षण पदार्थ तथा वाक्याथ 
टोनों में घटता ही है। तभी तो प्रशंसा करने वाले “बायुवें क्षेपिष्ठा देवता? 
इत्यादि अथबाट वाक्यों की प्रशंसा अथ में लक्षणा की जाती है। एवं सोऽ- 
रोदीत्‌ यदरोदीत्‌ तद्रुद्रस्य रुद्रत्वम्‌ इत्यादि निन्दापरक अथंवाद वाक्यों की 
बहिंयाग में रजत दान की निन्दा में लक्षणा की जाती है तात्पय यहद कि 'वहिषि 
रजत) न देयम्‌ ( बर्दिताग में रजत नहीं देना चाहिए )। बर्हि एक याग का 
नाम है उसमें रजत दान का निषेध इस वाक्य से किया गया है । निपेच को 
निषेध्य वस्तु की निन्दा अपेक्षित होतो है, उसी निन्दा अथ को बतलाने के 
लिए “सोऽरोदीत्‌ यदरोदीत्‌ तद्‌ रुद्रस्य रुद्॒त्वम! ( जो बहि याग में रजत देता 
है बह रोता है क्योंकि पदतले भी वर्डि याग में रजत दान करने वाला रोया 
था । रजत दान करने वालों को रुलाना ही रुद्र का सद्रत्व है।) इन सब 
श्रर्थवाद वाक्यों का तात्पर्य केवल निन्दा में है । यदि कहो कि इस अर्थवाद 
वाक्य में आए हुए पर्दो की प्रशंसाटि श्रथ में लच्चणा क्यों नहीं करते १ 

समुदाय रूप वाक्य की लक्षणा क्यों करते हैं १ तो ऐसा कहना ठीक नहीं 
क्योंकि विनिगमक न रहने के कारण किस पद की प्रशंसादि अथ में लक्षणा 
करनी चाहिये, इसका निश्चय न हो सकेगा । उक्त विनिगमकाभाव रहने पर 
भी दुराग्रह वशात्‌ किसी एक पद को प्रशंसा आदि अथ में लक्षणा मान भो 
लो, तो लक्षणा द्वारा एक पद से ही प्रशंसा एवं निन्दा अथ का बोध हो 
जाएगा पुनः लम्बायमान वाक्य में अनेक पद व्यथं ही हो जाएँगे । अतः पूरे 
पद समुदाय रूप श्रथंवाद वाक्य की निन्दा एवं प्रशंसा श्रथे में लक्षणा मानी 
गडे दे । यदि कहो कि लक्षणा द्वारा अथवाद वाक्यों को प्रशंसादि बोघक मान 
लेने पर भी उनकी सार्थकता कैसे हो सकेगी । क्योंकि "आम्नायस्य क्रिया थर्वा- 
दानथक्य मतदर्थानाम्‌? ( वेद विधि अथवा निषेध क्रिया का ही बोध करते 
हैं जो विधि निषेध क्रिया का बोध न कराता हो वैसा वाक्य अनथक माना 
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सु०-जाता है। ) इस नियम के अनुसार अथवाद वाक्य में भी श्रनर्थकता तो है 
ही? तो इसका समाधान एवं च इत्यादि अन्थ से मूलकार स्वयं हो करते हैं । 
विधि एवं निषेध अर्थ का बोघक वेद वाक्य ही साथक है, उससे 
भिन्न निरथक है--ऐसा बहना ठीक नहीं क्योंकि विधि वाक्य को प्रशंसा को 
एवं निषेध वाक्य को निन्दा की आवश्यकता होती है । वेद जिसमें लगाना 
चाहता है उसकी अर्थवाद वाक्य से प्रशंसा एवं जिससे हटाना चाहता है, 
उसकी निन्दा करता है। अत: प्रवतंक तथा निवर्तक विधि निषेध वेद वाक्य 
को अपने प्रतिपाद्य अथ में त्वरा ( संलअवा ॥ पैदा करने के लिण प्रशंसा एवं 
निन्दा की आवश्यकता होती है। निन्दा और प्रशंसा एक--पदार्थ के समान 
है। उस विधिवाक्य में अपेक्षित प्रशंसादि रूप पदार्थ का बोधक, अर्थवाद पद 
समुदाय है । यह पद समुदाय एक वाक्य रूप द्दोने पर भी उसे पद रूप दी 
मानना चाहिये। क्योंकि इससे वाक्याथंका बोच न होकर तात्पय रूप से 
पदाथ का हो बोध होता है। अ्रतः अर्थवाद वाक्य पद रूप से विधि वाक्य के 
साथ एक वाक्यता प्राप्त कर लेता है । इसी से इसे पदैकवाक्यता कहते हैं -- 


वाक्येक वाक्य ता 


अथवट पट समुटाय वाक्य होते हुए भी पद रूप ही है । अतः 
वहाँ विधि वाक्य के साथ ण्दैकबाक्यता होती है, वाक्येक वाक्यता नहीं । तो 
फिर वाक्यैक वाक्यता कहाँ पर होतो है १ इस प्रश्न का उत्तर देते हैं-- यद्यपि 
अशथवाद वाक्यों का स्वार्थ मे तात्पय नहीं होता, किन्तु प्रशंसादि रूप पदार्थ 
मात्र बोधन में तात्पय होता है। अतः स्वाथ चोषकपा न होने के कारण 
उसमें वाक्य रूप से विधि वाक्य के साथ एक वाक्यता होने की योग्यता नहीं 
रहती । फिर भी जो वाक्य अपने अर्थ बोघन में ह्वी तात्पय रखते हैं; ऐसे 
वाक्यों में पुनः आकांक्ता होने पर जहाँ एक महावाक्य के श्रथ बोचन का 
सामथ्य होता है वहीं वाक्येक वाक्यता हुआ करती है । जैसे 'स्वग चाइनेवाला 
पुरुष दश पौणमास याग द्वारा स्वर्ग की भावना करे! इत्यादि अङ्गी बोघक 
वाक्य हैं । इनमें दश पोणमास याग साधन है ओर स्वर्ग साध्य (फल ) है । 
अतः स्वगं रूप फल के प्रति दशं पौणंमास में साधनता प्रतीत होने के कारण 
फल के साथ याग का साध्यसाधन भाव संसग के प्रतिपादक ये वाक्य हैं । 
वेसे ही "समिच याग से इष्ट की भावना करे? यहाँ भी लिङ लकारं से समिध 
याग में इष्ट साथनता प्रतीत होती है । इष्ट फल के प्रति समिघ याग साधन 

है । अतः इष्ट फल एवं समिघ याग में भी साध्य साधन भाव संसग का 
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क तहिं वाक्येकवाक्यत्ता ? यत्र प्रत्येकं भिन्नभिन्नसंसर्गप्रतिपादक- 
योर्बक्ययोराकाङ्कावशेन महावाक्यार्थबोधकत्बम्‌। यथा दशपू” 
मासाभ्यां स्चगकामो यजेत? इत्यादिवाक्यानां समिधो यजर्ति 
इत्यादिवाक्यानां च परस्परापेक्तिताङ्गा ङ्गिभावबो धकबाक्यतयेकवाक्यता । 

दुक्त भट्टपादे:--स्वाथ बोचे समाप्रानामङ्गाङ्कित्वाद्यपेक्षया । 
वाक्यानामेकवाक्यत्त्र पुनः संहत्य जायते ॥इति। 
एवं द्विविधोडपि पदार्थो निरूपितः। 


नन्वथवादपदससुदामस्य पदस्थानीयत्वे तस्य वचिधिवाक्येनकवाक्यता यदि 
देकवाक्यता तहि क्त चाक्यकवाक्यतेति प्रसङ्गात्पृच्छुति - क्वेति । अऋथवाद- 
वाक्यानां स्वाथ तात्पर्याभावेन प्राशस्त्यावबोचकतया स्वार्थावबोधकवाक्यत्वा- 
भावाद्वाक्येकघाक्यताऽग्रोग्यत्वेऽपि वार्कयार्थावदोधकयो वाक्ययोयत्ररकवाक्यत्वं तत्र 
वाक्येकवाक्यत्वमित्याह- यत्रेति । तदुदाहरणमाह यथेति । एकवाक्यता- 
प्रयोजकमाह--परम्परेति । दशपूणमासाभ्यामित्यादिचाऊ यानामङ्गयवबोधकत्व 
समित्रो यजति इडो यजतीत्यादिव क्यानामङ्गावबोधकत्बं तदवबोधकत्वादा- 
काङ्का विषयत्वं, तचरादेकवाक्यतेत्यथेः । स्वोक्त ऽथे भद गादाचाय्येवाक्यं संवाद- 
यति--तदुक्तमिति । प्रथमं स्वाथंबोधे पय्यंवसानं प्राप्तानां वाक्यानामङ्गाङ्गि- 
भावाद्यपेक्चया पुनमिलिस्वावाक्यकतराक्यत्वं सम्पद्यत इत्यथ पदार्थानरूपण- 
सुपसंदरति-- एवर्मिात । 


अ०--तो फिर वाब्येकबाक्यता कहाँ पर है १ जहाँ पर भिन्न भिन्न संसग 

के प्रतिपादक प्रत्येक बःक्यों में आकांद्चा के कारण से महावाक्य के श्वर्थ की 

बोघकता हो. वहाँ पर ही वाक्येकवाक्यता कही जाती है । यथा 'दशपोणंमा- 

साभ्यां स्वगंकामो यजेत? ( स्वगंकाम पुरुष दशपोणमाम यज्ञ के द्वारा स्वर्ग | 

को भावना करे ) इत्यादि ओर “समिघ याग के द्वारा भावना करे इडा याग के 

द्वारा भावना करे? इत्यादि वाक्यों द्वारा परस्पर अपेच्छित अङ्गाङ्गी बोचक वाक्य 

रूप से एक वाक्यता हो जाती है। अतएव भझ्टपाद ने कहा है--“स्वाथ का 

` बोध कराकर चरिताथं हुए वाक्यों की श्रज्ञांगी भावकी अपेक्षा से पुनः 


मिलकर एक वाक्यता हो जातो है । इस प्रकार शक्य एवं लक्ष्य भेद से दो 
प्रकार के पदार्थ बतलाए गये । | 


सु०-प्रतिपादन ये वाक्य कर रहे हैं । दोनों अपने अपने संसग बोधन करने में 
समथ हें । फिर भो 'दश पोणुमासाम्यां स्वगकामो यजेत? इस वाक्य में फे 
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सु०-का श्रवण होने से अङ्गी अथ की बोघकता है एवं “समिधो यजति? इत्यादि 
वाक्य में फल का भवण न होने से अङ्ग अथ की बोचकता है। क्योकि 
'फलवत्‌-सन्निधौ अफलं तदङ्गम्‌? (फलवत्‌ वाक्य के समीप में पढ़ा हुआ अफल 
वाक्य उसका अज्ञ माना जाता है ) अर्थात्‌ निस बावय में फल का श्रवण 
हो रहा हो. वइ अङ्गो अथं का बोधक एवं जिसमें फल का श्रवण न हो बह 
प्रङ्ग अर्थ का बोघक होता है । प्रकृत में “दशंपोणंमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत? 
इसमें स्वर्गरूप फलका श्रवण होनेसे यह आपकी का बोधक है ओर समिधो यजति 
इत्यादि प्रयाज डाकयमें फलका श्रवण न होने से यह अङ्ग का बोधक है । अडी 
में क्थभाव ओर ङ्ग में किभाव की ठाकांच्चा होती है ! परस्पर आकांछा के 
कारण दोनों वाक्य मिलकर जब एक विशिष्ट श्रथं का बोधन कराते हैं, तब 
इन्हें महावाक्य अर्थ का बोघक कहा जाता है। उस समय दोनों वाक्य 
मिलकर एकवाक्य हो जाते हैं। अतः इसी को वाक्येंकबाक्यता कहते हैं। 
इसो बात को कुमारिल भट्टपाट ने कहा है । 

जो वाक्य पहले अपने आथ का बोध कराकर चरितार्थ हो चुके हों ऐसे 
वाक्यों में आङ्काङ्ी भाव की ऊपेच्छा होने पर जो पुनः मिलकर एक वाक्यता 
होती है उसो को वबाक्येकवाक्यता कहते डे जैसा कि ऊपर उदाहरण दिया जा 
चुका है । इस प्रकार शक्याथ लक्ष्याथ भेद से द्विविध पदार्थ का निरूपण 
समास हुश्रा । 

आसात्ति 

पद से शक्याथ एवं लक्ष्याथ का ज्ञान होता है । उन शाक्याथ एवं 
लक्ष्यार्थ की स्मृति पद से होते हुए भी विलम्बसे होने पर शाब्दबोध नहीं 
होता । अतः श्रञ्यवघानेन पदजन्य पदाथ की उपस्थिति रूप आसत्ति को भी 
शाब्दबोच में कारण माना है । यहाँ पर उक्त आसत्ति हो शाब्दबोध में कारण 
है, उसका ज्ञान नहीं । अव्यवधान रूप से पदार्थ स्मृति होने पर शाब्दबोध 
. होता है ओर विलम्ब से पदार्थ को स्मृति होने पर शाब्दबोघ नहीं होता, ऐसा 
अन्वय व्यतिरेक देखा गया है । दण्डेन गामानय” ( दणड से गौ को लाओ ) 
इस वाक्य में पड़े हुए पर्दो का श्रवण तोन दिन में हुआ हो अर्थात्‌ पहले 
दिन दण्डेन, दूसरे दिन गाम्‌, तीसरे दिन आनय पद का श्रवण हुआ तो 
इस प्रकार पदजन्यपदार्थोपस्थिति होने पर भी शाब्दबोघ नहीं देखा जाता । एक 
पद श्रवण के बाद पदान्तर के अध्याहार से दूरुरे पदार्थ की अव्यवधानेन 
उपस्थिति हो, तो शाब्दबोघ हो जाता है। अतः परस्पर आन्बय योग्य पदार्थो 
की-- अविलम्ब से पद जन्य-उपस्थिति होने पर शाब्दबोघ होता है अन्यथा 
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तदुपप्थितिश्चासत्तिः। सा च शाब्दबोधे हेतुः, तथैवान्बयठ्यति- 


रेकदर्शनात्‌। एवं महावाक्याथबोधेऽवान्तरवाक्यार्थबोचो हेतुः, 
तयैवान्वयाद्यचधारणात । 


2 जल रै 


क्रमप्राप्तामासत्षि लक्षयति--तदिति । पदजन्यपदाथस्म्टृतिरित्यथोः । ननु 
शाब्दबोधे डक्ताञ्सत्तिहतुरुत तञ्ज्ञानमित्यपेच्तायाँ सैव हेतुने तज्जञानमित्याह---- 
सा चेति । अत्र किम्प्रमाणमित्यत आह--तथेवेति । परस्परान्वययोग्यपदार्थो- 
पस्थितिसत्वे शाब्दबोधो भवति, तदभावे नेत्यन्वयव्यतिरेकदशनात्‌ । यद्धा 
माऽस्त्वासत्तिः शाब्दबोधे हेतुः, का क्षतिरित्याशङ्गयाह-_ सा चेति । अत्र मान- 
माह तथेवेलि । यथा शाब्दबोधे आकाङ्कादिकं कारणमेवमाकाङ्काडिना जातो- 
ऽवान्तरवाक्याथेबोधो महावाक्याथज्ञाने कारणमिस्याह-एवसिति | यतोऽ- 
वान्तरवाक्यार्शबोच्चसरवे महाताक्यार्थबोधो भवति, तदभावे शाब्दबोधो नेत्यन्वय- 
व्यतिरेकावतधाययते । अतः स हेतुरित्याह --त यथैवेति । 
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श्र पद जन्य पदार्थ की स्मृति को आसत्ति कहते हें । यह भी शाब्द 
बोध में कारण है; क्योंकि शाब्द बोच के साथ इनका अन्वय व्यतिरेक वैसा 
ही देखा गया है.। इसी प्रकार महावाक्य के अथ बोध में अवान्तर वाक्यों 
का अथबोध कारण माना गया है क्योंकि वहाँ भी वैसा ही अन्वय व्यतिरेक 
देखा जाता है । 


सु०-नहीं । ऐसा अन्वय व्यतिरेक दशन ही शाब्दबोघ में अ्रासत्त को कारण 
मानने में प्रमाण है । जैसे शाब्दनोघ में अआकांच्ादि को कारण माना है; वैसे 
ही आकांच्।दि कारण समुदाय से उत्पन्न अवान्तर वाक्य का अथज्ञान भी 
महावाक्य के श्रथज्ञान में कारण माना गया है । क्योंकि जिसे पहले अवान्तर 
वाक्य का अथ ज्ञान हुआ हो उसो को महावाक्य का अथ बोध होता है । 
श्रवान्तर वाक्य के श्रथ जाने बिना महावाक्य का ऋथ बोघ नहीं होता । इस 
प्रकार भी अन्वय व्यतिरेक देखा गया है । अतः अवान्तर वाक्यार्थ बोघ को 
महदावाक्याथं बोघ में कारण मानना उचित ही है। 


तात्पय 
गआकांचा योग्यता आसत्ति एवं. तात्पय ज्ञान को शाब्दबोघ में कारण 
इम पहले कह आए. हैं। अब तात्पयं -का निरूपण किया जाता है । यहाँ पर 
' तात्पय का “लक्षण क्या १ एवं तात्पर्य को शाब्दबोच के प्रति देत मानने में 
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क्रमप्रापं तात्पयं निरूप्यते । तत्र तत्प्रतीतीच्छुयोञ्चरितत्त्वं न 
तात्पयम्‌ । अथज्ञानशून्येन पुरुषेणोश्चरिताद्ठदाद थप्रत्ययाभावप्रसङ्गात्‌ । 
अयमध्यापकोऽव्युत्पन्न इति विशेषद्शनेन तत्र तात्पयञ्रमस्याप्य- 
भावात्‌ । न चेश्ररीयतास्पयज्ञानात तत्र शाब्दबोध इति चाच्यम्‌। 
ईशर नङ्गीकतुरपि तद्वाक्या थंध्रतिपत्तिदशा नात्‌ । 


क्रमप्रापं तात्पयनिरूपणं प्रतिजानीते- क्रमेति । तत्न--निरूप णविषयी- 
भूततात्पर्य्ये सति 1 मौनिश्लोकेऽन्या्तदोषं सिद्धवत्कृत्याव्या्तरुदाहरणान्तर- 
माह--अर्थेति । ननु ठस्यार्थज्ञानरहितत्वेडप्यनेन तदर्थप्रतीतीच्छुया एतट्वेद- . 
वाक्‍क्यमुचारित मिति तदीयतात्पयअमात्तदर्थज्ञानं भविष्यतीव्याशङ्कयाह-- 
अयमिति । बिशेषदर्शेने न---अमविरोध्यध्यापकनिष्ठाव्युत्पत्तिज्ञानेन । ननु 
माऽस्तु तत, तात्पयज्ञानादेव वाक्र्याथबोधे ईश्वरीयतात्पयंज्ञानात्स भविष्यति, 
तस्य साच्षात्प्ररकत्वाभावे5पि प्ररकतामात्रेशोच्चारयितृत्वसम्भवादित्याशङ्कय परि- 
हरति--न चेति । ईश्वरानङ्गीकतुरपि साङ्कयमीमांखकादेवंदिकवाक यांप्रत्ययो 
पलब्घेरित्याह- ईश्वरेति ॒ 


ष्र ०- क्रम से प्रास अब तात्पयं का निरूपण करते हें। जिस बग्तुकी 
प्रतीति को इच्छा से जिस शब्द का उच्चारण किया जाय, उस शब्द का उसी 
शर्थ के बोधन में तात्पर्यं माना जाता है । इस प्रकार तात्पर्य का लक्षण ठीक 
नहीं है १ क्योंकि ऐसा मानने पर अर्थज्ञान शून्य पुरुष द्वारा उच्चारण किये 
गये वेद वाक्य से अथ बोघ न हो सकेगा । यह अध्यापक अव्युत्पन्न हे ( इस 
प्रकार अध्यापक में व्युत्पत्ति का अभाव रूप ) विशेष देखा लेने के कारण 
तात्पर्य श्रम भो वहाँ पर नहीं कह सकते ॥ यदि कहो कि ईश्वरीय तात्पर्य ज्ञान 
द्वारा ( अ्थज्ञान शून्य पुरुष द्वारा उच्चारण किये गये बेद वाक्य से ) वहाँ 
शान्दबोघ हो जायगा । तो ऐसा कहना भी ठीक नहीं, क्योंकि ईश्वर न मानने 
वाले को भो वाक्याथ बोघ होता देखा गया है । 


स०-प्रमाण क्या १ इस तरह लक्षण प्रमाण द्वारा तात्पर्य की सिद्धि करनी 
पड़ेगी । अतः पहले उसका लक्षण करते हैँ 

नेयायिकों ने कहा दै “वक्तुरिच्छा तात्पयम? वक्ता की इच्छा को तात्पय 
कहते हैं। जहाँ वक्ता के विवद्धित अथ का बोघ उसके द्वारा उच्चारण किए 
गये शब्द से होता हो, तो वहाँ पर तात्पय का ज्ञान माना जाता है। श्रतः 
विबद्धित वस्तु की प्रतीति की इच्छा से उच्चारण दोना हो तात्पर्य है। किन्ठ 
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सु०-यद्द समीचोन नहीं क्योंकि मोनी व्यक्ति के द्वारा लिखे गये लिपि 'केत से 
भी उसका तात्पय जान लिया जाता है। उसने विवक्षित अर्थ की प्रतोति की 
इच्छा से शब्द का उच्चारण तो किया नहीं। क्योंकि मौनी श्लोक में जन 
उच्चरितत्व ही नहीं है तो फिर उसमें तत्प्रतीति इच्छा से उच्चरितत्व रूप तात्यय॑ 
कैसे रह सकेगा । अतः: नेयायिकों के तात्य लक्षण में अव्यासि दोष है | एवं 
जिसे अथ ज्ञान नद्दो--ऐेसा पुरुष भी जब '*भद्रं कर्णुंभिः श्वशुयाम देवा:” 
इत्यादि वेद वाक्य का उच्चारण करता है, तब उसके श्रवण से संस्कृतज्ञों को 
शाब्दबोध होता ही है । वह नद्दो होना चाहिये, क्योंकि उसने तदथ प्रतीति 
को इच्छा से तो उच्चारण किया नहीं। अतः तात्पये लच्चण की अव्यासि वहाँ 
भी है । तोता किसी के रटाने से-— 
चित्रकूट के घाट पर भई संतन की भीर । 
तुलसीदास चन्दन घिसे तिलक देत रघुवीर ॥ 

ऐसा दोहा बोलता है उसे सुनकर हम लोगों को अथबोच होता ही हे । 
अत: तात्पर्य का पूर्वोक्त लक्षण यहाँ भो अव्यास है। यदि कहो कि वह वेद 
मन्त्रादि बोलने वाले व्यक्ति अथज्ञान शून्य अवश्य हैं, पर सुनने वाले को ऐसा 
श्रम होता हे कि इसी अथ प्रतीति की इच्छा से इन्होंने वेद मन्त्र का उच्चारण 
किया है । अतः तात्पयं का भ्रम हो जाने के कारण ( अर्थज्ञान शून्य व्यक्ति 
से उच्चारण किये गये वेद मन्त्रादि से) शाब्दबोध हो जाएगा । ऐसा कढ्ना ठोक 
नहों एक अध्यापक-पदपदार्थ का यथावत्‌ ज्ञान न हाने के कारण शास्त्र में 
व्युत्पन्न नहीं हे । उसके अध्यापन काल में व्युत्पन्न छात्र तथा तटस्थ व्यक्ति 
उसको अव्युत्पन्नता को भी समन्ता है साथ ही उससे कहे गण वेद मन्त्रादि 
के श्रथ को भी यथावत्‌ जानता है। वहाँ परतो तात्ययं अ्रम से शाब्दबोच 
हुआ है, ऐसा नहीं कह सकते । क्योंकि अध्यापक किसी विपरीत अथ बोघ 


को इच्छा से मन्त्र एवं श्लोकादि का उच्चारण कर रहा है । अतः वह पद 
पदार्थं की व्युत्पत्ति से रहित दै, फिर भी उसके द्वारा कडे गये श्लोकों का 
यथावत्‌ श्रथज्ञान व्युत्पन्न छात्र एवं तटस्थ व्यक्तिको ही होरहा है। बल्कि 
उस अध्यापक की अव्युत्पन्नता रूप विशेषता का भो दशन हो रहा है । वहाँ 
तात्पय श्रम से शाब्दबोध हुआ है- ऐसा नहीं कद सकते क्योंकि तात्पर्य भ्रम 
की विरोधी अध्यापक में रहने वाली अव्युत्त्ति का भी उसे दशन हदा रहा है। 

यदि कहो--कि तात्पर्य ज्ञान से ही सवत्र शाब्दनोघ होता है और वह 
तात्पयं तदर्थं इच्छा से उच्चरितत्व रूप दी है जहाँ वक्ता के तात्ययं का भान 


नहीं होता वहाँ भी ईश्वरीय तात्पयं तो है ही । बह चाहे श्रथंज्ञान शून्य व्यक्ति 
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डनण्ते । तत्प्रतीतिजननयोग्यस्वं तात्पयम्‌ । रोहे घट इति वाक्यं 
गेहघटसंसगेप्रतीतिजननयोग्यं, न.तु पटसंसगप्रतीतिज ननयोग्यमिति 
तद्वाक्यं घटसंसगपरं न तु पटसंसगपरमित्युच्यते । 


तर्हिं कीरशं तात्पर्य भवता विवक्षितमित्यपेक्षायामाह-- उच्यत इति ।: 
पदार्थासंसगानुभवजन नयोग्यत्वमित्यथा: । अत एव यदू यत्संसगंप्रतीतिजनन- 
योग्यां वाक्य' प्रयुज्यते तत्‌ तत्परमेव व्यवहियत इव्याह- राहे घट डत । 
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श्र०--बिवबच्चित अथ प्रतीति जनन योग्यता को तात्पयं कहते हें । “घर 
में घट है? यह वाक्य घर और घट के ( आधार।घेय भाव ) सम्भन्ध बोघन में 
योग्य हे न कि घर ओर पट के सम्बन्ध बोघन में । अतः 'गेदे घटः? यदद वाक्य 
घट संसर्ग परक है, पट संसग परक नहीं है । 


RO आम 


सु०-हो अथवा अव्युत्पन्न अध्यापक हो सवत्र ईश्वरीय तात्पय ज्ञान से शाब्दनोघ 
हो जाएगा १ इश्वर में साच्छात्‌ प्रेरकत्व न इने पर भी सामान्य प्ररकता मात्र 
से ही उच्चारण कतृत्व सम्भव ही है अतः पूर्वोक्त लक्षणानुसार ईश्बरीय तात्पर्य 
शान सवत्र सम्भव है और उसी से शुब्दबाच भी हो जायगा १ तो ऐसा कहना 
ठीक नहीं-नास्तिक एबं आस्तिक सांख्य-मौमांसक भी इश्वर मानते ही नहीं, 
पर फिर भी उन्हें लौकिक एवं वैदिक वाक्यों क श्रवण से वाक्याथ ज्ञान होता 
देखा गया है । बहॉ पर अथज्ञान शून्य पुरूष स उच्चारण किये गये वेद वाक्य 
में न तो वक्ता का ही तात्पय है, न ईश्वरीय तात्पय हे फिर भो व्युत्पन्न श्रोता 
को शाब्दबोध होता हा हे । अत: तात्पय का पूवाक्त लक्षण असंगत हे । 
सिद्धान्तानुसार तात्पयं का लक्षण 
( आखिर श्र्वेत वेदान्ता को केसा तात्पयं ववांक्षत है इस प्रश्‍न 
का उत्तर “उच्यते? इत्यादक अन्थ से देते हैं । ) पदार्थो क संसग-अ्रनुभबजनन 
योग्यता को तात्पर्य कहते हैँ । यथा “गद्दे घटः? इस बाक्य म 'गेइ आधार है 
आर घट आधेय है? इन दोनो का आधाराघेय भाव सम्बन्ध बतलाना इष्ट है 
आर ऐसे सम्बन्ध बोघन को योग्यता इस वाक्य में है। अतः “गदे घट:? इस 
वाक्य को सुनते दी गेइ आर घट के आधार आधेय भाव सम्बन्ध का बोघ 
दो जाता हे । अतएव चाइ श्रथज्ञान शून्य व्यक्ति भी वेदमन्त्र का उच्चारण 
करे फिर भं उस मन्त्र में पदार्थो के संसग प्रताति जनन योग्यता रूप तात्पयं 
के विद्यमान होने से ता को शाब्दबोध हो जाता है । श्रव्युत्पन्न अध्यापक से 


नः 
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ननु 'सैन्धबमानय' इत्यादिवाक्यं यदा लब्रणानयनप्रतीतीच्छ॒या 
प्रयुक्त तदाउश्वससगंप्रतीतिजनने स्वरूपयोग्यतासत्त्वालवरापरत्वज्ञा न- 
दशायामप्यश्वादिसंसगज्ञानापत्तिरिति चेत्‌ । न | तदितरप्रतोताच्छया5- 
नुच्चरितत्वस्यापि तात्पय प्रति विशेषणत्वात्‌। तथा च यद्वाक्यं 
यत्प्रतीतिजननस्वरूपयोग्यत्वे सति यद्न्यप्रतीतीच्छया नोच्चरितं 
तद्वाक्यं तत्संसर्गपरमित्युच्यते । 


डक्ततात्पयंलच्तणस्यानेकाथंपदप्रयोगेऽतिव्याक्तिं शङ्कते रनान्वति । श्वेतो 
गच्छुतीव्यादिवाक्यमादिपदारथः ॥ विशेषणप्रदानेन दोषोद्वारान्नेत्याह-नेति । 
विशेषणप्रदाने फलितं ताव्पयलक्तणमाह- तथा चेति । एवं च सैन्धवमान- 
येति वाञ्यमश्वप्रतीतिजननयोग्यमपि भोजनप्रकरणे प्रयुक्तत्वाज्ञवणान्यप्रतीर्ती- 
उछुया 5नुच्च रितत्वेन नाश्वसंसगंज्ञानजनकमिति भाव: । 


श्र०--शांका-सेन्चबमानय' इत्यादि वाक्य जज नमक लाने अथ को 
प्रतीति को इच्छा से प्रयोग किया गया तत्र भी घोड़े अर्थ के संसग प्रतीत 
जनन में स्वरूप योग्यता उसमें हे ही । अतः लवण परत्व ज्ञान दशा में 
भी अश्वादि संसग का बोघ होने लग जाएगा ? 

अ० स०-विवक्षित श्रर्थ से भिन्न अथे प्रतीति की इच्छा से अनुचरितत्व 
भी तदर्थ प्रतीति जनन योग्यतारूप तात्पय का विशेषण माना गया है तथा 
जो वाक्य जिस अथ प्रतोति की स्वरूप योग्यता रखता हो श्रोर उससे भिन्न 
अथ बोध की इच्छा से उच्चारण नहीं किया गया हो; तो वह बाक्य उस अथ 
के संसग परक माना जायगा । 
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सु०-उच्चरित वाक्य में भी विवक्षित पदाथ संसग प्रतीति जनन योग्यता विद्यमान 
रहने के कारण हो व्युत्पन्न छात्र एवं तटस्थ व्यक्ति को शाब्दबोच हो जाता 
है। ईश्वर न मानने वाले को भी उक्त याग्यता के कारण ही शाब्दबोघ होता 
है क्योंकि वह शब्द में रइने वाला धम है, वक्ता के आधीन नहीं है कि जिससे 
हमारे लक्षण में पूर्वाक्त दोष आ सके । इसीलिए जो वाक्य जिस पदाथ के 
संसर्ग प्रतीति जनन में समथ होता है वह वाक्य तत्परक माना जाता है | 
यथा “गेहे घटः यह गेइ ओर घट के संसग बोधन में समर्थ है, गेह और 
पट के संसर्ग बोचन में नहीं । अतएव यह वाक्य घटसंसर्ग परक माना जाता । 

आपने पदाथे संसर्ग प्रतोति जनन-योग्यता को तात्पय कहा तभ तो 
अनेकाथक पद घटित--सैन्चवमानय इत्यादि-वाक्य का प्रयोग लवण आनयन 
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शुकादित्राक्येऽव्युत्पन्नोच्चरितवेदचाक्यादौ च तत्प्रतीतीच्छाया 
एवबाभावेन तद्न्यप्रतीती हळु योच चरितत्वा भावेन लत्तणासत्त्वान्नाव्याप्रिः | 
न चोभयप्रतीतीच्छटलोच्चरितेऽव्या्षिः । ` तद्न्यमात्रप्रतोतीच्छ्याऽनु- 
शुरिनत्तस्य विवच्तिन त्वात्‌ । 


पूर्वोक्ताव्या सद ' पग्रस्त त्वमप्यस्य लक्षणस्य नास्तीत्याह - शुकादीति । 
ननूमयप्रतीतीच्छ्योच्च'रते लयणान्यप्रतीतीच्छ्याऽनुञ्चरितत्वाभावादव्यासिःरस्या- 
शङ्क्य परिहरति-न चेति । उभयप्रतीताच्छुयोश्चरितव्बेन तदन्यमात्रप्रती ती- 
स्छुया5नुच्च रतस्वस्य सचादित्याह--तद्न्यमात्रेति । तदन्यमात्रप्रतीतीच्छु- 
याउनुच्च रितत्व घुभयम्रती तोच्छ्ये.चरितत्वमेवेति भावः । न चैवमेकप्रतीतीच्छ्यो- 
्चरितेऽव्या्तिरित्त वाच्यम्‌ । तदन्ययावत्प्रती ती च्छयाञ्नुच्च रितत्व मिव्यथंस्य 
तदानीं विव क्षतत्वात्‌ । | 


आ< 


श्प०-- शुकादि वाक्य तथा अडव्युत्पन्न पुरुष से उच्चरित बेद बाक्यादि सें 
विवक्षित अथ डोघ की इच्छा का ही नब अभाव है तो तद्धिन्न प्रतोति को 
इच्छा से उच्चरितत्व का तो अभाव है ही । अत: (शुकादि वाक्य में एवं 
व्युत्पन्न पुरुष से उच्चरित वेद वाक्य में तात्यय के पूत्रोक्त लक्षण के विद्यमान 
होने से अव्यासि नहीं है। यदि कहो--जहाँ पर दोनों हो अथे बोच की इच्छा 
से उच्चारण किया गया है, वहाँ अव्यासि हो जाएगी १ तो यद ठोक नहीं । 
विवद्धित अथ से भिन्न अथ मात्र बोघ की इच्छा से उच्चरित नहीं होना चाहिये 
ऐसा कहना इष्ट है । 


सु०-प्रतीति को इच्छा से किया है । तत्र सैन्धव पद की शक्ति जैसे लवण अथं 
नोघन में है-वैसे हौ घोड़ा अथ के बोधन में भी स्वरूप योग्यता है हो । आपके 
कथनानुसार तत्प्रतीतिजनन योग्यता रूप तात्पये विद्यमान होने के कारण 
लवण परक वाक्य के उच्चारण से लवण अथं बोघ के साथ ही अश्व का 
भी भोता को बोध होगा ही, जो वक्ता को श्रमोष्ट नहीं है। अतः आपका 
तात्पर्य लक्षण अनेकार्थ पद्‌ घटित .वाक्य प्रयोग स्थल में श्रतिव्यास हो रहा है। 

वैसे दी “श्वेतो गच्छुति? इस वाक्य में स्थित श्वेत: षद का शाक्याथं सफेद 
होता है और लच्यार्थ सफेद गुण बाला द्रव्य होता है । पर उसका शवा इतः 
पदच्छेद कर देने पर इधर से कुत्ता’ अथ निकल आता है अब तो उभय 
श्रथे प्रतीतिजनन योग्यता रूप तात्पर्य बढाँ पर विद्यमान है। अतः श्रोताको 
उक्त वाक्य से सफेद घोड़ा जाता है ओर इधर से कुत्ता जाता है, ऐसे दोनों 
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धु०--अथे का भान होगा । अतः यहाँ भी तात्पर्य के उक्त लक्षण की श्रति 
ब्यासि है । तात्पय के लक्षण में उक्त विशेषण दे देने से अनेक श्रर्थ बाळे 
वद प्रयोग में अतिव्यासि का वारण हो जाता है । श्रतः तत्‌ प्रतीति जनन 
योग्यता हो ओर तत्‌ भिन्न अर्थ बोध की इच्छा से उच्चरित न द्वी तो उसी में 
उसका तात्पर्य माना जाता है। यद्यपि 'सैन्ववमानय? इस वाक्य में सैन्चव पद 
की शक्ति घोड़े एवं लवण अथ के संसर्गा बोघन में है। फिर मौ भोजन काल 
में घोड़े श्रथ बोध के लिए, वक्ता ने सैन्धवं’ पद का उच्चारण नहीं किया 
एवं लवण अर्थ बोघन की योग्यता उसमें है हो । श्रतः उक्त स्थल में श्रति- 
व्याप्ति का वारण दो जाता है । यदि कहो कि जब सैन्घव पद में दोनो अर्थो 
के संसग वोघन को योग्यता है, तो फिर घोडे अथे ब्ोचन की इच्छा से सैन्धव 
पदे का उच्चारण नहीं किया गया इसे श्रोता कैसे समझ सकेगा १ तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं क्योकि तात्पयं निश्चायक देश काल ओर प्रसङ्ग भी होता है 
इसे इम पहले कह आये हैं ! भोजन प्रसङ्ग में 'सैन्चवमानय”? इस वाक्य को 
सुनकर भोजन प्रसंग वशात्‌ श्रोता को यह निश्चय हो जाता है कि घोडे अर्थ 
बोघ को इच्छा से सैन्धव पद का उच्चारण नहीं किया है, परिशेषतः लवण 
श्रथ बोघन में उस पद की योग्यता है ही । अतः विवक्षित अर्थ बोघन में 
तात्पयं का लक्षण विद्यमान होने से अ्रव्यासि नदीं उससे भिन्न अर्थ बोघन में 
तात्पयं का लक्षण अविद्यमान होने से अतिव्याप्ति भी नहीं है। 

नेयायिक के लक्षण में जिन-जिन स्थलों में श्रव्याप्ति दी गई थी, 
वहाँ-वहाँ पर तात्पर्य के सिद्धान्त लक्षणानुसार अव्यासि नहीं है, इसे स्पष्ट 
दिस्वलाते हें । अब तक हमने “तत्‌ प्रतीतिजनन योग्यत्वे सति तदन्यप्रतीतोच्छुया 
भनुचरितत्वम्‌ तात्पयम? ऐसा तात्पय का लक्षण किया है । "चित्रकूट के घाट 
पर? इत्यादि शुकादि वाक्य है । “भद्रं कर्णंभि? यह अव्युत्पन्न पुरुष से उच्चरित 
वेद वाक्य है । ये दोनों ही पद पदार्थ के ज्ञान से शून्य हैं, श्रत: इन्हें तो 
विवक्षित अथं की प्रतीति की इच्छा भी नहीं है तो उससे भिन्न अथ बोघन को 
इच्छा से उन्हॉने उक्त वाक्य का उच्चारण किया है, यह तो दूर दी रह गया । 
अतः अपने विवक्षित अर्थवरोध जनन योग्यता उक्त वाक्यों में है ही और उससे 
भिन्न अर्थ प्रतीति को इच्छा से इनका उच्चारण भी नहीं किया गया । अतः 
तात्पर्य के लक्षण में विद्यमान विशेषण विशेष्य भाग को उक्त वाक्य में होने 
से, तात्पर्य के लक्षण की अव्यासि नहीं हुई । भाव यह है कि तोते ओर 
अव्युत्पन्न पुरष ने किसी अर्थ बोच कराने की इच्छा से उक्त वाक्य का उच्चारण 
किया नहीं क्योंकि उन वाक्यों का अर्थशान उन्हें स्वयं नहीं हे अतः विशेषण 
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करी 


उत्तप्रतीतिमात्रजननयोग्यतायाश्राबच्छे दिका शाक्तिः, अस्माकं तु 
अते सवत्र कारणतायाः शाक्तरेचाबच्छेदकत्बाझ कोऽपि दोषः! एवं 
तात्पयस्य तत्प्रतीतिजनकत्वरूपस्य शाब्दज्ञानजनकत्वे सिद्धे चतुथेवणके 
तात्पर्यस्य शाब्इज्ञानहेतुरबनिराकरशवाक्यं तत्प्रतीतीच्छयोर्चार तत्व- 
रूपतापत्यंनिराकरणपरम्‌ , अन्यथा तारपयनिश्चयफलकवेदान्तनिचार 
वैयथ्यप्रसङ्गात्‌ । 


_ननुक्तप्रती तिप्रजननयोग्यतायाः किमवच्छेदकम १ तत्प्रतीतीच्छयोच्च रितत्व- 
मिति चेद्‌, न। अव्युर्पन्नोच्चरितवेदवाक्यादाचव्याप्तेरित्याशङ्कयाह उक्तेति । 
न च शक्तिकल्पने गौरवं शङ्कयः सववत्र तस्या एवास्मन्मते क्ल्क्षव्वादिव्याह- 
स्माक त्विति । तथा च यथा चह्लयादिनिष्टदाहादिजनकतावच्डेदिका शक्तिरेव 
तथा तात्पर्य निष्टशाडदजनकतावच्छेदिका शक्तिरेवेति न कोऽपि विरोध इत्यथः । 
ननु तात्पय॑स्य शाब्दज्ञानहेतुत्वे तञ्निराखपरविवरश्णवाक्यविरोच इत्याशङ्कयोक्त- 
रीत्या तात्पयज्ञानस्य शाब्दज्ञानहेतुत्वसिद्खौ तङ्काक्यमन्यथा व्याख्येय मित्याह-- 
एवसिति । विपक्षे बाधकमाह - अन्यथेति । 


ग्र2---उक्त प्रतीति मात्र जनन योग्यता की अवच्छेदिका शक्ति है, क्योकि 
हमारे मत में कारणता की अवच्छेदिका शक्ति को ही सवंत्र माना गया है, अतः 
कोई दोष नहीं । इस प्रकार तत्प्रतीति जनकत्व रूप तात्पर्यं को शाब्दबोध 
का जनकत्व सिद्ध हो जाने पर बिवरण ग्रन्थ के चतुथं वणक में “तास्पय शाब्द 
शान का कारण नदीं दै? इस तरह तात्पर्य में शाव्द ज्ञान जनकत्व का निषेधक- 
वाक्य तस्प्रतीतीच्छुघा उच्चरितत्व रूप तात्पर्य का ही निराकरण कर रहा है।' 
श्रन्यथा तात्पर्यं का निश्चय हो जिसका फज्ञ है- ऐसा वेदान्त बिचार व्यय 
होने लग जायगा | 


सु०-अंश तो उनकी अव्युत्पत्ति के कारण ही वहाँ पर है ओर "तत्प्रतीति जन्य 
योग्यता? रूप विशेष्य शब्द के सामथ्यं दोने से वहाँ पर विद्यमान है। अतः 
तात्पर्य के यथार्थ लक्षण उन स्थलों में विद्यमान होने के कारण अव्याप्ति की 
शङ्का भी नहीं हो सकती । 
पर जहाँ दोनों आर्थो के बोघ की इच्छा से वाक्य का उच्चारण किया गया 
हो, अर्थात्‌ सेन्धवमानय ऐसे कहने बाले का तात्पय लवण आनयन में है ओर 
अशखश्व आनयन में भी है । श्रतः बहाँ विवच्दित अथ से भिन्न अर्थ को प्रतोति की 
इच्छा से श्रनुचरितरव है नहीं। फिर तो ्रव्यासि होगी ही १--ऐसा कहना ठोक 
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8०-नहीं क्योंकि दोनों अर्था से भिन्न अर्थ को प्रतीति की इच्छा से तो उच्चारण 
नहीं किया गया है एवं विवद्धित दोनों श्रथ में संसग बोघन की योग्यता स्वभावसे 
शब्द में है ही । श्रत: विवच्षित श्रथं से भिन्न श्रथ बोघन को इच्छा से उच्चारण. 
न होने पर स्वभाव सिद्ध पदार्थ संसर्ग बोघ उत्पत्ति को योग्यता रूप तात्पर्य 
उक्त स्थल में भी है, इसलिए अबव्याप्ति नहीं है । आतणव “तत्‌ प्रतीति जनन- 
योग्यत्वे सति तदन्यमात्रप्रतीतीच्छुयाऽनुःचरितत्वम्‌ तास्पयंस्य लक्षणम? ( पर्दो 
झै पदार्थ संसर्ग बोघ जनन योग्यता है ओर जिस अर्थ का बोध करना उन्हे 
इए है, उससे भिन्न अथ मात्र की प्रतीति की इच्छासे उच्चारण नहीं किया हो) 
थही तात्वय का निष्कृष्ट लक्षण है । 
तात्पय का निश्चायक 
श्रापने तात्पय का जैसा भी लक्षण किया, बद्द ठीक है, किन्तु उक्त 
थोग्यता रूप तात्पर्यं का अवच्छेदक क्या है १ श्रर्थात्‌ यह कैसे निश्चय किया 
शाय कि तत्‌ प्रतीति जनन योग्यता रूप तात्पयं श्रमुक शब्द में है ओर असुक 
शब्द में नहीं । तत्प्रतीति-इच्छुया उच्चरितत्व को उक्त योग्यता का श्रवच्छेदक 
वो कह नही सकते, क्योंकि शुकादिवाक्य ओर अव्युत्पन्न पुरुष से उच्चरित वेद 
बाक्य में तत्प्रतीतोच्छुया उच्चरितत्व रूप अवच्छेदक का अभाव देखा गया है । 
श्रतः सिद्धान्तानुसार योग्यता का श्रवच्छेदक बतलाते हैं कि विवच्वित अर्थ 
प्रतीति माच जनन योग्यता का अवच्छेदक ( निश्चायक ) हम शक्ति को मानते 
हैं। अपने-अपने अथ बोधन में शब्द की शक्ति है, यह सवसम्मत सिद्धान्त है । 
इसी शक्ति को उक्त योग्यता का निश्चायक वेदान्त सिद्धान्त में माना गया है । 
शान्द बोध रूप कायं में श्राकांचादि सहकारी कारण के समान योग्यता 
भी कारण है, तब तो लौट फिर कर तात्पये के लक्षण में बदी योग्यता च्या गई १ 
ऐसी कोई शंका न करे--इसलिए्‌ योग्यता के स्वरूप में विवक्षित अथ प्रतीति 
भाच जनन योग्यता ऐसा कहा गया है । 
पर इस योग्यता के श्रवच्छेदक शक्ति को मानने में कल्पना गोरव होगा १ 
ऐसा भी नहीं कइ सकते क्योंकि शक्ति वलुस ( सिद्ध ) वस्तु है, कल्पनीय नहीं 
है। जो स्वभाव सिद्ध न दो उसकी कल्पना में गौरव दोष इम भी मानते ही 
हैं; किन्तु शक्ति तो सवसम्मत अतिरिक्त पदाथ है। इम वेदान्ती के मत में बडी 
सवत्र कारणता का अवच्छेदक है। अतः कल्पना गौरव दोष हमारे मत में 
नहीं आता । जैसे वहि आदि में भी दाइ जनकता का अवच्छेदक ( नियामक ) 


इसने शक्ति को माना है वैसे ही वात्पयं में शाब्द बोध जनकता को निश्चायिका 
शक्ति ही है । ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है । . 
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केचित्त शाब्दज्ञानस्वावच्ळेदेन न तात्पयज्ञानं हेतुरित्येवं पर्‌ 
'चतुर्थचणंकवाक्यम्‌ । तात्पयंसंशयविपययात्तशाञच्दज्ञानचिशेष च तात्पयं- 
ज्ञानं हेतुरेब । इदं बाक्यमेतर्परम्‌ ? उतान्यपरमिति संशये तद्विपयये 
व तदुत्तरवाक्याथ विशेषनिमश्चयस्य तात्पयंनिश्चयं बिना5नुपवत्तरित्याहुः | 


तद्घाक्यस्यास्मडुक्ततात्पय निराकरणपरत्वे अ्रमेदरलकनमत माद -- के चि- 
स्विति । शाव्दञ्ञानमात्रं प्रति न हेतुरित्यथः। शाब्दक्लानविशेषं अति तु डेतु- 
श्वेत्याइ--तात्पर्यति । ताइशशाब्दक्कानं प्रति तस्य 'हेतुत्वमन्वयव्यतिरेक- 
सिदमित्याह- इदमिति । केचित्पदेनास्मिन्मते स्वस्यानभिमतिः सूचिता । 
तद्बीजं तु शाब्दज्ञाने तास्परयज्ञानजन्यतावच्छेदकशाब्दज्ञानत्वे लाघवं, तात्पय- 
संशयविप बंयोत्तरशाव्दज्ञानव्वे गौरवम्‌ । 


अ०--कुछ दाशनिकों ने चतुर्थ वणक के बिवरण वाक्य का अर्थ किया 
है कि सभी शाब्दज्ञान के प्रति तात्यये ज्ञान कारण नहीं है किन्तु तात्पर्य संशय 
विपर्यय के बाद होने वाले शाब्द बोघ विशेष में ही तात्पय ज्ञान कारण है । 
यह वाक्य इस अर्थ का प्रतिपादक है या इससे भिन्न अथे का प्रतिपादक है 
ऐसा संशय या विपयय होने के पश्चात्‌ वाक्यार्थ विशेष का निश्चय तात्पर्य 
निश्चय के बिना नहीं हो सकता । ( ऐसे स्थल पर हो तात्पर्य ज्ञान को शाब्द 
बोघ का कारण माना है । ) 


सु०-यदि तात्पर्य ज्ञान को शाब्द बोघ में कारण मानोगे विवरणकार ने शाब्द- 
शान के प्रति तात्पयं ज्ञान में कारणता का खण्डन क्यों किया अतः शाब्द शान 
में तात्पय ज्ञान को कारण मानने पर विवरण वाकय के साथ विरोध रहेगा हो! 

ब्रद्मसूत्र चतुःसूत्री शांकरभाष्य पर अआ'चायं पश्चपाद की पञ्चपादिका टीका 
है । वहां “तत्त समभ्ययात्‌? सूत्र के शांकर भाष्य कों टीका के चतुथं वणक में 
श्री प्रकाशात्म यति ने तात्पय को शाब्द ज्ञान के प्रति कारणता का निरा” 
करण किया है । यह बात सही है किन्तु नेयायिक अभिमत तत्प्रतीतीच्छुया 
उच्चरितस्व रूप तात्पयं का खण्डन किया हैन कि हमारे तात्पय लक्षण का | 
क्योकि यदि तात्पर्य शाब्द ज्ञान के प्रति कारण ही नहीं है, ऐसा मान खिया 
नाय तब तो वेदान्त विचार ही व्यथं हो जायगा । रेदान्त बिचार तो वेदान्त 
के तात्पय निश्चय के लिये किया जाता है। जब विवरणाचारय तात्पये ज्ञान को 
शाब्द वोध का कारण नहीं मानेंगे तो भला वेदान्त के तात्पय का निश्चायक 
वेदान्त विचार की क्या आवश्यकता हे? आतः विवरणाचायं का तात्पर्य- 
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तञ्च तात्प्थ्ये वेदे मोमांसापरिशोधितन्यायादेवावधायते, लोके 
_ प्रकरणादिना! तत्र लोकिकवाक्यानां मानान्तरावगतार्थानुवाद- 
कत्वम्‌ । वेदे तु वाक्यार्थस्यापूचतया नाचुवादकत्वम्‌ | तत्र लोके वेदे 


~ ——— > 


_ ताइशतात्पर्यावधारणं किं वेदे लोके वा एकमेव उत एथक ? इत्यपेक्षाया- 


माह-- तच्चेति । मीमांसा --पूजितविचारः, पूर्वोत्तरभेदेन द्विविधः । आदि- 
पदेनोपपदादिक आह्यम्‌ । लोकवेदयोर्विशेषान्तरमप्याह--तत्रेति । लोकबेद्‌- 


थोमंध्ये । वा क्याथेस्यापूर्वंतवया--मानान्तरानवगमतया तद्वाक्यानाँ नानुवाद- 


जेवन 
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श्र०--उस तात्पय का निश्चय वेद में मीमांसा परिशोघित न्यायसे ही 
किया जाता है ओर लोक में प्रकरण आदि से किया जाता है । उनमें लोकिक 
क्य तो प्रमाणान्तर से जाने हुए अर्थं का अनुवाद करता है किन्तु वेद में 
वाक्याथ पूव होने से उसे प्रमाणान्तर से अवगत श्रथ का अनुवादक नहीं 
-कह सकते | 
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सु०- निराकरण वाक्य नेयायिकों के अभिमत तात्पय का ही खण्डन कर रहा 
है । ऐसा ही मानना युक्ति संगत है। | 
विबरणाचाय ने तो तात्पय ज्ञान मात्र को शाब्द बोध का कारण 
नहीं माना है, पर आपने उसका श्रभिप्राय, अपना मतजब सिद्ध करने के 
लिए ऐसा मान लिया कि नैयायिकों के तात्पय का खण्डन करना विवरणाचायं 
को श्रभिप्रेत हैं न कि हमारे तात्पय का पर ऐसा मानना उचित नहीं, क्योंकि 
उन्होने तो तात्पर्य मात्र का खण्डन किया है । अतः इसका उत्तर अभेद 
रलकार ने इस प्रकार दिया है कि शाब्द बोघ कई प्रकार के होते हैं, कहां 
शाब्द बोघ के पहले संशय होते हैं तो कहीं विपर्यय । कहीं कहीं संशय और ' 
बिपर्यय दोनों होते ई और कहीं दोनों नहीं होते । इनमें से जहाँ संशय विपर्यय 
हो रहे हॉ, वहाँ तो तास्पय निश्चय के बिना शाब्द बोध नहीं हो सकता, यह 
निविवाद है । किन्तु जहाँ संशय विपर्यय नहीं है, वहाँ तात्पर्य ज्ञान को शाब्द 
-बोच का कारण नहीं माना जाता है। अतः शाब्द ज्ञानत्वावच्छिन शाब्द 
शान मात्र के प्रति तात्पर्य निश्चय में द्वेतुत्व का खण्डन करना हो विवरणाचाय 
को अभिप्रेत है । अर्थात्‌ सभी शाब्द बोघ के प्रति तात्पर्य ज्ञान कारण नहीं: 
' है, किन्तु तात्पर्य का संशाय विपर्यय दोने पर ही तात्पर्य निश्चय को शाब्दबोध 
का कारण मानना चाहिये, सब्र नहीं, क्योंकि संशयादि स्थल में तात्पय 
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सु०-निश्रय के बिना समुचित शाब्द बोघ न हो सकेगा । इस अमेद रत्नकार के 
मत में परिभाषाकार ने केचिदाहुः: कइ कर श्ररूचि दिखलाई है । .अरुचि का 
कारण यह है कि यावत्‌ शाब्द ज्ञान के प्रति तात्पय ज्ञान को कारण मानने 
' में लाघव है ओर विशेष शाब्द ज्ञान में तात्पर्यं शान को कारण मानने पर 
गौरव होगा । क्योंकि शाब्द शान एक कायं है; कार्यता का अवच्छेदक शाब्द 
शानत्व है अतः शाब्दज्ञानत्वाव च्छिन्न निखिल शाब्द बोघ के प्रति तात्पयं 
निश्चय को कारण मानने में लाघव, संशय-विपयंय उत्तर शाब्द बोघ के प्रति. 
तात्पर्य निश्चय को कारण मानने में गौरव होने के कारण अभेद रत्नकार का. 
मत परिभाषाकार को अभिमत नहीं है । 
तात्पय निश्चायक का भेद 

यावत्‌ शाब्द बोध के प्रति तात्पय ज्ञान कारण है यह सिद्ध हुआ; 
किन्तु इस वाक्य का तात्पयं किस सथ में है यह केसे निश्चय किया जाय १ 
क्या तात्पर्यं का निश्चायक वेद तथा लोक में एक दी है या भिन्न-भिन्न हैं! 
ऐसी निशञासा होने पर परिभाषाकार कह रहे हैं कि भिन्न-भिन्न हैं। वेद में 
तात्पय का निश्चय मीमांसा परिशोघधित न्याय से होता हे । वेदाथ निश्चय के 
लिए कुछ विचार की प्रणाली वैदिको ने निश्चित कर रखी है । अतः उस 
प्रणाली को हो मोमांसा शब्द से यहाँ कहा गया हे । एवं वेदाथ निश्चायक 
निश्चित विचार से परिशोघधित न्याय से हो वेद का तात्पयं निश्चित किया जा 
सकता है । इसे आचार्य परम्परा से ही जाना जा सकता है । आजकल आचार्य 
परम्परा से वेद का अ्रध्ययन न करने के कारण धम, ब्रह्म के प्रतिपादक वेद 
से तोप ओर एटम बम निकालने का प्रयास किया जा रहा है, जिसे लोकशाल् 
एवं लौकिक उपाय से सिद्ध किया जा सकता है । अतः वेद का तात्पर्य 
निश्चायक मीमांसा परिशोधित न्याय हो है। इसीलिए इन्होंने मोमांसा 
परिशोधित न्याय शब्द के आगे एव? भी लगा दिया है । लोकिक वाक्य में 
वात्पय निश्चय के लिए. मीमांसा परिशोधित न्याय आवश्यक नहीं हे । वहाँ 
तो प्रकरण से तथा उसके निकट में पड़े अन्य पद से भी निश्चय किया जा 
सकता है। यथा भोजन काल में “सैन्चवर्मानय” इस वाक्य का तात्पर्य लवण 
श्रानयन में ही है क्योंकि भोजन प्रसङ्ग में लवण की आवश्यकता होती है न 
कि घोड़े को । | 

लौकिक तथा वैदिक वाक्य में कुछ अन्य विलक्षणता भी है । खोकिक 
वाक्य पुरुष प्रणीत होते हैं ओर पुरुष तो श्रन्य प्रमाण से शात वस्तु को कहने 
के लिए वाक्य प्रयोग करता है । इसलिए, इसे लोकिक वाक्य कहते हैं। यह 
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श्व कार्यपराणामिवसिद्धार्थोनामपि प्रामाण्यम ,, पुत्रस्ते जात इत्या दिषु 
सिद्धार्थऽपि पदानां सामथ्योबधारणात्‌। अत एव वेदान्तवाक्यानां 
ग्रहणि प्रामाण्यम्‌ । यथा चैतत्तथा विषयपरिच्छेदे. बद्ध्यते । 


कत्वम्‌ । अथ लोकवेदयोः साम्यांशमाह- तत्रेति । लोके चेदे चेति तत्र पद्‌- 
चिवरणम्‌ । गामानय पशुमालभेतेत्यादिकार्ना कायंपराणां कार्यान्विते स्वार्थे 
शक्तानां यथौ ग्रामाणयं तथा सिद्वस्तुपराणामपि प्रामाण्यं, न त्तु ग्राभाकरा- 
शामिव कायंपराणामेवेत्यथः। तत्र हेतुमाह--पुत्र इति । अन्यथा वेदान्त- 
थाक्यानां अझाणि प्रामाण्यं न स्यादित्याह-- अत एवेति । यत एव सिद्दार्थांनाँ 
वाक्यानां प्रामाश्यमत एवेत्यर्थः । नन्वस्तु कार्यपराणामेव प्रामाण्यं वेदान्ता ना- 
मपि प्रतिपत्तिविधिपरत्वेन तङ्गविष्यति, तस्मात्किसर्थ किलष्टकल्पनया सिद्धार्थ 
थदानां साम्यमास्थीयत इत्याशङ्क्याह यथा चेतद्ति। सिद्धार्थ पदाना 
साम्यावचारणाद्‌ यथा कायसंस्पशमन्तरेण ब्रह्मणि वेदान्तानां प्रामाण्य 
तथेत्यर्थः 1 | 

आ०--लोक, वेद में कायपरक वाक्य के समान हो सिद्ध अथ के बोघक. 
धाक्यों में भो प्रामाण्य माना गया है । क्योंकि “पुत्रस्ते जातः? इत्यादि वाक्यों 
में स्थित पदों का सिद्ध अर्थ में मी सामथ्य का निश्चय होता है। इसीलिए 
वेदान्त वाक्यों का बह्म में प्रामाण्य है। इस बात का विस्तृत विचार विषय 
परिच्छेद में किया जाएगा । 


सु०-किसो अपूव आर्थ का प्रतिपादन नहीं करता । अतएव (लौकिक वाक्य को) 
अनुवादक कहते हें । इसकी अपेच्चा वेद का प्रतिपाद्य घम तथा ब्रह्म है, जिसे 
वेद को छोड़कर अन्य किसी भी प्रमाण से जान नहीं सकते इसलिये वेद 
वाक्य के अर्थ को अलौकिक माना है । यद्यपि वेद में कुछ लोकसिद्ध अथं के 
प्रतिपादक वाक्य भी दिखळाई पड़ते हैं। अतः वेद भी श्नुवादक है पेसा 
किसी के मन में श्रम हो सकता है, तथापि मीमांसा परिशोधित न्याय से 
वेदार्थ का विचार करने पर उसका तात्पयं अलौकिक अर्थ में ही निश्चित 
होता है । अतः दोष नहीं है । 

घम का स्वरूप चादे यागादि हो अथवा यागादि क्रिया से जन्य अ्रदष्ट 
हों | इनमें स्वर्ग साघनता का शान केवल वेद वाक्यसेही हो सकता है | 
इसीलिए इसे अलोकिक अर्थ का प्रतिपादक माना गया है । वैसे दी वेद 
प्रतिपाद्य वस्तु-त्रझा मी प्रमाणान्तर से अवगम्य नहीं है इसोसे बह्म को ओप- 
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सु०-निषद पुरुष कहा गया है उपनिधदेकसमधिगम्य बस्तु को औपनिषद कहते हैं 

अन्य प्रमाणों का विषय न होने पर भी औपनिषद वाक्य से परमात्मा का प्रत्यक्ष 
होता है यह हम पइले कह आये हैं आगे भी विस्तार से कहेंगे। अतः वेद 
प्रतिपाद्य वस्तु अलौकिक होने से वेद वाक्य में अनुवादकता नहीं है। 


सिद्धाथबोधक वाक्यों में भी प्रामाण्य 


लौकिक वाक्य में अनुवादकता है आर वैदिक वाक्य में अलोकि अर्थ 
'प्रतिपादकत्व होने से अनुवादकता नहीं है। इस अंश में तो लोक वेद में 
विषमता है किन्तु किसी-किखी अर्थ में समता भी है उसे दिखलाते हैं --- | 
प्राभाकरों का कहना है कि 'आम्नायस्य क्रिया थत्वादा न थक्यमधदर्थानाम्‌! 
( वेद क्रिया का ही प्रतिपादक है क्रिया प्रतिपाटक वाक्य से भिन्न वेद वाक्य 
श्रन्थंक हैं अर्थात्‌ उनका अपने अर्थ प्रतिपादन में तात्पय नहां है) इस 
इस न्याय से “गामानय”? “पशुमालभेत? “पशु को अआलभन करे इत्यादि 
कार्य बोघक वाक्यों की कार्य से युक्त स्वार्थ में शक्ति देखी गयी है । वे प्रमाण 
हैं। सिद्ध अर्थ बोधक अर्थवाद वाक्य के समान ही ब्रह्म तथा आत्मा कें 
बोधक उपनिषद्‌ वाक्यों का तात्पय भी परम्परया क्रिया बोवन में मानना 
चाहिए नहों तो उपनिषद्‌ में अंप्रामाणय आ जायगा | 
यदि कदाचित्‌ क्रिया के साथ उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य अझादि वस्तु का सम्बन्ध 
न भी होता तो उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य ब्र और आत्मा को उपासना का शेष 
मान लेना चाहिए, क्योंकि उपासना में उपास्य और उपासक को आवश्यकता 
पड़ती है । ऋतः उपासना विधि के शेष उपास्य और उपासक के स्वरूप को 
हीं उपनिषद्‌ बतला रहे हैं १--ऐसा कहना ठीक नद्दीं-- क्योंकि लोक, वेद 
में सवत्र जैसे कार्यान्वित अर्थ में शक्ति रखने वाले कार्य बोचक 
वाक्यों में प्रामाण्य देखा गया है वैसे ही सिद्धार्थ बोघक वाक्यों में 
भी प्रामाण्य सुनिश्चित है, यथा "गामानय? इस वाक्य में आनय का श्र 
अनयन क्रिया और गाम्‌ का अर्थ सास्नादि वाली ( ब्यक्ति बिशेष ) गाय 
है, इसलिए कार्यान्वित होने के कारण गाम्‌ पंद का शक्तिग्रद गाय अर्थ में 
हो जाएगा। पर आनय पद का अथ आनयन क्रिया तो किसी दूसरी क्रिया 
से सम्बद्ध नहीं है फिर "अनय? इस पद की शक्ति का ज्ञान आनयन क्रिया में 
कैसे हो सकेगा । अतः दोनों पदों का अपने-अपने आथ में स्वतन्त्र रूप से 
शक्तिग्रह पहले दो लेता है फिर श्वाकाँच्चादि के कारण से परस्पर क्रिया, कर्म 
£ वरूप संसग का बोध होता है जिसे वाक्याथ ज्ञान कहते हें । अतएब 
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तत्र वेदानां नित्यसवज्ञपरमेश्वरप्रणीतत्वेन प्रामाण्यमिति नैया- 
यिकाः । वेदानां नित्यत्वेन निरस्तसमस्तपुंदूषणतया प्रामाश्यमित्यध्वर- 
मीमांसकाः । अस्माकं तु सते वेदो न नित्य, उत्पत्तिमत्वात्‌ । उत्पत्ति- 


स्वा भिमतवेद प्रामाण्य दशंयितु नैयायिकमीमांसकयोमते दशंयति- तत्रति । 
लोकवेदयोम ये । कतृ दोषादप्रामाण्यप्रसक्तिमाशङ्कगयोक्तं~ सवज्ञति | सयज्ञव्वं 
मन्वादी नामप्यस्त्यत उक्तं--नित्येति । प्रणीतत्वाभिधानेन स्वमताटद्ठ लक्षण्यं 
बोधितम्‌, स्वमते वेदस्योत्पत्तिमत््वेऽपि' वेदः कल्पान्तरीयानुपूर्वीविजातीयाजु- 
पूर्वीक ईश्वरप्रणीत इत्यनङ्गीकारात्‌ । नित्यत्वेनेति । वेदानाम नित्यत्वाभ्युपगमे 
युंग्रणीतत्वावश्यं भावात्तस्येश्वरत्वेऽफि भक्तपच्यपातादिसम्भवाद्वौद्ध प्रणीतागमव- 
दे देऽपि दोषप्रसङ्गात्तस्य नित्यत्वेन निरस्तसमस्तपुंदूषणतया प्रामाण्यमित्यथः । 


आ०-उनमें नित्य सवश परमेश्वर से प्रणीत होने के कारण वेद में 
प्रामाण्य है, ऐसा नैयायिकों का कद्दना है। वेद नित्य होने से समस्त पुरुष 
दोष से रहित है । अतएब प्रमाण है, ऐसा मीमांसकों का कहना है । हमारे 


क 


संस्कृत भाषा से अनभिज्ञ व्यक्ति भी 'पुत्रस्ते जातः? (तुमे पुत्र हुआ है) इत्यादि 
सिद्धार्थ में इन पदों का सामर्थ्य जान लेता है । किसी के घर में बालक 
हुआ पुनः उस घर से पुत्रपदांकित वस्त्र को लेकर वार्ताहार ( संदेश वाहक ) 
उस बच्चे के पिता के पास जाकर कहता है कि 'पुत्रस्ते जात?” । इस बात 
को सुनते ही उसका मुख विकसित हो गया। उसे देख संस्कृत भाषा से 
अनभिश व्यक्ति भी पहले मुख प्रसाद का कारण पुत्रोत्पत्ति को समभ लेता 
है। पुनः कालान्तर में 'पुत्रस्ते मृत; इस बात को सुनते हो उसे दुःखी देख 
कर शोक का कारण पुत्र मृत्यु रूप श्रथका बोचक यह वाक्य है ऐसा समझता 
है। इस प्रकार प्रत्येक पर्दो का अपने-अपने श्र्थो में शक्तिग्रह संस्कृत भाषा 
से अनभिज्ञ व्यक्ति में भी देखा गया है। इससे यह सिद्ध हो गया- जैसे क्रिया 
पद का स्वाथ बोघन में तात्पय है, वैसे ही सिद्धार्थभोचक पदों का भी स्वाथ 
'बोचन में तात्पय है, क्रिया बोधन मात्र में नहीं। यदि क्रिया के साथ सम्बन्ध 
हुए बिना सिद्ध अथ में पदों का शक्तिग्रह नहीं होता, तो प्रभाकर का मत 
किसी प्रकार मान्य हो सकता था । श्रतः वेदान्त वाक्य का न तो क्रिया बोघन 
में और न उपासना बोचन में ही तात्पयं है किन्तु ये स्वतन्त्र रूप से ब्रह्म 


अथ को बोधक हैं ओर ब्रह्म में ही तात्पय होने के. कारण इन्हें प्रामाण्य 
कहा गया है। इसका विस्तार विषय परिच्छेद में किया जाएगा । - 
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मत्वं च “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतय्यरग्वेदः? ( छ-२-७-१० ) 
इत्यादिश्रतेः । नापि वेदानां त्रिक्षणावम्थायित्वम्‌। य एव वेदो देव- 
दत्तनाधीतः, स एव वेदो मयाड्यीत इत्यादिप्रत्यभिज्ञाविरोधात्‌ । 


. अत एव गकारादिवणोनासमपि न शाणिकत्वं, सोऽयं गकार इति 
प्रत्य भिज्ञाविरोघात्‌ । 


स्वमतमाइ- अस्माक स्विति । तुशब्द उक्तपच्षाभ्यां चैलष्डण्यद्योतनाथः ।. 
तस्वं चानित्यत्वेऽपि प्रलयकालपयन्ताचस्थायित्वे सति पुंदोषविनिसुक्तत्वस,, 
तष्च श्रृतिसिद्धमतो न स्वरूपासिद्धो दवेतुरित्याह--उत्पत्तिमत्वं चेति । ऋचः 
सामानि जज्ञिरे तस्मात्‌? इसव्यादिश्रतिरादिपदाथः । वेदी न नित्य इस्युक्तेः 
नैयायिकामिमतत्रिक्षणावस्थायित्वं वेदानां किं तवाप्यनुमतमित्यपेक्षायां यादशं 
मीमांसकाभिमतं चेदानां नित्यत्वं यथाऽस्मद्‌ननुमतं तथा नेयायिकाभिमतं तथात्व- 
मपि तथेत्याइ-- नापीति । चणसञ्ुदायगभस्य वेदस्य स्वरूपतः चणिकत्वमपा- 

कृत्थवरद्वाराऽपि सन्निराकरोलि- अत एवेति । यतः प्रत्यभिज्ञाविरोथाद्व दानाम 
छणिकत्वमत एव सोऽयमित्यादिप्रत्यभिज्ञाचिरोधाह्रणानां न कण्णिकरवमित्यथः | 


स्र०-मत में तो वेद नित्य नहीं हैं क्योंकि उसकी उत्पत्ति सुनी जाती दै । इस 
परमात्मा के निःश्वास ऋग्वेद, यजुबंद, सामवेद श्रथवंण नेद हैं- इत्यादि 
भति है, वैसे ही नैयायिकों के समान तीन क्षण स्थायी भी वेद को इम 
नहीं मानते, क्योंकि जिस वेद को देवदत्त ने पढ़ा उसो को मैंने भी 
पढ़ा । इस प्रत्यभिज्ञा प्रमाण के साथ विरोध आता हे। अतएव गकारादि 
बो में भी वणिकत्व नहीं है क्योंकि वही यहद गकार है? इस प्रत्यमिशा के 
साथ यहा भी विरोध होगा । 


वेइनित्यत्वादि का विचार 
सु०--वेद प्रामाण्य के विषय में विभिन्न मत दै उनमें अनभिमत सिदान्त 
को पहले दिखलाते हैं । वेद इसलिए प्रमाण हैं क्योंकि उसे किसी जीवने 
नहीं बनाया । किसी आदमी का बनाया होता तो उसमें अ्रपरामाणिकता की 
शंका कदाचित्‌ कर सकते थे क्योंकि उसमें अल्पशत्वादि दोष सुलभ हैं । ईश्वर 
का शान नित्य तथा समस्त, पदार्थों का है, इसलिए परमेश्वर नित्य सवश कहां 
भाता हे । ऐसे नित्य सवश परमेश्‍वर से प्रणीत होने के कारण वेद प्रामाणिक 
ग्रन्थ है पेता नैयायिकों का कहना है इस पर मोमांसक कहते हैं सब तो सश 
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तथा च वर्णोपदवाक्यसमुदायस्य वेदस्य वियदादिवत्‌ स्ष्टिकाली- 
नोत्पत्तिमतत्वं प्रलयकालोनध्वंसभप्रतियोगित्वं च, न तु मध्ये चर्णाना- 
मुत्पत्तिविनाशौ, अनन्तगकारकल्पने गोरवात्‌। ऊनुच्चारणदशायां 
बरणानामनभिव्यक्तिस्तदु्चारणरूपव्यञ्ञकाभावान्न विरुध्यते। अन्ध- 
कारस्थले घटानुपलम्भचत । उत्पन्नो गकार इत्यादिप्रत्ययः "सोऽयं 
गकार इति प्रत्यभिज्ञाविरोधादप्रमाणम्‌ , वर्णाभिव्यक्तिजनकध्वनि- 
गतोत्पत्तिनिरूपितपरम्परासम्बन्धविषयत्वेन प्रमाणं वा । तस्मान्न 
वेदानां चरणिकत्वम्‌ । 

नन्वेवं तहिं कथं वेदानाञुव्पत्तिमत्वं ततश्चानित्यस्वमित्याशङ्कयाह- तथा 
चेति । वेदानां स्वरूपतो चणंद्वारा च क्षणिकत्वाभावे सति । नन्वेवं तदि सवदा 
बर्णानामभिव्यक्तिः कुतो नेत्याशङ्कयाह- अनुच्चारणेति । ननूत्पन्नो गकारो नष्टो 
गकार इति अत्ययान्मध्ये उत्पत्त्यादिकं कथं नास्थीयत्त इस्याशङ्कय परिहरति--- 
उत्पन्न इति । वशति । श्यामो घरो नष्टः रक्तो घट उत्पन्न इति अती तिवदु- 
त्पत्ति विनाशवद्ध्वनिसम्बन्धा ङुक्त्रत्ययः परम्परासम्बन्धविषयस्वारप्रमाणं वेत्यथे: 
डपसंहरति- तस्मादिति । 


—— ति 


अ०--इस प्रकार वर्ण पद वाक्य समूह रूप वेद, आकाशादि के समान 
सृष्टि कालीन उत्पत्ति वाला तथां प्रलयाकालीन ध्वंस बाला दे, न कि बोच में 
बणों की उत्पत्ति तथा विनाश होता है क्योंकि मध्य में उत्पत्ति विनाश मानने 
पर अनन्त गकार कल्पना में गोरव होगा । अनुचारण दशा में वणो को 
श्रनमिव्यक्ति का कारण तो उच्चारण रूप अमिव्यज्ञक का अमाव दी है । अतः 
परस्पर विरोध नहीं है। जिस प्रकार अन्धकार स्थल में घट की अनुपलब्धि 
का कारण प्रकाश का अभाव है वैसे ही अनुः्चारण दशा में वों की अन- 
भिव्थक्ति का कारण उच्चारण रूप व्यज्ञक का अभाव है। “उत्पन्नो गकारः? 
इत्यादि प्रतोति वो अप्रामाणिक है क्योंकि सोडयम्‌ गकारः? इत्यादि प्रत्यभिज्ञा 
के साथ उसका विरोघ पड़ता है । 

श्रथवा व्यो की अभिव्यक्ति का जनक ध्वनि में उत्पत्ति है। उसी को 
परम्परा सम्बन्ध से विषय करने के कारण “उत्पनो गकारः यह प्रतीति भी 
प्रामाणिक समझ लेनी चाहिये । अतः वेदों में कषणिकत्व नहीं है । 


eo वि. ८ 


सु०-मन्वादि ऋषिप्रणीत स्मृतियोंको भी चेद कहना होगा। इसलिए नित्य सवश 
परमेश्वर से प्रणीत होने के कारण वेद ,प्रमाण है--ऐसा कहना ठीक नदीं। 


२६८ वेदान्तपरिभाषा 


-सु०-किन्दु वेद नित्य होने से प्रमाण है क्योंकि इम वेद की उत्पत्ति मानते ही 
नहीं हे । इसीलिए उसमें पुंदोष भी नदीं है । जो पुरुष प्रणीत होता दे उसमें 
विप्रलम्भ अपाटवादि दोष स्वभाव से आयगा ही । कदाचित स्वाथ की सिद्धि 
न भी हो फिर मी भक्त पक्षपात तो झवश्य ही रदेगा। 

ऐसे ही बोद्धानुयायी भी अपने सवंज्ञ भगवान बुद्ध से बनाये गये ग्रन्थ को 
प्रमाण कहने के लिए बैठे हैं। अब तो सर्वज्ञ ईश्वर प्रणीतस्व वेद तथा 
त्रिपटक में प्रामाण्य समान ही है । फिर तो वेद के समान ही उनका चिपटक ˆ 
भो घर्म के विषय में प्रमाण होने लग जायगा । अतएव हमारा वेद नित्य है 
उसमें किसी प्रकार के अपाटवाद पुरुष दोष नहीं हैं । जिससे कि उसमें अपा- 
माशय की शांका कर सके ! वेदान्ती इन दोनों का खण्डन करते हुए “अस्माकं 


अते त? शब्द से उक्त पच की अषेच्ा सिद्धान्त में विल्लच्ञणता नतला रहे हैं। 
वेट की उत्पत्ति वेद में ही सुनी गई है.। अस्य महतो भूतस्य...? इत्यादि 


वाक्य वेद की उत्पत्ति में : प्रमाण हैं । अतः मींमासकों का कहना भी ठोक 
नहीं दै । वैसे दी नैयायिक वेद को तीन क्षण स्थायी मानते हैं, यह भी ठोक 
हीं । क्योंकि प्रत्यभिक्षा प्रमाण के साथ विरोध आता है जिस वेद को देवदत्त 
ने पढ़ा था, उसी वेद को मैंने भी पढ़ा ऐसी प्रत्यभिज्ञा सवंलोकानुभव सिद्ध है । 
य॒दि वेद तीन च्छ्य मात्र स्थायो होता, तो ऐसो प्रत्यभिज्ञा नहीं होनी चाहिये | 
तत्ता--इदन्ता-अवगाहिज्ञान को प्रत्यभिज्ञा कहते हैं । इससे वस्तु में स्थायित्व 
सिद्ध होता है । ओर इसी प्रत्यभिशा प्रमाण को लेकर बोद्धो के चणभङ्गवाद 
का खण्डन नेयायिक भी करते हैं । “वस्तु प्रति चण उत्पन्न तथा नष्ट होनेवाली 
है” ऐसी बोद्धो की मान्यता को सोऽयम्‌ घटः? इस प्रत्यभिज्ञा से हो नेयायिकों 
ने खण्डन किया है । वैसे डो उक्त प्रत्यभिज्ञा से नेयायिकों के अनुमित-वेद में- 
विक्ञणावस्थायित्व का भी खण्डन हो जाता है । अतः वेद सृष्टि के प्रारम्म में 
इश्वर के निश्वास रूप से उत्पन्न हुआ है और वह सृष्टि पर्यन्त स्थायि रहेगा, 
इससे नेयायिक़ ओर मींमासक दोनों का मत खण्डित हो गया । जिस प्रकार 
प्रस्यभिज्ञा से विरोध होने के कारण वेद में च्षणिकत्व का निराकरणे किया गया 
वैसे डी गकारादि वर्णी में भी क्षरिकत्व का खण्डन समभ लेना चाहिए 
क्योंकि यहां भी सोऽयं गकारः ऐसी प्रत्यभिज्ञा सवल्लोकानुभव सिद्ध है । 
जब आपने वेटों की उत्पत्ति मान ली; तो उत्पन्न होने बाला पदथा 
सिसिचखत रूप से अनित्य माना जाता है, यह सवंमान्य सिद्धान्त है १ इस शंका 
का समाधान करते हैं कि वेद न तो स्वरूप से कणिक है, न उसके वण, पद 
तथा वाक्य ही क्षणिक हे क्योंकि इम तो वेद की उत्पत्ति आकाशादि के समान 
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स॒ु०-खष्टि के प्रारम्भ में मानते हैं और वह यावत्‌ सृष्टि काल स्थायी है । प्रलय- 
काल में आकाशादि के समान वेद का भी उसी परमेश्वर में विलय दम मानते 
हैं। अतः मध्यकाल में नैयायिकों की तरह वर्णो की उत्पत्ति एवं विनाश नहीं 
मानते । क्योंकि ऐसा मानने में कल्पना गोरव होगा । अनन्त गकारादि वर्णौ 
की उत्पत्ति एवं विनाशा मध्यकाल में मानने पर कल्पना गौरव रूप दोष सुस्पष्ट 
ही है। तात्पय यह कि वण-वणसमुदाय पद, पद समुदाय वाक्य एवं वाक्य 
समुदाय निखिल वेद नित्य हैं। इनका श्रानुपूर्वी भी सृष्टि पयन्त. आकाशादि 
के समान ही स्थायी है । यथा “अभिमले पुरोहितं? इस वाक्य में प्रत्येक वणु 
तथा पद नित्य हें वेस हो उन वर्णशो तथा पदों का क्रम भी नित्य टै । उसके 
स्थान में पुरोहितं अभिमोले उच्चारण कर वेइ का विघात ही नहीं होता 
अर्द अहृष्ट अनुत्यत्ति के. साथ प्रत्यवाय भी लगता है । अतः विपरीत वर्ण 
पद तथा स्वर के उच्चारण से “यथेन्द्रशाचुः स्वरतोऽरराव।त्‌? इस हृष्टान्ता- 
नुसार वेद का हनन, अहृष्ट अनुत्यत्ति तथा प्रत्यवाय भीहोतेहें। इसलिए 
वेद में पदों का क्रम भो स्थायी एवं नित्य माना गया है । यदि कहो--कि सुष्टि 
पयन्त बण स्थायो हैं तब तो अनुच्चारण दशा में भी उनका श्रवण दोना 
चाहिए १ ऐसा कइना ठीक नहो, क्योंकि अनुच्चारणश दशा! में वर्णी की 
श्रनभिव्यक्ति का कारण उनका श्रभाव नहों किन्तु उनके उच्चारण रूप 
शप्रभिव्यज्ञक का अभाव है । अतः वैदिक वर्णादि को स्थायो मानकर भी उनकी 
अनभिव्यक्ति मानने में परस्पर विरोध नहीं है । जैसे अन्धकार में विद्यमान घट. 
भी प्रकाश के अभाव में नहीं दीखता, इसका एकमात्र कारण आभिव्यञ्जक- 
प्रकाश का अभाव हीतो हे, घट का अभाव नहीं । 

यदि कहो कि “उत्पन्नो गकारः नष्टो गकारः? इस प्रतीति से मध्यकाल 
( खुष्टिकाल ) में भी गकारादि वर्णो की उत्पत्ति वथा विनाश मानना चाहिये, 
फिर आप वर्णो को स्थायी कैसे कह रहे हो १ ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि 
“छोऽयं गकारः? इन गकारादि वर्णो में स्थायित्व प्रतिपादक प्रत्यभिज्ञा प्रमाण 
के साथ विरोध आने के कारण. “उत्पन्नो गकारः? इत्यादि प्रतीति को 
अप्रामाणिक माना गया है । जिस प्रकार “श्यामो घटो नष्टः रक्तो घट उत्पन्नः? 
( श्याम घट नष्ट छुआ, रक्त घट उत्पन्न हुआ ) इस प्रतोति में श्याम रूप का 
नाश एवं रक्त रूप की उत्पत्ति होती है । ओर उसो का भ्रम घट में होता है। 
टीक वैसे दी ध्वनिगत उत्पत्ति एवं विनाश को प्रतीति वर्णो में होती है । इस 
तरह परम्परा सम्बन्ध से ध्वनिगत उत्पत्ति विनाश को प्रतोति वर्णो में मान 
लेने पर उत्पन्नो गकारः? इत्यादि ज्ञान भी प्रामाणिक दो जाता दै। आतः 
वेरों में छणिकत्व नहीं दै । 
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ननु चणिकत्बाभावेऽपि वियदादिप्रपञ्चवदुत्पत्तिमत्बेन परमेश्वर- 
कतेकतया पोरुषेयत्वादपौरुषेयस्वं च वेदानामिति तच सिद्धान्तो भज्ये- 
तेति चेत्‌। न। न हि तबव्पुरुषेणोश्चार्यमाणत्वं पौरुषेयत्वम्‌ । गुरु- 
मतेऽपि अध्यापकपरम्परया पोरुषेयत्वापत्तेः । नापि पुरुषाधी नोर्पत्ति- 
कत्वं पोरुषेयस्वम्‌ । नेयायिकाभिमतपोौरुषेयत्वानुमानेऽस्मदादिना सिद्धः 
साधनत्वापत्तः । किन्तु सजातीयोच्चारणानपेक्तो्चारणशविषयत्बम्‌ । 


अथापसिद्धान्तं मीमांसकः शङ्कते नन्विति । अस्माकं मते वेदानासु- 
स्पत्तिरस्वेऽपि पोरुषेयत्वाभावान्नापसिद्धान्त इत्याशयेनाह - नेति । किंविधं 
पौरुषेयस्बमभिग्रेत्यास्मन्मते तदापायते । कि पुरुषेणोचायंमाणत्वम्‌ ? कि चा 
घुरुषाधी नोत्पक्तिकत्वम्‌ ? इति चिकल्प्याधं निराकरोति न हीति । मोनि- 
श्लोका देरपौरुषेयत्वापत्तिरपि बोध्या ॥ द्वितीयं प्रत्याह नापीति। वेदाः 
पौरुषेयाः वाक्यत्वाद्भारतादिचदिति नेयायिकाभिमतपो रुषेयस्वानु मानेनाऽस्मदाद्यः 
भ्युपेतपौ रषेयस्वसाघनादस्मदादिना सिद्धसाधनतापत्त रिव्याइ-- नेयायिकेति । 
तर्हि किंविधं पौरुषेयस्वं ? यदभावाद्गचतां मत उत्पत्तिमतां वेदानामपौरुषेयस्वं 
सिध्यतीत्याशइझूथ परिहरति--कि स्विति । सञजातीयोद्चारणस्यानपेच्ठा यस्य तद्‌ 
थथा, तथाविधोचारणस्य चिषयस्वमित्यथः । 


~ 


श्र०—वेदों में चणिकत्व न होने पर भी आकाश आदि प्रपञ्च के समान 
उत्पत्ति मान लेने पर परमेश्‍वर कतुत्व श्रा जलाने से पौरुषेयत्व तो आ हो 
गया । अत: वेदों का श्रपौरुषेयत्व सिद्धान्त आपका नष्ट हो जायगा १-पेसा 
कहना ठोक नहीं । पुरुष से उच्चारण किया जाना मात्र पोरुषेयत्त्व का कारण 
नह्ीं। तब तो प्रभाकर मत में भी अध्यापक परम्परा से नेद में पोरुषेयत्व 
श्रा जायगा । वैसे ही पुरुष के आधीन उत्पत्ति भी पोरुषेयत्व का कारण नहं, 
क्योंकि नेयायिक भमत पोरुषेयत्व-अनुमान में हम सिद्ध साथनता दोष दे 
देंगे किन्तु पोरुषेयत्व का प्रयोजक सजातीय उच्चारण की अपेक्षा न कर 
उच्चारण विषयत्व ही है । 


वेदगत पोरुषेयत्वादि का विचार | 

सु०-नेयायिक के समान वेद में आप च्ाणकत्व नहीं मानता इतना तो 
ठीक है पर आकाशादि प्रपञ्च के समान वेदों की भी उत्पत्ति वाला मानने 
“पर परमेश्वर कतृकत्व वेदों में मानना पड़ेगा १ वैसी दशा में वेद में पोरुषेयत्य 
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तथा च सर्गाद्यकाले परमेश्वरः पूर्वेसगंसिद्धवेदानुपूर्वासमानानु" 
बीक वेदं विरचितवान्‌, न तु तदिजातीयं वेदमिति न सजातीयो” 
श्चारण।नपेक्तोच्चारणविषयत्बं पौरुषेयत्वं वेदानाम्‌ । भारतादीनां तु 
सजतीयोच्चारणमनपेच्येबोच्चारणमिति तेषां पोरुषेयत्वम्‌ । एवं 
पौरुषेयापो रुषेयभेदेनागमा द्विधा निरूपितः 
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तथा च--डक्तविधे पौरुषेयत्वे सति । इति - उक्तद्वेतोः, नोक्तपौरुषेयरथं 
बेदस्येत्यथेः । अस्ति च पौरुषेयेष्वेतञ्ञच्ञणमित्याह - भारतादीनां स्विति । 
इति श्रीमव्परमहंसप रिब्राजकाचाय्यंबालगोपालती थश्रीपाद शिष्यदत्त- 
बंशावतंसरामकुमारस्टू नुघनषतिसूरिसुतशिवदत्तचिर चितायां 
वेदान्तपरिभाषाऽथ दी पिकायामागमप रिच्छेदः ॥ ४॥ 
“--# पट क --- 


श्र०--इस प्रकार पोरुषेयत्व का अथ कर देने पर सर्गादि ( सुषि के 
धारम्भ ) में ईश्वर ने पूव सृष्टि सिद्ध वेदों के आनुपूर्वी के. समान ही अनुक्रम- 
बाले वेद को बनाया न कि उससे विजातोय वेद को । अतः सजातीय उच्चा- 
रर को आपेच्या न कर उच्चारण विषयत्व रूप पौरुषेयत्ब वेदों में नहीं है । 
` अद्दाभा रत आदि में तो सजातीय उच्चाग्ण की श्रपेच्या न करके ही उच्चारण 
किया गया है, इसोसे उनमें पौरुषेयत्व हे । इस प्रकार पोरुषेय ओर अपौरुषेय 
झैद से आगम दो प्रकार का बतलाया गया है । 


सु०-तो आ जायगा ही । फिर तो 'वेदापौरुषेयत्व सिद्धान्त का नाश तो आपके 
हाथों से हो हो गया । ऐसी मोमांसरकों को शंका होने पर वेदान्ती उसका सम्मु- 
चित उत्तर देते हैं । | 

पौरुषेयत्व का यहद अर्थ नहीं, कि 'पुरुष से उच्चारण किया जाना? यदि 
पुरुष से उच्चायमाणत्ब को पोरुषेयत्व कहोगे, तब तो प्रभाकर गुरु के सिद्धान्त 
में भी अध्यापक परम्परा से पोरूषेयत्वापत्ति अआ जायगो, क्योंकि गुरुपरम्परा 
से वेदों का उच्चारण उनके मत में भो होता दही आ रहा है। अतः: पुरुष 
से उच्चायमाणत्व रूप पोरुषेयत्व वहाँ भी आ गया । तद्विपरीत मौनी के 
लिपि बद्ध श्लोक में उच्चायमाणत्व न होने के कारण श्रपौरुषेयत्वापत्ति आ 
खायगी । अर्थात्‌ मौनी ने स्वनिर्मित श्लोकादि का उच्चारण तो किया 
नहीं, किन्तु उसे संकेत ज्ञिपि में लेखबद कर दिया । अतः पुरुष से उच्चा- 
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सु०-रण न होने के कारण आपके कथनानुसार उसे अपोरुषेय कहना चाहिए + 
यदि कहो कि पुरुष के आधीन उत्पन्न होनेवाले को पोरुषेय कहते हैं, वद- 
' नुसार आपने भो पुरुष विशेष के आधीन ही वेद को उत्पत्ति मानी है । अतः 
वेद में पोरुषेयत्व आ जायगा १--तो ऐसा कहना भी ठोक नहीं क्योंकि वेद 
पौरुषेय है, वाकय होने से महाभारत के समान ।? नैयायिकों के इस पोरुषेयत्व 
श्रनुमान में हम सिद्ध साधन दोष दे दंगे । अतः सिद्ध साचनता दोष अनुमान 
का विघातक है | इसलिए नैयायिकों का उक्त अनुमान निरस्त दो जाएगा । ` 

श्राखिर आप वेदान्ती को कैसा पोरुषेयत्व मान्य है जिससे कि वेद उत्पन्न 
होता हुआ भी अपोरुषेय है? जिसके उच्चारण में सजातीय उच्चारण को 
अपेक्षा न हो उसे पोरुषेय# कहते हें। जैसे आधुनिक ग्रन्थों की रचना में 
सजातीय उच्चारण की पेढा न न रखकर नूतन ग्रन्थों का निर्माण होने से 
उसे पोरुषेय कहते हैं । 


हमने पोरुषेयस्व का श्रथ जब ऐसा कर दिया कि जिसके उच्चारण 
में सजातीय उच्चारण की अपेच्या न हा ऐसे उच्चारण के विषय को पोरुषेय 
कहते हैं। अतएव सृष्टि के प्रारम्भ में परमेश्वर ने निस वेद को बनाया, 
उसर्मे तो पूवसग में जैसा वेदों का क्रम था वैसे ही {कम से इस सर में भो 
वेदों को बनाया । वैसे ही वणु पद, उनका अनुक्रम एवं वाक्यों का अनुक्रम 
भी इस सृष्टि में होने बाले वेद में बनाया है । अतः इसमें सजातीय उच्चारण 
की अपेच्छा होने से पोरुषेयत्व नहीं है । यदि उक्त ्रानुपूर्वी के विरुद्ध सजातीय 
उच्चारण की अपेक्षा न कर इस सरग में वेदों का उच्चारण परमेश्वर के 
द्वारा हुआ होता, तब तो वेद में पौरुषेयत्व की शंका कर सकते थे । महाभारत 
आदि ग्रन्थों में तो सजातोय उच्चारण की अपेक्षा करके ही उच्चारण 
किया गया है । अर्थात्‌ पूव सुष्टिमें जैसा महाभारत था वैसा हो इस सर्ग 
में भी महाभारत नहीं बनाया गया है । इसीलिए ऐसे ग्रन्थ को ऋषि प्रणीत 
होने से पोरुषेय कहते है फिर भी वह आग प्रमाण के अन्तर्गत है। इस 
प्रकार आगम के दो मेद हुण--पोरुषेय और अपोरुषेय । इनभें वेद अपोरुषेय 
ग्रागम है ओर वेदानुकूल स्मृतिघमशास्त्र इतिहास पुराणादि पोरुषेय आगम 
है, दोनों ही प्रमाण हैं | 
इस प्रकार वेदान्तपरिमाषान्तगंत आगमपरिच्छेद की श्री विद्यानन्द जिशासु 
विरचित सानुवाद सुबोचिनी व्याख्या समाप्त हुई ॥ ४ ॥ 
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ड्दानीमथीपत्तिनिरूप्यते । तत्रोपपाद्यज्ञानेनोपपादककल्पनमर्था- 
वत्तिः । तत्रोपपाद्यज्ञानं करणम्‌ । उपपादकज्ञानं फलम्‌ । येन विना 
यदनुपपन्नं तत्तत्रोपपाद्यम्‌ , यस्याभावे यस्यानुपपत्तिस्तत्तत्रोपपादकम्‌ । 
यथा राजिभोजनेन चिना दिवाऽभुञजानस्य पीनत्वमनुपपन्नमिति 


ताृशपीनत्वमुपपाद्यम्‌ । यथा बा रात्रिम्मेजनस्याभावे साहहापीनत्य- 
स्यानुपपत्तिरिति रात्रिभो जनमुपपादइकम्‌ । 


अथागमनिरूपणनन्तरमर्थापकत्तिनिरूपणं ब्रतिजञानीते- इदानीमिति १ 
तत्र— भ्र्थापत्तराममनिरूपणानन्तरं निरूपणविषयत्वे सति । श्रमाकरणस्य 
अमाणत्वात्प्रम्मरूपार्थापत्तलक्षरामाइ--डपपार्द्यात । डपपादकञ्जनं करणमुप- 
थाद्यज्ञानं फलमिति मव्यावृत्यथमाह--तत्रति । तयार्ङ्ञानद्वयोमेध्ये । उप- 
पाद काभावब्यापकाभ्मवप्रतियो मित्वमुपपाय त्व मित्यु पपा द्यलच्षणमरह येनेति १ 
तत्रेति । तेनेत्यथेः । डप पाद्या भरवव्याप्यरभावअ तियो गित्वमुपपाद कल क्ष ण॒ सपह -— 
यरयेति । तत्रेति । तस्येत्यथः । डपपरयोदाहरणमरह- यथेति । डपपादको- 
दाहरणमाह-- यथा वेईत । 


अ०- अनबन अर्थापत्ति प्रमाण का निरूपण किया जाता है । अर्थापत्ति में 
उपपाद ( काथं ) के ज्ञान से डपपादक ( कारस्य 2 को कल्पना ( ज्ञान ) ह्ये 
अथांपत्ति प्रमा है उसमें उपपाद्य का शान करण्य ( प्रमाण ) हे ओर उष- 
पादक का ज्ञान कल है । जिसके बिना जो बस्छु अनुपपन्न ( असिद्ध ) हो वह 
पर्श पर उपपाद्य कहा जाता हे ओर जिसके अभाव में जिसकी अनुपपत्ति होती 
हो वह उपपादक कदा जाता है । निस प्रकार दिन में न खाने बाते की स्थूलता 
रात्रि भोजन के बिना उपपन्न नहीं दो सकती । अतः दिवाळ्भुज्ञान व्यक्ति 
का पोनत्व उपपाद्य है मेर राचि भोजन के अभाव में दिन में न खाने बाले 
को स्थूलता सिद्ध नहीं हो सकती । अतः राखि भोजन स्थूलता का उपपादक है । 


सु० -- आगम निरूपण के चाद अन श्रर्यापत्ति का निरूपण करते हैं । 
यपि अर्थापत्ति प्रमाण नैयायिको को अभिमत नहीं है ! अतः उन्होंने व्यत्रिकी 
पमान में अर्थावत्ति का अन्तर्भाव कर दिया दै और अर्थापत्ति प्रमाण मानने 
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सु०-वाले व्यतिरेकी अनुमान को न मानकर वैसे स्थल में अर्थापत्ति से काम लेते 
हे । इसके उचितानुचित का साधारण विचार अनुमान परिच्छेद में किया गया 
ओर विशेष विचार इस र्थापत्ति प्रमाण के श्रन्त में मूलकार स्वयं करेंगे उसी 
समय इसकी अआवश्यकता एवं साथंकता का स्पष्ट प्रतिपादन किया जायगा। 
अतः श्र्थापत्ति भी एक प्रमाण है । यद्द अनुपलब्धि प्रमाण की अपेक्षा बहुवादी 
सम्मत है, क्योंकि प्रभाकर अर्थापत्ति को मानते हैं किन्तु अनुपन्धि को नदी 
मानते । अतः आगम प्रमाण के अनन्तर अर्थापत्ति प्रमाण का ही निरूपण 
क्रम आ जाता है । श्रर्थापत्ति प्रमाण को वथा इससे उत्पन्न होने वाली प्रमा 
को भो र्थापत्ति कहते हे । जैसे प्रमाण एवं प्रत्यक्ष प्रमाण जन्य प्रमा को 
भी प्रत्यक्ष कहते हैं । श्रनुमानादि में ऐसी बात नदी है, क्योकि वहाँ अनुमान 
प्रमाण जन्य प्रमा को अनुमिति उपमान प्रमाण जन्य प्रमा को उपमिति एवं 
शब्द जन्य प्रमा को शाब्दी कहते हें। पर प्रत्यक्ष की भाँति अर्थापत्ति प्रमाण 
का भी नाम है एवं तजन्य प्रमा का भी नाम है । श्रर्यापत्ति प्रमाण का 
निरुपण प्रमा निरुपण के अधीन है, इसी से पहले प्रमा का स्वरूप बतलाते हैं | 


पीनस्व काय है ओर रात्रि भोजन कारण है, क्योंकि दिन में न खानेवाले 
व्यक्ति के शरीर में स्थूलता रात्रि भोजन के बिना श्रा नहीं सकतो । अतः कोई 
दिन में न खाने वाला व्यक्ति स्थूल था, उसकी स्थूलता को देख विवेकशील 
व्यक्ति बिचार में पड़ गया, कि दिन भर यद्द खाता नहीं; फिर भी इसके शरीर 
में पीनत्व कैसे है १ श्रतः रात्रि में यदद पर्याप्त मात्रा में खाता होगा । ऐसी 
कल्पना करता है । 

यद्यपि रात्रि भोजन स्थूलता का कारण है ओर उस ( रात्रि भोजन) 
का पीनत्व कार्य है । फिर भी प्रमाण प्रमेय दशा में विपरीत समझना चाहिये । 
अर्थात्‌ रात्रि भोजन का ज्ञान फल है ओर पोनरख का ज्ञान करण है क्योंकि 
रात्रि भोजन का ज्ञान प्रत्यक्ष से नहीं हो रहा है, उसकी तो अर्थापत्ति प्रमाण 
से कल्पना करनी है, किन्तु पोनत्व तो प्रत्यक्ष से दोखता है, उसकी कल्पना की 
श्रावश्यक्रता नहीं है । अतः रात्रि भोजन जन्य पीनत्व के ज्ञान को करण कहते 
हैं तथा रात्रि भोजन के शान को फल कहते हें । इसी को परिभाषाकार ने 
उपपाद्य वस्तु के ज्ञान से उपपादक की कल्पना ( निश्चय ) को अर्थापत्ति प्रमा 
कदा दे । ऐसी श्र्थापत्ति प्रमा के करण को अर्थापत्ति प्रमाण कहते हैं । 

इसे स्पष्ट रूप में समभ--निसके निना जिस चोज को सिद्धि न हो उसे 


उपपाद्य कते हे । जैसे दिन में न खाने वाले व्यक्ति का पीनत्ब रात्रि भोजन 
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शात्रिभोजनकल्पनारूपायां प्रमित्ताबर्थस्यापत्तिः कल्पनेति षष्ठीस- 
मासेन अर्थीपत्तिशब्दो बतते, कल्पनाकरणापीनत्वादिज्ञाने त्ब्थेस्या- 
थत्तिः कल्पना यस्मादिति बहुत्रीहिसमासेन बतंते इति फलकररणयो रु- 
भयोस्तत्पद्प्रयोगः । 


प्रसितावर्थापत्ति शब्द्प्रद्धत्तिनिमित्तमाइ-- रात्रि भो जनेति । तत्करणे तन्नि- 
मित्तमाह--कल्पनेति । 


अ०--राचविभोजन कल्पना रूप प्रमा में अर्थापत्ति शब्द की प्रदृतिषष्टो 
समास करके होतो है अर्थात्‌ अर्थस्य आपत्ति: कल्पना इति अर्थापत्तिः । एवं 
कल्पना के करण्य पीनत्व रूप अर्थ में शर्थापत्ति शब्द का बहुत्रीदि समास करके 
प्रयोग किया जाता है । अर्थात्‌ अथस्य आपत्तिः यस्मात्‌ उसे श्रर्थापत्ति कहते 
हैं। इस प्रकार प्रमा ओर उसके करण दोनों अथ में अर्थापत्ति पद का 
प्रयोग होता है । 


सु०-के बिना हो नहों सकता । अत: दिन में न खाने वाले व्यक्ति का पोनत्व 
उपपाद्य हुआ और इसी उपपाद्य वस्तु के ज्ञान को अथोपत्ति प्रमाण कहते हैं, 
णवं जिसके अभाव में जिसकी सिद्धि न.हो सके उसे उस काय के प्रति 
उपपादक कहा गया दै । यथा रात्रि भोजन के अभाब में दिन में न खानेवाले 
व्यक्ति का पीनस्व कभी भी सम्भव नहीं है । अतः: रात्रि भोजन दिवाव्भुज्ञान 
व्यक्ति के पीनत्व का उपपादक दे। इस उपपादक के ज्ञान को ही अर्थापत्ति 
प्रमा रूप फल कहा दे । 

- यहाँ पर आपात दृष्टि से ऐसा जान पड़ता है कि उपपादक का ज्ञान करख 
है ओर उपपाद्य का ज्ञान ही फल है। अतः किसी भी व्यक्ति को श्रम न हो 
नाय, इसीलिए स्पष्ट रूप से प्रतिपादन किया गया है, कि दिवाव्भुज्ञान व्यक्ति के 
प्रीनत्व का उपपादक यत्रि भोजन तो दीलता ही नहीं, फिर उसे करण केसे 
कड़ा जा सकता दै | तद्वपरीत रात्रि भोजन जन्य दिवा<भुज्ञान व्यक्ति का 
पीनत्व आँखों से दीख रह्म है फिर उसको कल्पना की क्या क्रावश्यकता १ अत: 
ताहश .पोनत्ब रूप उपपाद का ज्ञान अर्थायत्ति प्रमाण हे ओर प्रत्यक्ष से न 


दीखने बाला रात्रि भोजन का ज्ञान अर्थापत्ति प्रमाण जन्य होने से अर्थापक्ति 
प्रमा रूप है । र 


प्रमा एवं प्रमाण में अर्थापत्ति पद का प्रयोग 
प्रम वथा प्रमाण दोनों में श्रर्थापक्षि शब्द का प्रयोग होता है 
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वेदान्त परिस्राखा 


सा चाथोपत्तिद्विविधा-हष्टाथीपत्तिः श्रताथीपत्तिश्चेति। तत्र 
दृष्टाथोपत्तियथा इदं रजतमिति पुरोवर्तिनि प्रतिपन्नस्य रजतस्य नेद्‌ 
रजतमिति तत्रच निषिध्यमामत्वं सत्यत्वेऽनुपपन्नमिति रजतस्य सद्धिञजत्वं 
सत्यरवात्यान्ताभाचचत्त्वं चा मिथ्यात्वं कल्पयतोति । 
भ्रताथोपत्तियथा यत्र श्रयमाणवाक्यस्य स्वार ्थानुपपत्तिमुखेनाथीन्तर 
कल्पनम्‌ । यथा 'तर्रात शोकमात्मवित्‌” इत्यत्र श्रतस्य शोकशब्द॒वाच्यब- 
न्घ जातस्य ज्ञाननिनव्यस्वस्यान्यथाऽनुपपतक्त्या बन्धस्य मिथ्यारबं कल्प्यत । 


यथा बा जीको देबदत्तो गृहे नेति बाक्यश्रवणानन्तरं जोबिना 
गृहासत्त्वं बद्दिः सत्त्वं कल्पयति । 


एवं लच्चणलच्तितां तां विभजते --सा चात । अथार्पात्त निरूपणस्य अपञ्च- 
मिथ्यात्वादि सिध्द्यथत्वात्तद नुरूपसुदादरणं बक्तव्यामत्याशयेन'इ-_ हृष्टाथोपत्ति- 
यथेति । प्रतिपन्नस्य--प्रतीतस्य । तत्रवपुर।वर्तिन्येच । सत्यत्वे रजतस्येति 
सम्बध्यते । अनुपपत्नमिति हेतोः निषिध्यमानत्वं रजतस्य मिथ्यात्वं कल्पयति | 
कि तदित्यत आह--स ड्न्ञत्जमिति । 
“अ०-ऱवद्द प्रमा रूप ) अर्थापत्ति दो प्रकार की है । 
१-ष्टार्थापत्तिः, २-श्रतार्थापत्तिः । 
इनमें "इदं रजतम्‌? यह दृष्ट श्र्थापत्ति का स्थल है सामने दोखने वाले 
रजत का जन “नेदं रजतम्‌? इस प्रकार से निषेध किया जाता है तो उस पुरोबति 
देश में अवगत रजत का निषेध विषयत्व उस रजत के सत्य होने पर सिद्ध नहीं 
हो सकता । अतः उस रजत में सद्भिन्नत्ब श्रथवा सत्यत्व का अत्यन्ताभाववत् 
रूप मिथ्यासव की कल्पना कराता है । 


ओर श्रुतार्थापत्ति इस प्रकार है-जहां पर श्रयमाण वाक्य के. 
अपने अथ की श्रनुपपत्ति द्वारा अर्थान्तर को कल्पना हो, वैसी श्रर्थान्तर की 
कल्पना को ही श्र॒तार्थापत्ति प्रमा कहते हें । यथा-“आंत्मज्ञानी शोक को तर 
जाता है? | यहां पर सुना गया शोक शब्द का वाच्याथ-ज्ञान से निवृत्तिके 
योग्य-यावत्‌ अन्घन-के मिथ्यात्व के विना ज्ञाननिवव्यत्व सिद्ध नहीं हो सर्कत।। 
्रतः छान निवत्यत्व को अन्यथा अ्रनुपपत्ति से उक्त शोक रूप बन्ध में मिथ्यात्व 
को कल्पना की जाती है । 

अथवा “जीवित देवदत्त घर में नहीं है? इस वाक्य के श्रवण के 
पश्चात्‌ जीवित देवदत्त के घर में असत्व वहिः सत्त्व की कल्पना कराता है। 
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8०-फिर भी दोनों का अथ भिन्न-भिन्न हे । जब हम प्रमा में अर्थापत्ति शब्द का 
प्रयोग करते हैं तो उसमें षष्ठी तत्पुरुष समास का श्राय लेते हैं। अर्थात्‌ 
रात्रि भोजन रूप श्रथ की आपत्ति ( कल्पना ) को श्रर्थापत्ति समझना चाहिये | 
एवं पीनत्व ज्ञान में जब श्रर्थापत्ति शब्द का प्रयोग किया जायगा । तब बहुत्नोहि 
समास का आश्रय समझना चाहिये । अर्थात्‌ रात्रि भोजन रूप उपपादक का 
शान ही अथ है, उसको 'आ्रापत्ति ( कल्पना ) हो जिससे ऐसे ( दिवा5भुज्जान 
व्यक्ति के ) पीनत्व ज्ञान को अर्थापत्ति प्रमाण कहते हैं, इसलिए शब्द समान 
होने पर भी अथ में भेद होने के कारण प्रमा एवं प्रमाण में श्रर्थापत्ति शब्द 
का प्रयोग करने में कोई दोष नहीं है । 


१- इष्टार्थाषत्ति 

अर्थापत्ति प्रमा का सामान्य रूप बतलाया गया था, अब उसका 
भेद उदाहरण के सहित बतलाते हैं। दृष्ट की अर्थापत्ति और श्रुत पदाथ की 
श्रर्थापत्ति भेद से श्रर्थापत्ति प्रमा दो प्रकार की है। उनमें दृष्ट वस्तुको 
श्रर्थापत्ति का उदाहरण सहित पहले उपपादन करते हैं सामने शुक्ति देश में 
'इदे रजतम्‌? ऐसा रजत का ज्ञान हुआ तत्पश्चात्‌ "नेदं रजतम्‌’ से उसो रजत का 
निषेध ज्ञान हुआ । 'नेदं रजतम्‌' इस वाक्य से पुरोवति अवगत रजत का ही 
निषेधच किया जा रहा है. अतः इस निषेध का विषय रजत हे। इसी से उसे 
निषिध्यमान भो कहते हैं। ऋतः उसकी निषिध्यमानता रजत मिथ्यास्व के 
बिना सिद्ध हो नहीं सकती । इसी से उस पुरोवर्ति देश में दीखने वाले रजत 
में मिथ्यास्व की कल्पना को जाती है। मिथ्यास्व का श्रथ सद्भिन्नत्व अथवा 
सत्यत्व का अत्यन्ताभाववस्व सम्रकना चाहिये । तात्पयं यह कि रजत सत्य 
नहीं है अपितु मिथ्या है क्योंकि उसमें सद्भिन्नत्व है एवं सत्यसव का अत्यन्ता 
भाव है इस प्रकार पुरोवर्ति देश में ्रवगत रजत में मिथ्यारव का कल्पक नेदं 
र्तम्‌? इस वाक्य से निषिध्यमानत्ब ही है। दृश्यमान पदाथ रजत में देखे 
गये निषिध्यमानत्व को श्रन्यथानुपपत्ति से अर्थान्तर की कल्पना ( सदभिन्नत्व 
रूप मिंथ्यात्व की कल्पना) को दृष्टार्थापत्ति प्रमा कहते हें। यहाँ पर मिथ्यात्ने 
का शान अर्थापत्ति प्रमा रूप (फल ) है ओर निषिध्यमानस्ब का ज्ञान 
श्र्थापत्ति प्रमाण रूप ( करणा ) है, क्योंकि यह निषिध्यमानस्व रजत के 
मिथ्यात्व बिना सिद्ध हो नहीं सकता । अतः "नेदं रजतम्‌? ऐसे अबाधित 
निषिध्यमानत्व शान, सामने अवगत रजत सत्यत्व के थघिरुद्ध भिथ्यात्व की 
कल्पना कराता है । इसी से निषिध्यमानत्व शान को प्रमाण कदा है । 
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२-श्रतार्थापत्ति 

सु०--कैवल लौकिक प्रयोजन की सिद्धि के लिए वेदान्त में अर्थापत्ति को 
प्रमाण नहों माना हे, अपितु प्रपञ्च मिथ्यास्व रूप अलौकिक प्रयोजन की सिद्धि 
के लिए भी माना है । अतः तदनुरूप उदाहरण श्रुतार्थापत्ति से परिभाषाकार 
दे रहे हें । छान्दोग्योपनिषत्‌ में सनत्कुमार से देवर्षि नारद ने कहा हैं— 
'श्र॒ुतं हि भगवहृशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति’? - यहां शोक शब्दवाच्य सम्पूर्ण 
बन्धन के सन्तरण का उपाय आत्म ज्ञान ही कहा गया है अत: शोक सन्तरण 
फल है ओर आत्मत्तान उसके साधन होने से करण रै । ज्ञान जापक हेतु 
होता है-- कारक हेतु नहीं अर्थात्‌ तत्वज्ञान केवल बास्तविकता को बतलाता 
है; किसी वस्तु में अन्यथा भाव नहीं लाता | यदि रस्सी में श्रम से सप दीखता 
हो, तो उस भान्ति सिद्ध सप की निवृत्ति उसके शऋ्रधिष्ठान रज्जु ज्ञानसे हो 
जाती है । सत्य सप को निवृत्ति ज्ञान से नहीं हो सकती | वैसे हो आत्मा में 
प्रतीत होने वाला शोक पद वाच्य बन्धन सत्य हो, तो आत्म ज्ञान से कभी भो 
निवृत्त नहीं दो सकता ओर यदि रज्जु में सप की भाँति आमा में वह बन्धन 


कल्पित हो, तो आत्मज्ञान से निदत्त हो सकता है । यहां उक्त श्रति शोक सन्त- 
रण का उपाय आत्म शान को तला रही है । शोक निउति साधनता रूप अथ 


की सिद्धि आस्मज्ञान में तब तक नहीं हो सकती जत्र तक शोक पट वाच्य बन्धन 


को सत्य समझता रहेगा । अतः श्प्रात्मज्ञान में श्रग्मागा शोकसन्तरण साचनता 
की अन्यथानुपपत्ति से शोक पद वाच्य बन्धन में मिथ्यात्व को कल्गना की 


जाती है । क्योंकि जन्न शोक से तरने का उपाय आत्म ज्ञान सुना गया तो 
अथतः शोक में मिथ्यास्व का ज्ञान हो जाता है । यद्यपि यहां पर शोक पद वाच्य 
बन्धन को मिथ्या कहने वाला कोई शाब्ट नहीं है । शब्द तो “आत्मज्ञान से 
क को तरता है ऐसा बतला रहा है | तथापि शोकसन्तरण का साचनत्व आत्म- 
ज्ञान में शोक (अन्घन) में मिथ्यात्व कल्पना कराये बिना कभी भी सिद्ध नहीं हो 
सकता | तात्पय यह कि बन्धन सन्तरण का साधन श्रात्मज्ञान श्रति को श्रमिप्रत 
है उस आत्मज्ञान में बन्चन सन्तरण की साघनता बन्धन मिथ्यास्व के बिना 
श्रनुपपन्न हो रहो है । अतः उस स्वाथं की श्रन्यथा नुपपत्ति द्वारा बन्घन में 


सत्यत्व भिन्न मिथ्यात्व की कल्पना होतो है। मिथ्यात्व का पूर्वोक्त अथ 
द्वी यहां भी अभीष्ट हे । 


वेदान्त शास्त्र के अभिमत अतार्थापत्ति प्रमा का उदाइर्ण दिखलाने 
के बाद अन मीमांसा सिद्धान्तानुसार श्रतार्थापत्ति रूप प्रमा का उदाहरण देते 
हैं । ज.वित देवदत्त घर में नहीं है । पेसा वाक्य किसी आस व्यक्ति से सुनने 
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भ्रतार्थीपत्तिश्च द्विविधा, अभिधानानुपपत्तिरभिहितानुपपत्तिश्च । 
तत्र, यत्र वाक्येकदेशश्रवरोऽन्बयाभिधानानुपपत्त्याऽन्बयाभिधानोप-. 
योगि पदान्तरं कल्प्यते तत्राभिधानानुपपत्तिः। यथा द्वारमित्यत्र 
पिधेहि इत्यध्याहारः, यथा वा विश्वजिता यजेत इत्यत्र स्वगंकाम इति 
वद्ाध्याहारः । 


मीमांसकमतानुसारेणाह--यथा वेति । तत्र--द्वरोमध्ये । पदाध्याहार- 
मतमनुसत्याह - यथेति । वेदिकोदाहरणशमाह - यथा वेति | च्वतुर्थाध्यायस्थे 
'“सः स्वगः स्यात्‌ सर्वान्प्रस्यचिशिष्टत्वात्‌? इति सूत्रे स्वगेकामपदाध्याहा रस्य 
दर्शितत्वादिति भावः। ननु द्वारकमंकपिधान मित्यन्वयाभिधानात्प्राक्‌ पिधानो- 
पस्थापकं पदं चिना द्वारमित्यन्वयाभिधानं नोपपद्यत इति कथं ज्ञानमिति 


अ० -श्रतार्थापत्ति भी दो प्रकार की है (१) अमिघच।नानुपपत्ति (२) अभि- 
हितानुपपत्ति । उनमें जहाँ पर वाक्य के एक देश का श्रवण होने पर उसके 
छन्वयाभियान की अनुपपत्ति से अ्न्वयाभिचान के उपयोगी पदान्तर को 
कल्पना की जाती हो वहाँ पर ऋभिधानानुपपत्ति रूप प्रमा कहो जातो है। 
' जैसे (द्वार? ( कपाट को ) इस पद के श्रवण के बाद 'पिवेदि?’ (बन्द करो ) 
पद का अध्याहार किया जाता है । श्रथवा जैसे 'विश्‍वजिता यजेत? (विश्वजित्‌ 
नामक याग से इष्ट की भावना करें) (इस वाक्य को सुनने के बाद) स्वर्गकाम 
ऐसे पद का अध्याहार किया जाता है । 
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सु०-के बाद श्रोता विचार करता है कि यदि जीता हुआ देवदत्त घर में नहीं है 
तो बाइर में है । 'जीवो देवदत्तो गहे न? इस वाक्य में एक भी ऐसा शब्द 
नहीं है कि जिससे देवदत्त का बाहर रहना रूप श्रथ का ज्ञान ददो सके । अतः 
देवदत्त का बहिःसच्व शाब्दो प्रमा तो है नहीं, नेत्र से देवदत्त की सत्ता दीखतो 
नहीं, जिससे देवदत्त के बहिसच्व ज्ञान को प्रत्य कद सके । व्यतिरेक अनुमान 
इम मानते ही नहीं। फिर तो जोवित देवदत्त के बहिः सच्वज्ञान को अर्था- 
पत्ति प्रमा रूप ही मानना होगा । वह अर्थापत्ति दृष्ट नहों किन्तु श्रुत है । इसी 
से इसे श्रृतार्थापत्ति कहते हें क्योंकि जोबित देबदत्त घर में नहीं है इस श्र्यमाण 
चाक्य का अपना अथ जीवित देवदत्त का घर में असत्त्व है । इसकी तब तक 
सिद्धि नहीं हो सकती जब तक देवदत्त के वहि:सत्व का निश्चय न हो जाए । 
अतः श्रूयमाण वाक्य के स्वार्थ की अन्यथा अनुपपत्ति से श्रर्थान्वर को कल्पना 
को खा रही है। इसलिए, देवदत्त का बद्दिःसत्वशान श्रतार्थापत्ति प्रमा रूप है । 
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सु०-उस कल्पना का कारण जीवित देवदत्त का णह में असत्त्व शान श्रतार्थापसि 
प्रमाण रूप है क्योंकि इसी से देवदत्त के बहिःसच्य की कल्पना की गई है। 
१-अभिधानानुपपत्ति 

यह हम पहले कह आये हैं कि क्रियावाचक पद को कारक की 
आकांचा होती है । इनमें से एक के अभाव में दूसरा अपने विवक्षित श्र्थ को 
बतलाने में असमथ हो रह जाता है । ऋतः वाक्येक देश श्रवण के बाद 
अन्वयामिधानोपयोगी दूसरे पद की कल्पना करनी पड़ती है । इसी को अभि- 
चानानुपपत्ति रूप श्रतार्थापत्ति कहते हैं । यथा किसी ने द्वारंपिधेहि? इस वाक्य 
के एकदेश केवल द्वारं पद का उच्चारण किया उसे श्रवण कर द्वारम्‌? इस 
पद में श्रम्‌? विभक्ति का अर्थ कमंत्व का अन्वयामिधान कथन ) बन नही” 
रहा है । अर्थात्‌ द्वार को क्या करें १ ऐसी शकांचा बन जाती है। जब तक 
उस कमेत्व सम्बन्ध कथन के उपयोगी पद का अ्रध्याहार न किया जाय तच तक 
द्वार पद से कहा गया अन्वय उपयुक्त नही. हो रहा है । अतः उस कमत्व रूप 
श्र्न्वयाभिघान के उपयोगी पिधेहि’ पद का अध्याहार करना ही पड़ता है। 
कही भूल से उसके स्थान में 'श्वानय? अथवा “नय? पद का अध्याहार कर 
लिया तो भी द्वार में कहा गया कर्मत्व रूप अन्वय में आकांक्षा बनो रहेगी । 
श्रत: उक्त अन्वया भिधान में क्रियास्व को आकांच्चा का पूरक उस प्रसङ्गानुसार 
पिधेहि पद का अध्याहार हो सकता है, अन्यथा नही । 

ऐसे ही द्वारं पिधेहि’ इस वाक्य के एक देश पिधेहि का श्रवण होने पर 
भी क्रियास्व रूप अन्वय का कथन अनुपपन्न ही रह जाता है, अतः यहाँ भी 
श्रन्वयामिघानानुपपत्ति से क्रियात्व रूप श्रन्वयाभिघान के उपयोगी कमं कारकत्व 
अथ का वाचक द्वारं पद का अध्याहार करना पड़ेगा । इसे भी अभिधानानुप- 
पत्ति कहते हें । एवं वेद में विश्वजिता “यजेत? वाक्य आया है । विश्‍वजित 
एक याग का नाम है । इस याग में लिङ प्रत्यय से- इष्ट साघनता प्रतीत होती 
है। पर कोन से इष्ट की सिद्धि होगो ऐसा वाक्य में नहीं सुना जा रहा है | 
यहाँ यजधातु का अथ याग है जिसका आख्याथ भावना में करण रूप से 
श्रन्वय किया जाता है। यजधातु का अथ याग सामान्य होता है, पर याग 
सामान्य का अनुष्ठान सम्भव नहीं है। निविशेषं न सामान्यम? ( सामान्यं 
निर्विशेष होता ही नहीं ) । अतः उसे विशेष की आकांक्षा होने पर धात्वर्थ 
थाग के साथ विश्वजित्‌ पद वाच्य याग विशेष का सामानाधिकरण्य रूप से 
श्रन्वय हो जाता है । तात्पर्य यह कि याग से इष्ट की भावना करे किस याग 
के १ ऐसी आकांक्षा होने पर विश्वजित्‌ नामक याग से इष्ट की भावना करे, 
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ननु छारभित्यादाबन्वयाभिधानात्पूच॑मिद मन्बयाभिधानं पिधानोप- 
स्थार्पकपदं विनाऽनुपपञ्नमिति कथं ज्ञानमितिचेत्‌। न । अभिधान- 
पदेन करणव्युत्पत्त्या तात्पयंस्य विवक्षितत्वात्‌ । तथा च द्वारकसंकपि- 
घानक्तियासंसगेपररबं पिघानोपस्थापकपद्‌ं विनाऽनुपपन्नमिति ज्ञानं 
तत्रापि सम्भाव्यते । 


शङ्कते---नन्विति । अत्र भावव्युत्पत्तिर्नाभिप्रेतेलि परिहरति - नेति । श्रभि- 
घीयतेऽनेनेति करणव्युत्पत्याऽभिधानपदेन तात्पयंस्य विवच्षितत्वात: ।. तात्पय॑स्य 
विवक्षितत्वे सतीदं समाधानं फलितमित्याह - तथा चेति । द्वारकमंकक्रिया- 
संसर्गावबो घनतात्पयेणानेन द्वारमित्युत्चरितमिति ज्ञातवतोऽन्वयाभिधानात्पूर्वा- 
वस्थायामपि तथा ज्ञानं संभाव्यत इत्यर्थः । 


अ०- शंका ( द्वारं पिधेहि’? इस वाक्य के एक भाग ) दारं पद का 
श्रवण करने पर इसका अन्त्रयाभिघान से पूर्व इस अन्वय का अमिघान पिधान 
अर्थका उपस्थापक पिघान पद के विना अनुपपन्न हो रहा है। ऐसा अर्थ 
श्रापने केसे जाना ? 

अ०-समा०---अभिष्या पढ से करण व्युत्पत्ति द्वारा तात्पर्यं अथ ह्री 
विवक्धित है । अत: द्वारकमंक पिचान क्रिया के संसग परस्व रूप तात्ग्य अथ 
पिघान अथ के उपस्थापक “पिधेहि? पद के बिना असिद्ध है- पेसा ज्ञान वहाँ 
पर सम्भव डो जाता है । 


सु०-ऐसा अथ हो जाताहै। फिर भी आकांक्षा बनो रहती है क्योकि विश्वजित्‌. 
नामक याग में करणत्व रूप अन्वय का अभिधान किया गया है। किसके 

प्रति करण है १ ऐसा शब्द से इष्ट विशेष का उल्लेख तो है नहीं । इष्ट सामान्य 

के प्रति एक ही विश्वजित याग करण हो, यह भो सम्भव नहों है अर्थात्‌ 
संसार की किसी चीन को श्राकांचा होने पर "विश्वजित्‌ याग करो”? ऐसा अथे 
करना समुचित नहीं होता । अतः जैमिनि दर्शन के चतुर्थाध्याय में “स स्वर्ग: 
स्यात्‌ सर्वान्प्रत्यविशिष्टत्त्रात्‌? .( सभी याग का स्पग को हीं सामान्य रूप से फल 
माना गया है अर्थात्‌ जहाँ कोई फल न सुना गया हो वहाँ स्वग की कल्पना 
करनी चादिए) इस सूत्र में स्वगकाम पद का अध्याहार दिलाया दे । अब 
इस वाक्य में स्बर्गकाम पद का श्रध्याहार कर लेने पर “विश्वजिता यजेत? इस 
वाक्य में सुने गये अन्वयाभिघान की उपपत्ति हो जाता है । अर्थात्‌ 'स्वगकामः 
विश्वजिता यजेत? ऐसा 'बिश्वनिता यजेत? इस ब,क्य का अर्थ हो जाएगा । 
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सु०-कयोंकि विश्वजित्‌ याग में इष्ट साधनता के प्रति करणत्व का श्रभिधान फल 
विशेष का भवणा न होने से अनुपपन्न हो रहा था । अतः याग में करणत्व रूप 
अन्वयाभिचान की अन्यथानुपपत्ति से उक्तान्वयाभिघान में उपयोगो स्वगंकाम 
पद का अध्याहार करना ही पड़ता है । यह वैदिक अन्वयाभिधानानुपपत्ति रूप 
अर्थापत्ति का उदाइरण हुआ । 

(द्वारं पिघेद्दे! यह पूणंबाक्य है। जिसका अर्थ होता है द्वारकमंक 
पिघान ( श्र्थात्‌ दरवाजे को बन्द करो) । इसमें द्वार कम है ओर पिघेहि क्रिया 
है। जब इस वाक्य के एक देश द्वारं पदमाच का उच्चारण किया ओर इसमें 
सुने गये कर्मस्व का अन्वय पिधान क्रिया के साथ है इस बात को बतलाने बाले 
किसी शब्द का उच्चारण नहीं किया गया तो उस अन्बयाभिधान से पूव आपने 
कैसे जान लिया कि पिधेहि क्रिया वाचक पद का अथ्याहार किये विना द्वार 
पद में जो कर्मत्व के अन्वय का अभिधान किया गया, वह असिद्ध हो रहा है १ 
तात्पय यह कि द्वारं पद के श्रवण से द्वार में कर्मस्व के अन्वय का अभिधान तो 
हो रहा है । पर यह अन्वय का अभिधान “विधान क्रिया का उपस्थापक? पिधेहि 
पद के बिना सिद्ध नहीं हो सकता । ऐसा तो तब जाना जा सकता था “जब 
द्वारं में दीखने वाले कमत्व का अन्वय पिधान के साथ है? इस अथ का श.पक 
कोई प्रमाण हो । श्रतः इसके पूर्व पिधेहि पद्‌ के अध्याहार के लिए कोई प्रमाण 
नहीं दीखता है १ 

अभिधान पद को व्युत्पत्ति दो प्रकार से की जा सकती है। अभि पूवंक 
घाघातु से भाव में ल्युट्‌ प्रत्यय एवं करण कारक में ल्युट प्रत्यय करन पर, 
श्रभिचीयते इति अभिघीयते अनेन इति अभिधानम्‌ शाब्द निष्पन्न होता है। 
प्रकत में अन्बयाभिधानानुपपत्ति में अभिधान पद भावाथक नहीं है अपतु 
करण्‌ व्युत्पत्ति से श्रमिधान पद सिद्ध किया गया है जिसका तात्पर्य अ्रथ हो 
जाता है । यदि भाबाथंक मानते होते, तो आपकी शांका चन सकती थी । अतः 
द्वारं पद के सुनने पर अन्बयाभिधान की अनुपपत्ति इसलिये हो रही है कि 
द्वारं पद का तात्पर्य द्वार है कम निसका? ऐसे पिधान क्रिया के संसर्ग को 
विषय कर रहा है श्रर्थात्‌ द्वार कहने वाले व्यक्ति का तात्पयं है कि द्वार कमक 
विधान किया के साथ संसर्ग का बोध हो। स्त अथं का शान द्वार पद के 
श्रवण मात्र से हो जाता है । अतः अन्वयाभिघान के पूव भी उक्त तात्पय से 
द्वारं पद का श्रन्वय पिघेहि किया के साथ दी है ऐसा बोध होना सम्भव दै । 

यदि कहो कि द्वार पद से द्वार कर्मक पिघान क्रिया संसगं परत्व रूप 
तात्पय का बोध क्यों हुआ १ अन्य क्रिया संसर्ग परत्व का बोघ क्यों नदीं 
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अभिहितानुपपत्तिस्तु यत्र बाक्यावगतोऽर्थोऽनुपपन्नत्वेन ज्ञातः 
सन्नर्थीन्तरं कल्वयति तत्र द्रष्टव्या । यथा 'स्वर्गकामो उ्योतिष्टोमेन 
यज्ञेत? इत्यत्र स्वर्गसाधनत्वस्य त्तरिकञ्योतिष्टोमयागगततयाऽवगत- 
स्यानुपपत्त्या मध्यवत्यंपूच कल्प्यते । 


द्वितीया क दष्टेत्यपेक्षायामाह उभि हितेति । तत्रापि कुत्रेत्यत श्राह-- 
यथा स्वगकाम इति । नैयायिकमतमाशङ्क'य परिहरति-न चेति । अर्थापत्ते- 


श्र०--जदहाँ पर वाक्य से अवगत अथ--अ्रनुपपन्न होने के कारण ज्ञात 
होता हुआ भी-श्र्थान्तर की कल्पना कराता हो वहाँ श्रभिदिता अनुपपत्ति रूप 
अर्थापत्ति समझना चाहिए । जैसे "स्वर्ग चाहने वाला ज्योतिष्टोम याग करे? यहाँ 
पर चणिक ज्योतिष्टोम याग में स्वगसाघनत्व अवगत हो रहा है। अतः याग 
के क्षणिक होने से उसमें श्रवगत भी स्वर्ग साघनता अनुपपन्न होकर मध्यवर्ती 
अपूव की कल्पना कराता है । 


सु०-हुआ १ तो ऐसा कहना ठीक नहीं। देशकाल प्रकरणादि, तात्पर्य के 
निश्चायक होते हें । यह इम पदले कह आये हैं । 

यदि कहो द्वार शब्द जत्र नपुंसकलिंग है तब उस द्वार शाब्द से प्राति- 
पदिकर्थ मात्र में प्रथमा ( सु ) विभक्ति करने पर द्वारम्‌ शाब्द बन जाता है 
जिसमें कारकत्व का अभाव होने से अभिधानानुपपत्ति ही नहो है फिर अध्याहार 
का प्रसंग कहाँ १ तो ऐसा कहना ठोक नहदीं- क्योंकि द्वार अकारान्त शब्द से 
द्वितीया विभक्ति का एकवचन करने पर द्वारम्‌ शब्द बना है । यदि प्रथमा 
एकवचन करना इष्ट होता तो लाघवात्‌ द्वार श्रथ का वाचक रेफान्त द्वार शब्द 
का प्रयोग कर देते । ओर ऐसा करने पर सन्देइ भी नही होता | लाघव गौरव 
बिचार स्थल में तीन प्रकार से लाघवादि माने गए हैं 

१ शरीर के कारण २ अथ के कारण ३ सम्बन्ध के कारण । 

किञ्च दशन शास्त्र में अध्याहार स्थल का प्रसिद्ध उदाहरण द्वारं विधेहि 
है । वहाँ सवंत्र द्वारम्‌? ऐसा प्रयोग देखने पर द्वितीया एक बचनान्त का ही 
निश्चय होता है। | 

२-अभिहितानुपपत्त 

्रतार्थापत्ति के दो विभाग किये गये थे। उनमें अभिधानानुपपत्ति को 

उदाहरण सदित बतल्रानेके बाद श्रब अभिहितानुपर्पात्त का निरूपण किया जाता 
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न चेयमसर्थीपत्तिरनुमानेऽन्तभवितुमहति। अन्बयव्याप्त्यज्ञाननान्य- 
यिन्यनन्तभाषात्‌ । व्यतिरे किणश्चानुमानव्वं प्रारोच निरस्तम्‌ । अत एवा- 
थापत्तिस्थलेऽनुमिनो मीति नानुठयबसाय:, कि तु अनेनेदं कल्पयामीति । 


रन्वयिन्यन्तर्भाचः किं वा व्यतिरेकिणीति विकल्प्याद्यं प्रत्याह अन्वयेति । 
द्वितीयं निराच्ट- व्यतिरेकिणा इति । अनुमिनोमीत्यनुव्यबसायाभावोऽपि 
ब्य तिरेकिशोऽनुमानत्वेऽनुपपन्न इत्याह--श्रत एवेति । यतो ऱ्यतिरेकिणोऽनु- 
मानता नास्त्यत एव । कीरशस्तस्यानु्यवसायइत्याशङ्कगयाह- कि ट्विति । 
तथा चार्थापत्तेरावश्यकत्वान्न गौरवमाशङ्गनीयमिति भावः । 


स्वा 


ध्र०-- अर्थापत्ति का श्रनुमान में अन्तर्भाव नहीं हो सकता | श्रन्वबयव्यासि 
के अज्ञान से अन्वयी में तो अन्तर्भाव कर नहीं सकते और व्यतिरेकी में अनु- 
मानत्व का हम पहले ही खण्डन कर आये हैं । श्रतएव अर्थापत्ति स्थल में अनु- 
मिनोमि ऐस! अनुव्यवसाय नहीं होता, किन्तु इससे इसळ्छी कल्पना करता हूँ— 
ऐसा अनुव्यवसाय होता है । ः 


0000? 


सु०-है । वाक्य के श्रवण से अथ का ज्ञान तो हुआ पर बह अचगत अथ मी 
श्रनुपपन्न होने के कारण जहाँ अर्थान्तर को कल्पना कराता हो.बहाँ उसे श्रमि- 
हितानुपपत्ति रूप श्रर्थापत्ति कहते हैं । जैसे 'स्वगकामो ज्योतिशेमेत यजेत? यहां 
पर आयात का अर्थ भावना है । यज घातु का अथ याग है और ज्योतिष्ठोम 
याग विशेष मा नाम है| स्वग काम यह कर्ता का विशेषण है, भावना का 
विषय फल होता है । उस भावना में घात्वथ याग का कारण रूप से अन्वय 
होता है किन्तु घात्वथे याग सामान्य है श्रोर याग-सामान्य का श्रनुष्ठान सम्भव 
न होने के कारण चात्वथ याग के साथ ज्योतिष्टोम का सामानाधिकरण्य रूप से 
अन्वय होता दै । भावाथ यह है कि स्वग चाहने वाला ज्योतिष्टोम नामक याग 
से अपने इष्ट की भावना करे | इससे स्वगरूप फल के प्रति याग में साघनत्व 
का शान हुआ अर्थात्‌ स्वगे फल है ओर याग उसका साधन है किन्त याग 
स्थायी चीज नहीं है, ब तो क्रिया विशेष है, जो तीन क्षण में नष्ट हो जाने वाली 
है । छणिक ज्योति्ोम याग में जो स्वगं के प्रति साघनता अभिहित हो चुको है 
है वह अनुपपन्न हो रही है । क्योंकि स्वगं रूप फल तो वर्षो के बाद मिलना 
है ओर याग आज हो नष्ट हो गया । यदि नष्ट याग से कालान्तरभावी स्वर्गा द 
फल हो सकता है तो नष्ट दण्ड और मृत कुलाल से भी घट उत्पन्न होना 
चाहिये, जो कि संभव नहीं है । अतः शास्त्र से स्वगे के प्रत याग में साचनता 
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नन्वर्थापत्तिस्थले इदमनेन विनाऽनुपपन्नमिति ज्ञानं करणामित्युक्त, 
तत्र किमिदं तेन विनाऽनुपपन्नत्वम्‌ ? तद्‌भावठयापका भावप्रतियोगित्ब- 
मिति भूमः । एबमर्थापत्तर्मानान्तरत्वासद्धौ व्यतिरेकि नानुमानान्तरम्‌ , 
एथिवबीतरेभ्यो भिद्यते इत्यादो गन्धवत््वमितरभेदं विनाऽनुपपन्नमित्या- 
दिज्ञानस्य कर्णस्वात्‌। अत एवानुव्यवसायः एथिव्यामितर भेढ 


कल्पयासीति । 
॥ इति वेदान्त परिभाषायामर्थापत्तिपरिच्छेदः ॥ 


ao nao 


नन्विदमनेन चिनाऽनुपपन्नामति ज्ञानं च्यतिरेकव्यासिज्ञानमेच ? डतान्थत्‌ १ 
थाय, तस्यानुमितिं प्रात क्लक्षकरणणत्वेनानुमानत्वापांत्तः | न द्वितीयः, तस्य 
निरूप यितुमशक्यत्वादि त्याशयेन।शङ्कगते-नान्वात । अस्तु वा व्यतिरेकऱ्यास्ति- 
ज्ञानमेतत्‌ तथाऽंप तस्य तथा।वेधानुव्यवसायबलादर्थाप त्तिकर णत्वम विरुद्धम्‌, 
तस्यानु मि।तकरण्णर्चं दूषितं चेत्याशयेनाइ - तद्‌ भावेत । एवमर्थापत्त राव- 
श्यकत्वाद्टयतिर किणोऽनुमानत्वं न कल्पनीयमित्याह-- एर्वामति । तहि तदुदा- 
हरणेषु का गातिरित्याशङ्कगथ हेतुमाह -प्र्थिवीति । शथिवीतरेभ्यो भिद्यते गन्ध- 
वरवाद्यन्नेवं तन्नेवं यथा जल्ंमत्यादो । अत्राप्यर्थापत्तित्वसाधको ऽनुव्यचसाय 
इत्याइ-- अत एवेति । 

इति श्रीमत्परमहसपरित्राजकाचायबालगोपालती थश्रीपाद शिष्यद त्तव॑ शा- 

वतंसरामकुमारसू नुधनपतिसू रिसुतशिवद्त्तकृतायां वेदान्तपरि- 
भाषाऽथ दी पिकायामर्थापत्तिप रिच्छेदः ॥ ५ ४ 
---* रक --- 


* 


अ०--अ्र्थापन्षि स्थल में इसके बिना यह अनुपपन्न है, इस प्रकार के 
शान को आपने करण कहा हे । वहां पर यह स्पष्ट रूप से बतलाना होगा कि 
किस चोज के बिना क्या श्नुपपन्न है १ साध्याभाव का व्यापकोभूत जो अभाव 
उसके प्रतियोगित्व आ जाने क कारण व्यासिज्ञान ही तो हुआ । ऐसा इम 
कहेंगे । इस प्रकार आर्थापति स्वतन्त्र प्रमाण है पेसा सिद्ध हो जाने पर व्यति- 
रेक अनुमान भिन्न नहीं है । “पृथ्वी इतरभेदवाली है? इत्यादिस्थल में प्रथिवी 
में गन्धवत्व इतरमेद के निना अनुपपन्न है। इसी ज्ञान को इतरभेद कल्पना 
का करण मानते हें। अतपाब पृथिवी में इतरभेद की में कल्पना करता हूँ 
ऐसा अनुव्यवसाय होता है । 


सु०-शात होने पर भी अनुपपन्न होने के कारण फकालान्तरभावी स्वर्गादि रूप 
फल ओर याग रूप क्रिया के मध्य में अपूव फी कल्पना कराती है । 
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अथार्पात्त का अनुमान में १अन्तर्भाव सम्भव नहीं हे 

सु०-- उभयवादी सम्मत अनुमान प्रमाण में दी अर्थापत्ति का जब भ्रन्तर्भाव 
सम्भव है तो उसके लिए शिर तोड़ परिश्रम से क्या लाभ १ तो ऐसा कहना 
` ठीक नहीं। अर्थापत्ति का किस अनुमान में अन्तर्भाव करना चाइते हो? 
श्रन्वय व्यासि शान तो अ्™र्थापत्तिस्थल में सम्भव नहीं क्यांकि साघ्यसाघन साइचये 
को अन्वय व्यासि कहते दै यथा यत्र यत्र धूमः तत्र तत्र बहिः? ऐसे ही नहां-२ 
दिवाऽसुज्जान का पीनत्ब है वहां २ रात्रि भोजन है, ऐसा व्यासि शान तो होना 
सम्भव है नहीं । अतः अन्वय व्यापि ज्ञान के अभाव होने से अन्वयी अनुमान 
में अर्थापत्ति का अन्तर्भाव हो नहीं सकता । व्यतरेको को तो इम श्रनुमान ही 
नहों मानते । केवल व्यतिरेक में अनुमानत्व प्रतिज्ञा मात्र से ही खण्डित नहीं 
है किन्तु अन्य तक से भो है। यदि अर्थापत्ति स्थल में श्रनुमान प्रमाण की 
प्रवृत्ति होतो तो दिवाऽभुज्ञान के पीनत्व से मै रात्रि भोजन का श्रनुमान करता 
हँ । ऐसा अनुव्यवसाय होना चाहिये था किन्तु अनुमिनोमि रात्रि भोजनम्‌?- 
ऐसा अनुव्यवसाय किसी को नहीं होता । तद्विपरीत दिवाऽसुञ्गान. के पीनत्ब से 
इसके रात्रि भोजन की इम कल्पना करते हैं ऐसा अऋनुव्यबसाय होता है । अतः 
अर्थापत्ति का अनुमान में अन्तर्भाव सम्भव नहीं है । व्यतिरेकी अनुमान स्थल 
में साध्यसाघन की साइचरय रूप व्यासि नही. रहती किन्तु साध्याभाव में साधना“ 
भाव का व्यासि रहती है । भला व्यासि तो साध्याभाव के ऊपर साघनाभाब की 
बैठी है ओर अनुमान हमें साधन से साध्य का करना है, ऐसे व्यासि शान का 
बढौँ पर क्या प्रयोजन हे/श्रतः अर्थापत्ति की आवश्यकता ऐसे स्थल के लिए है । 
इसलिए अर्थापत्ति की कल्पना अनावश्यक एवं गौरव अस्त नही' कह सकते । 
आपने कहा! कि इसके बिना यइ श्रनुपपन्न है- इस प्रकार के 
ज्ञान को इम पूर्वोक्त सभी अर्थापत्ति स्थल में करण मानते हें । तो ऐसा ज्ञान 
क्या व्यतिरेक व्यासिान रूप ही है या उससे कुछ भिन्न है। प्रथम पक्ष में 
व्यतिरेक व्यासिज्ञान को इम अनुमिति का करण मानते ही है। उसी में 
इसका भी अन्तर्भाव कर देने पर श्रनुमानत्व सिद्ध होता है अ्र्थापत्ति मानने 
की आवश्यकता नहीं है । दवितीयपच में इसका निरूपण अशक्य है अतः परि- 

शेषतः अनुमान में श्रर्थापत्ति का अन्तर्भाव हो ही जाता है १ 
ऐसा कहना ठीक नद्दीं। रात्रि भोजनाभाव का व्यापक है दिवा5भुज्जान 
' कापीनत्वाभाव । इसका प्रतियोगी पीनस्व है और प्रतियोगित्व पोनत्व में है। 
श्रत :यह व्यतिरेक व्यासिज्ञान रूप हने पर भो इसे इम श्रर्थापति ही मानते 
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सु१- हैं । इस प्रकार का व्यासिज्ञान अनुमिति का कारण नहीं हो सकता इसे हम 
पहले कह आये हैं ओर अनुव्यवसाय के बल से मी ब्यतिरेक व्यास ज्ञान मे 
श्रर्थापत्ति प्रमा का हीं करणत्व है। अनुमिति का नहीं है। क्योकि कल्पयामि 
ऐसा अनुव्यवसाय होता है, न कि अनुमिनोमि । जब अर्थापत्ति स्वतन्त्र प्रमाण 
सिद्ध दो गया तो फिर ब्यतिरेक अनुमान की कल्पना श्रनावश्यक है । 

यदि कहो कि फिर गन्ध से पृथ्वी में इतरभेद का शान केसे हो सकेगा 
तो इसका उत्तर यह है कि पृथ्वी से भिन्न जल्लादि में कहीं भी गन्ध नहीं है । 
श्रत; प्रथिवी का गन्धवत्व उसमें इतरमेद के बिना अनुपपन्न हो रहा ईे | 
इसी अनुपपत्ति से पृथ्वी में इतरभेद की कल्पना हो जाएगा यहां गन्धवत्व 
उपपाद्य है और इतरसेद उपपादक है। उपपाद्य के ज्ञान को करण तथा 
उपपादक के ज्ञान को फल कहा गया है। गन्घवत्व का ज्ञान तो प्रथ्वी में हो 
ही रहा है। यह प्रथिवो में गन्धवत्ब इतरभेद के बिना अनुपपन्न हकर 
पृथिव में इतरभेद की कल्पना कराएगा । अतः आपका प्रसिद्ध प्रथ्वी में 
इतरभेदानु मान रूप केवलव्यतिरेकी का अर्थापत्ति में ऊन्तर्भाव हो जाता है 
फिर व्यतिरेकी अनुमान मानना अनुपयुक्त है। “पथिव्याम्‌ इतरभेद कल्पयामि 
ऐसा श्रनुब्यवसाय भी यहाँ पर होता हो है, फिर तो इतरभेदज्ञान अर्थापत्ति 
प्रमास्वरूप है--ऐसा मानना सवथा समुचित हो है । इस प्रकार श्रर्थापत्ति 
स्वतन्त्र प्रमाण सिद्ध हुआ । | 


इस प्रकार वेदान्तपरिभाषान्तर्गत अर्थापत्तिपरिच्छेद की ्रीबिद्यानन्द 
जिज्ञासु विरचित सानुवाद्‌ सुत्रोधिनी व्याख्या समास हुई । 


~ 
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इदानों घर्छ प्रमाणं निरूप्यते । ज्ञानकरणाजन्याभावानुभवासा- 
घारणकारणमनुपलब्धिरूपं प्रमाणम्‌ । अनुमानजन्यातीन्द्रियाभावानु- 
भवहेतावनुमानादावतिव्या प्रिवारणाय 'अजन्यान्तं पदम्‌। ऋहष्टादो 
साधारणकारणेडतिठ्याप्रिवारणाय असाधारणेति पदम्‌ । अभावस्मृत्य- 
साधारणहेतुसंस्कारेडतिव्याप्रिवारणाय अनुभवेति विशेषणम्‌ । 


अथ क्रमप्रा्तानुपलब्धिप्रमाणनिरूपणं प्रतिजानीते--इदा नी मिति । 
तज्ञक्षणमाह - ज्ञानेति । अजन्यान्तं--ज्ञानकरणाजन्येतिपदम्‌ । भावानुभव- 
करणे चक्वुरादावतिव्यासिवारग्णाय अभाव पदम्‌ ( इत्यभिप्रेत्य ) असाधारण- 
पदव्यावत्यंमाह -- अरृष्टादा विति । ननु ज्ञानपदं विहायानु भवपदप्रदाने किं- 
फल मित्याशङ्कयाह--अभावेति । 


अर... 


अ०--द्रच षष्ठ प्रमाण का निरूपण किया जाता दै । ज्ञान रूप करण से 
श्यजन्य जो श्रभाव का श्रनुमव, उसके असाधारण कारण को अनुपलब्धि रूप 
प्रमाण कहते हैं। अनुमान जन्य अतीन्द्रिय वस्तु के अभावानुभव के कारण 
अनुमानादि हैं। उसमें अतिव्यासिवारण के लिए उक्त लक्षण में शानकरणा 
जन्य विशेषण दिया है। भाव पदाथ अनुभव के कारण चच्खुरादि में श्रति 
व्यासि वारण के लिए अभाव पद दिया है। अदृष्दादि साधारण कारण में 
अतिव्यास्ति वारण के लिए उक्त लक्षण में असाधारण ऐसा पद दिया दे 
अभाव स्मृति के असाधारण कारण संस्कार में श्रतिव्याप्ति वारण के लिए 
अनुभव ऐसा विशेषण दिया गया । 


अनुपल&ब्ध प्रमाण लक्षण 

सु०--पांच प्रमाणं ( प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द तथा अर्थापत्ति ) 
का निरूपण किया गया । अनब षष्ठ प्रमाण श्रनुपलब्ध का निरूपण किया 
जाता है। अनुभव के श्रसाधारण्य कारण को करण कहते हैं । उसी को प्रमाण 
भो कदते ईं। ज्ञान रूप करण से अनुमिति उपमिति शाब्दबोध और श्रर्थापत्ति 
रूप प्रमा उत्पन्न होती है। उसमें व्याप्ति शान रूप अनुमान प्रमाण से 
अनुमिति, साहर्व ज्ञान रूप उपमान प्रमाण से उपमिति, तात्पर्यादि से विशिष्ट 
शब्द शान रूप प्रमाण से शाब्दी एवं उपपाद्य ( कार्य ) के शान रूप प्रमाण 
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8०-से श्रर्थापत्ति प्रमा की उत्पक्ति होती हे । ऐसे व्यासि ज्ञानादिरूप करण से जवे 
अन्य न हो ओर अभाब का अनुभव रूप प्रमा दो, तो डसके अस्पघारण कारण 
को अनुपलब्धि प्रमास्थ कहते हैं । यदि कडे कि शान रूप करण्य से अजन्य 
श्रोर चक्षुरादि प्रमाण से जन्य ( घटादि के ) अभावानुभव का असाधारण 
कारण चक्तुरादि ही दै फिर अनुपलब्धि मानने की क्या आवश्यकता १ क्योकि 
ऐसा नियम है, जो वस्तु जिस इन्द्रिय से जानो जाती हे उसका अभाव एबं 
उसमें रहने वाला श्रसाचारख घस भा उसी इन्द्रिय से जाना जाता दे। जैसे घट 
को यदि नेत्र से जानते हैं तो घट में रहने बाली घटस्व जाति ओर घटाभाव 
को भी नेत्र से जानते हें । इसो प्रकार सभी वस्तु के अभाव अइण के लिए 
उस वस्तु के आइक प्रमाण ही जब समथ दे। फिर अनुपलब्धि प्रमाण 
अतिरिक, मानने से क्या लाभ हे १ 

यदि घटादि भाव वस्तु के ग्राइक इन्द्रियों की अभाव ग्रहण स्थिति में कुछ 
भो आवश्यकता न रहे तो कदाचित्‌ उस अभाव अनुभव का असाधारण 
कारण अ्रनुपलब्चि प्रमाण को उक्त पांच प्रमास्ों से अतिरिक्त मान सकते हैं । 
पर ऐसी बात है नदीं । अन्धा कभी भी रूपाभाव का प्रस्यक्ष कर नहीं सकता, 
उसमें नेत्रहीन हो कारस्य है। यदि नेत्र की वहाँ आवश्यकता नहीं है तत्र 
तो श्रन्ये को भी रूपाभाव का प्रत्यक्ष होना चाहिये किन्तु ऐसा होता नहीं है । 
अतः मानना पड़ेगा कि रूपाभाव के अनुभव का असाधारण कारण नेत्र ही हे १ 
तो ऐसा कहना ठीक नहीं 1 पहले आप यह चतलाएं कि घट और घटाभाव 
का भी अनुभव होता है। इन दोनों में कुछ ईुन्तर दीखता हैया नहीं १ 
यदि कहो कि नहीं है, क्योंकि अनुभवत्व तो दोनों में समान दी है | तन तो 
प्रत्यक्ष ओर ्रनुमिति इन दोनों अनुभव में भी अनुमवत्त्व रहता ही है फिर इन 
दोनोंमें भेद क्यो मानना १ अतः अनुभवत्त्व घर्म समान रहने पर भी जैसे प्रत्यच्छ 
श्रोर श्चनुमिति प्रमा को आप एक नही: मानते । बैसे डी घटानुभव और 
घराभावानुभब में श्रनुभवत्व समान रहने पर भी दोनों में अभेद नद्धों है। 

इस भय से आप कदो कि घटानुभव ओर घटामाबानुमव में इम निल- 
चणता मानते हैं। तो इस बिलच्डणता का कारण कोन! भिन्न प्रमाण हो 
कहना होगा, क्योंकि घट का अनुभव प्रत्यक्ष से होता है और घटाभाव 
का अनुभव अनुपलब्धि प्रमाण से होता है। यद्वस्तु येनेन्द्रियेण्य 
गह्मते***-** इत्यादि न्याय वस्तुतः न्याय हो नही है। अत: रूप रसगन्ध 
स्पशं शब्द से शून्य अभाव में इन्द्रियप्रत्यक्छ विषयत्व कहना असंगत 


दै। यदि कदो कि आभाव प्रत्यक्ष के लिए इन्द्रियों की आबश्यकता नही, तो 
$%% 
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सु०-नेत्रद्दीन व्यक्ति रूपाभाव का प्रत्यक्ष क्यों नहो कर लेता १ तो ऐसा कहना 
ठोक नदी; क्योंकि अभावाधिकरण के प्रत्यक्ष के लिए इन्द्रियों को आवश्यकता 
इम भी मानते हैं, इन्द्रियों का अन्वयव्यतिरेक उस अभाव के अधिकरण 
प्रत्यक्ष में ही है, अभाव प्रत्यक्ष में नहीं । अर्थात्‌ "घटाभाबबद्‌ भूतलम्‌? यहां 
पर भूतल घटाभाव का अकरण है, उसे देखने के लिए इन्द्रिय को आव- 
श्यकता है । इन्द्रियों की शक्ति अभावाघधिकरण में ही उपदीण हो जातो है । 
अंचेको नेत्र की अभाव दशा में रूपाभवके अधिकरण का भो तो प्रत्यक्ष 
नहीं होता । ऋतः रूपाभाव का यदि उसे प्रत्यक्ष न हो रहा हो, तो इसमें क्या 
श्रापत्ति है । प्राभाकरों की भाँति नैयायिक अभाव को अधिकरण स्वरूप तो 
मानते नदीं, किन्तु अधिकरण से भिन्न मानते हैं। इसलिए अधिकरण 
प्रत्यक्ष के लिए इन्द्रियां आवश्यक हैं, किन्तु उस अधिकरण में स्थित अभाव 
का अनुपलब्धि प्रमाण से हो अनुभव होताः है । “घटाभाबबद्‌ भूतलम' इस 
व्यवहार में घटाभाव को भूतल स्वरूप ही प्राभाकर मानते हैं । वह उनको 
मान्यता सत्य दे या असत्य है इस विचार में पड़ने की आवश्यकता नहीं है । 
यदि ऐसा है तो कदाचित्‌ श्रनुपलब्धि प्रमाण के चिना भी इन्द्रिय से ही 
अधिकररा स्वरूप घटाभाव का प्रत्यक्ष हो जायगा । पर आप ( नैयायिकों ) को 
ऐसो मान्यता नहीं है। अतः इन्द्रियोंसे भूतलादि ्रधिकरण का प्रत्यक्ष होगा। 
इसलिए अभावानुभव के प्रति इन्द्रियोंको अन्यथा सिद्ध मुल ग्रन्थमें हो कहेंगे। 

अनुपलब्धि शब्द का श्रथ होता है उपलब्धि का अभाव। ऐसा अनुपत्नब्धि 
प्रमाण वेदान्ती एवं मीमांसक को अभिमत हे । जिसका लक्षण ऊपर किया 
गया है । अब उक्त लक्षण में स्थित प्रत्येक पद का प्रयोजन बताते हें । उक्त 
लक्षण के शानकरणाजन्य, अभाव, अनुभव, असाधारण कारण--ऐसे चार. 
भाग होते. ई। इनमें यदि ज्ञानकरणाजन्य विशेषण न दिया जाय केवल 
अ्रभावानुभव असाधारणकारण” इतना मात्र लक्षण किया जाय तो जहाँ पर 
झतीन्द्रिय वस्तु के अभाव का अनुभव अनुमान से होता है उससे होनेवाले 
श्रतोन्द्रिय अभाव ज्ञान के कारण श्रनुमान में अ्रतिव्याप्ति हो जाएगी । क्योंकि 
अभाव के अनुभव का कारण ऐसे स्थल पर अनुमान भी है हो । श्त: उक्त 
अनुमान में अतिव्याप्ति वारण के लिये शानकरणाजन्य पद दिया गया हे । वह 
अतीन्द्रिय अभाव अनुमान का. उदाहरण इस प्रकार है--यथा किसी व्यक्ति 
को दुःखी देखकर अनुमान किया जाता है कि यह व्यक्ति धर्माभाव वाला है 
क्योंकि दु:खी है । इसमें व्यक्ति पच्च है और घर्माभाव साध्य है दुःखित्व देव 
है। धर्म का किसी इन्द्रिय से प्रत्यक्ष नहीं होता, इसो से वह झतोन्द्रिय माना 
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७०-जाता है उसके अभाव का ज्ञान वेदान्ती श्रनुपलब्धि प्रमाण से नहीं मानते 
किन्तु अनुमान प्रमाण से मानते दें १ यदि उक्त अनुपलब्धि प्रमाण के लक्षण 
में शानकरणाजन्य विशेषण नही दिया जायगा तो, श्रतीन्द्रिय-वस्तु-धर्मादि 
के अभाव अनुभवका असाधारण कारण जो इमने उक्त अनुमान को दिखलाया, 
उसर्म श्रतिव्यासि निश्चित है। इसी दोष को वारण के लिए ज्ञानकरणाजन्य 
यह विशेषण दिया गया शानकरणाजन्य विशेषण देने पर तो घर्मादि अतीन्द्रिय 
बस्तु के अभावानुभव ज्ञानकरण ( व्यासि ज्ञान , से जन्य है, श्रजन्य नदी । 
श्रत: वहाँ पर श्रतिब्याति नहीं | 


यदि अनुपलब्धि के उक्त लक्षण में अभाव पद नहीं दिया जाय ओर केवल्ल 
शान करणाजन्य अनुभव के असाधारण कारण को अनुपलब्धि कहेंगे तो चक्षु- 
रादि प्रमाण में श्रतिव्यासि दो जायगी । क्योंकि भाव पदाथ के अनुभव का 
असाधारण कारण चज्नुरादि है ही ओर उससे जो ज्ञान होता है वह प्रत्यक्ष कहा 
जाता है । प्रत्यच्‌ ज्ञान में ज्ञान तो करण पड़ता नइ क्योंकि 'जञानाकरणक 
शानं प्रत्यचम्‌? ऐसा प्रत्यक्ष का लक्षण किया गया है । अतः घटादि भाव 
पदाथ का अनुभव ज्ञान करण से श्रजन्य है किन्तु उस अनुभव का असाधारण 
कारण चन्तुरादि प्रत्यक्ष प्रमाण है । उसमें श्रनुपलब्धि के लक्षण की अति 
व्याति हो जायगो | अभाव विशेषण देने पर श्रतिव्यासि नही है, क्योंकि घटादि 
का अनुभव ज्ञान रूप करण से श्रजन्य होते हुए भी भाव का अनुभव है, अभाव 
का नही । इसलिये अभाव विशेषण देने पर ज्ञानकरणाजन्य अभाव अनुभव 
के असाधारण कारण ( श्रनुपलब्धि ) की चक्षुराद में अतिव्यासि नही, होतो । 
सभी काय के प्रति देश, काल, ईश्वर, ईश्वरेच्छा।द्‌ एवं अदृष्ट साधारण कारण 
माने गये हें, इनके बिना कोई भो काय नहीं होता । जो निखिल कार्यों के 
प्रति कारण हो उसे साधारण कारण कहते हे । उक्त अदृष्टादि भाव तथा 
अभाव रूप सभी कार्यो के प्रति कारण होने से साघारण कारण माने गये 
हैं, श्रसाघा रण नहीं । किसी निश्चित कायं के प्रांत कारण को असाधारण 
कारण कहते हैं जैसे रूप ज्ञान का चक्षु असाधारण कारण है। वैसे दी सभी 
कार्यो" के प्रति पृथक प्रथक्‌ असाधारण कारण माने गये हैं ऐसे असाघारण 
कारण को ही करण कहते हें । अनुपलब्ध प्रमाण के उक्त लक्षण में यदि 
असाधारण पद न दिया जाय केवल शानकरणानन्य अभाव अनुभव के कारण 
को अनुपलब्धि कदा जाय तो सभो कार्यों के प्रति कारण होने से घराभाबादि 
अनुभव के साधारण कारण अदृष्टादि में अतिव्यासि हो जायगी । अवः 
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सु०-अआसाघारण पद दिया गया है । अब अहष्टादि में अतिग्यासि का वारण हो 
जायेगा क्योंकि चे तो साधारण कारण हैं असाधारण नहों। 

ऐसे हो अनुभव पद न दिया जाय तो अभाव स्मृति के असाधारण कारण 
संस्कार में अतिव्यासि हो जायगी । यहाँ पर इस प्रकार समझना चादिये। 
अनुभव तथा स्मृति मेद से ज्ञान दो प्रकार के हें । स्मृति में आसाघारण कारण 
संस्कार पड़ता है, क्योकि संस्कार से:हो स्मृति होती है; वह घट की भी होता है 
शप्रोर घटाभाव की भी । घटाभाव के अनुभव जन्य संस्कारसे घटाभाव की स्मृति 
होती है । यह अभाव स्मृति, ज्ञानरूप करणा से उत्पन्न हुई नहीं, संस्कार से 
दुई है । संस्कार, शान से भिन्न एक गुण माना गया हे, जो अनुभव से उत्पन्न 
होता दै । न्याय मत से ज्ञान आत्मा का तथा वेदान्त मत से अन्तःकरण का 
चम माना गया है । अतः संस्कार से होनेवाली घटाभाव को स्मृति शान करण 
से अजन्य तो है किन्तु ठसका असाधारण कारण संस्कार है अनुपत्वन्धि प्रमाण 
नहीं) यदि आप अनुपलब्धि के उक्त लद्धण में अनुभव पद नहीं देते, तोशान 
करणा से अनन्य घटाभाव स्मृति के श्रसायारण कारण संस्कार में उक्त लक्षण 
को अतिव्याप्ति इ। जायगी । ऋतः उक्त दोष वारस्य के लिए अनुभव विशेषण 
दिया है। स्मृति से भिन्न ज्ञान को अनुभव कहते हे । उसका करण कोई न 
कोई प्रमाण दुआ करता है । जैसे घट अ्रनुभव में प्रत्श्च प्रमाण है ऐसे ही 
घटाभाव अनुभव में श्रनुपलन्धि प्रमाण है । घटाभाव का अनुभब शानकरण 
से अजन्य है ओर उसका असाधारण कारण अनुपलब्धि प्रमाण है । अतः 
श्रनुरलब्धि में उक्त लष्ष्ण का समन्वय भी हो जाता दे एवं पूर्वोक्त सभी 
विशेषणो के दने पर कहीं ्रतिऱ्याति नहो होतो । 

अभाव ग्राहक याग्यानुपलब्घि है 

सु०-- आपने अतीन्द्रिय वस्तु के अभाव के करण हनुमान में झतिब्याप्ति 
का वारण शानकारणाजन्य इस विशेषण का फल बतळाया, कि घर्मादि श्रतीन्द्रिय 
वस्तु के भ्रमाव का शान अनुमान प्रमाण से होता है, अनुएलब्धि से नदो । 
किन्तु यह समझ में नहीं आया । अमाव तो अभाव ही है; बह चाहे घट का 
हो अथवा चर्मादि का हो । आभावत्व दोनों में बराबर है । नैयायिको के मतमें- 

“व्यद्दस्तु यनेन्द्रयेण णह्मते तदूगतबातिः ठद॒भावश्व तेनेवेन्द्रियिय गह्यते” 

इस न्याय. से घट का अनुभव प्रत्यक्ष प्रमाण से होता है इसलिए घटाभाब 
का भी अनुभव प्रत्यद प्रमाण से होगा हो । घर्माघर्मादि का प्रत्यक्ष भैहो शोतां 
श्रतः उसके अभाव का भी प्रत्यक्ष नहीं शोता किन्तु चेते घर्मादि का अनुमान 
से शान होता है वैसे घर्माद के अभाव का भी अनुमानसे शान होता है। 
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म चातोन्द्रियाभावानुमितिस्थले5्प्यनुपलब्ध्येबाभावोी गृह्यतां 
विशेषाभावादिति वाच्यम्‌ | घर्माधर्मादनुपल ब्थसत्त्वेऽपि तद्‌ भावषा- 
निञ्चयेन योग्यानुपलब्घेरेबाभावप्राहकत्वात्‌ । 


अजन्यान्तस्य वैयथ्यमाशङ्गय परिहरति न चेति | अभावग्राह कयोग्यानु- 
वलब्पेरभावानुमितिस्थलेऽभरावादित्याह- धमति । 


श्र०—श्ततोन्द्रिग वस्तु के श्रभाव की श्रनुमिति स्थल में भी अनुपलब्धि 
प्रमाण से ही अभावका ज्ञान क्यों नहीं मानते ! [ क्योकि चाहे प्रत्यक्ष के 
योग्य वस्तु का अभाव हों या अतीन्द्रिय वस्तु का शग्रभाव हो ] अमाव तो 
दोनों समान ही हैं १ ऐसा न कहो | घर्माधर्मादि की उपलब्धि न होने पर भी 
धर्मादि के अभाव का निश्चय न होने से योग्य अनुपलब्धि ही अभावका 
ग्राइक माना जाता है | 


oe 


ss 


सु०-पर श्राप वेदान्ती के यहां क्या विशेषता दै! खो घटादि के अभाव का 
हान अनुपलब्धि प्रमाण से मानते हो ओर धर्मादि के अभाव का शान अनुमान 
प्रमाण से । अनुपल ब्घ के पुजारी आप घटाभाव के समान घर्मादि के अभाव 
का श्रनुभव भो अनुपलब्त्रि से ही मान लो ? 

ऐसा कदना ठीक नहीं। धर्मादि की उपलब्धि प्रत्यक्ष से नहीं होतो है, 
अत: उसके ्रभाव का निश्चय श्रनुपलब्धि प्रमाण से नहों कर सकते क्योंकि 
योग्यानुपलब्धि ही अभाव का माइक वेदान्त सिद्धान्त में माना गया है। 
योग्य अनुपलब्धि पद से परिभाषाकार को क्या श्रभोश है, इसे तो मूल ग्रन्थ 
में ही प्रश्नोत्तर में स्पष्ट करेगे । साधारण रीति से यही समभाना चाहिये, जिस 
घटादि के विषय में ऐसा बिमर्श हो सकता है कि “यदि घट भूतल में होता 
सो भूतल को भांति घट की उपलब्धि होती । ऋतः भूतल की भांति घर की 
उपल्ञब्घ होने के कारण श्रनुपलब्धि से घटाभाव का निश्चय होता है जिसे 
परिभाषाकार स्वयं स्पष्ट करगें | 

योग्यानुपलड्धि में योग्यता का विचार 

आपने हमारे समुचित विकल्प का भी ससुचित उत्तर न देकर 
कवल योग्थानुपलब्धि अभाव का आहक दे ऐसा कहा । पर यह योग्यानुपळब्चि 
क्या बला है १ कया इस में योग्य और अनुपलब्धि पद में योग्यस्य अनुपन्धिः 
ऐसे षष्ठी तत्पुरुष समास मानते दो। अथबा योग्ये अनुपलब्धिः इस प्रकार 
सत्तमी तत्पुरुष समास मानते हो । योग्य शब्द का अर्थ तो प्रत्यक्ष के योग्य 
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ननु केयं योग्यानुपलब्धिः ? किं योग्यस्य प्रतियोगिनोऽनुपलञ्धिरुत 
योग्याधिकरशे प्रतियोग्यनुपलब्धिः ? नाद्यः, स्तम्भे पिशाचादि भेदस्या- 
प्रत्यत्तस्वापत्तः। नान्त्यः, आत्मनि धमीधमाद्यभावस्यापि प्रत्यक्षता- 
पत्तेरिति चेत्‌ । न। योग्या चासावनुपलड्धिश्चेति कर्मधारयाश्रयणात्‌ । 
अनुपलब्धेयोग्यता च-तकितप्रतियोगिसत्त्वप्रसञ्न्रितप्रतियोगिकत्बम्‌ । 
यस्याभावो गह्यते तस्य यः प्रतियोगी तस्य सतक्त्वेनाधिकरर तर्कितेन 
प्रसञ्जनयोग्यमापादनयोम्यं यत्प्रतियोग्युपलड्धिस्वरूपं यस्यानुपलम्भस्य 
तद्‌ नुपलब्धेर्योग्यत्बमित्यथंः । 

तथा हि, स्फीतालोकबति भूतले यदि घटः स्यात्तदा घटोपलम्भः 
स्यादित्यापादनसम्भवात्ताटशभूतले घटा भावोऽनुपलड्धिगन्यः । अन्धः 
कारे तु तादृशापादनासम्भबान्नानुपलब्धिराम्यता । अत एच स्तम्भे 
पिशाचसत्त्वे स्तम्भवत्प्रत्यक्ञषतापत््या तदभावोऽनुपलब्धिगम्यः । 
श्रात्मनि धर्मादिसत्तवेऽप्यस्यातीन्द्रियतया निरुक्तापलम्भापादनाऽ- 
सम्भवाद्‌ न घर्माद्यभावस्यानुपलब्धिगम्यत्बम्‌ । 


षष्ठी स्षमीसमासयोः सम्भवादुभयत्र च दोषसद्भावाच्छङ्कते--नन्बिति । 
कमेधारयसमासमाश्रित्य परिहरति -योग्येति । अन्॒पलड्धियोम्यस्वं किमित्य- 
पेक्तायामाड - अनुपलब्धेरिति । यद्यत्र घटः स्यादिति तकिंतेन प्रतियोगि- 
स्वेन तद्य पल्वभ्येतेति प्रसञ्जितः घटोपलम्भलच्तणः प्रतियोगी यस्यानुपलग्भस्य 
` सस्य भावस्तच्वमित्यभिप्ररयवद थमाह ~ यस्येति । 

अथो दाहरण प्रत्यु दाहरणाभ्यास्ुक्तं स्फुटयति--तथा हीति । स्फीतः 
विशालः । पक्षद्वयोक्तदोषाभावमाह-- अत एवेलि । यत एवं-भूतयोग्यानुप” 
लडब्धिसमाश्रयणमत एवेत्यर्थः । 


आ०-शंका--यह योग्यानुपलब्धि क्या चीज है १ क्या योग्यानुपलब्धि पद में 
योग्यस्य अनुपलब्धि ( प्रत्यच्य के योग्य प्रतियोगी को अनुण्लब्धि ) को ये ग्या- 
नुपलब्धि कहते हैं । अथवा योग्याधिकरशे प्रतियोगी को अनुपलब्धि है १ ऐसे 
षष्ठी एवं सप्तमी तत्पुरुष) समास को सम्भावना होती. है । प्रथम पछ में खम्पे 
में पिशाचादि के भेद का प्रत्यक्ष न हो सकेगा। द्वितीय पक्ष में आत्मा में 
घर्माधर्मादि के अभाव का भी प्रत्यक्ष होने लगेगा | 

आ०-- समा०-ऐसा कहना ठीक नहीं । इमने - योग्यानुपलब्धि पद में 
योग्य जो अनुपलब्धि ऐसा कर्मधारय समास माना है। तर्कित प्रतियोगी सत्त्व 
से प्रास हुआ प्रतियोगिकरव ही अनुपलब्धि की योग्यता दै । 
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श्र०---इसी को अनुपलब्धि में योग्यता कहते हैं । जिस श्रभाष का ग्ररण 
किया जाय उसका जो प्रतियोगी उसके अधिकरण में तकित सत्त्व से कल्पना 
के योग्य-आपादन योग्य जो प्रतियोगी का उपलब्धि स्वरूप दै जिस उपलम्भ 
का। यही अनुपलब्चि में योग्यता हे । जिस प्रकार स्पष्ट आलोक वाले भूतल 
में यदि घट होता तो घट का उपलम्भ (ज्ञान ) होता'। ऐसा कथन सम्भव 
हो लाता है। श्रतः ऐसे भूतल में घटाभाव को अनुलब्धि प्रमाण से जानने 
योग्य हम मानते हैं | अन्धकार में ऐसा आपादन ( कथन ) सम्भव न होने 
के कारण उस श्रन्धघेरे में घटाभाव को ऋनुपलब्धि प्रमाण से जानने योग्य 
इम नहीं मानते । स्तम्म में पिशाच होता, तो स्तम्भ के समान उसका भी 
प्रत्यक्ष होता ऐसा भ्रापादन संभव हो जाता दै। इसलिए स्तम्भ में पिशाच 
का भेद भी श्रनुपलब्च प्रमाण गम्य है। झआात्मा में घर्मांघर्माद के रहते 
हुए भी यदि घर्मादि होते तो उनका उपलम्भ होता ऐसा कथन सम्भब है नहीं, 
क्योंकि वह श्रतीन्द्रिय हे । इसीसे घर्मादि के अभाव का आत्मा में अनुपलब्धि 
प्रमाणा से गम्य दम नहों मानते । 


इतना हम भी समभे हैं किन्तु यह प्रतियोगी का विशेषण है अथवा अनु- 
योगी ( अधिकरण ) का विशेषण है। अर्थात्‌ जिस शख्वयभाव का प्रतियोगी 
प्रत्यक्ष के योग्य हो, उस अभाव के प्रतियोगी की अनुपब्धि को योग्यानुपलब्धि 
पद से कहना चाहते द्वी । या प्रत्यक्ष के योग्य अधिकरण में प्रतियोगी की 
अनुपलब्धि को योग्यानुपलब्चि कइते हो ! यदि घष्ठी तत्पुरुष के श्रनुसार प्रत्यक 
के योग्य प्रतियोगी की अनुपलब्धि को योग्यानुपलब्धि पद से कहना चाहते हैं 
तब तो पिशाचादि प्रव्यक्छक्रे योग्य हैं नहीं, क्योंकि आज तक किसोने पिशाचादि 
को देखा नहीं । यद्यपि लोक में ऐसा सुना जाता है कि अम॒ुक जगह पर पिशाच 
रहता है। पर “उस पिशाच को किसने देखा” ऐसा प्रश्‍न होने पर सभी का 
उत्तर एक समान श्राता है | मेने सुना “इह वटे यक्ष॒स्तिष्ठति? (इस बरगद पर 
यक्ष रहता है ) ऐतिह्य प्रमाण के उदाइरण रूप में “इद वटे यचस्तिष्ठति” 
ऐसा कहा जाता है। श्रतः पिशाचादि प्रत्यक्ष के योग्य नदीं है और उसके भेद 
का प्रत्यक्ष होता है । ''हतम्म: पिशाचो न! स्तम्भ पिशाच नहीं है--इस 
अनुभव में स्तम्भ रूप अधिकरण में पिशाच के भेद का प्रत्यक्ष सब को होता 
है किन्तु उस मेद का प्रतियोगी पिशाच प्रत्यक्ष के योग्य नहीं है । अतः आपके 
कथनानसार स्तम्भे में पिशाचमेद का प्रत्यक्ष नदींदोना चाहिये । इस दोष को 
इटाने के लिए यदि सप्तमी तत्पुरुष समास मानो, कि अधिकरण को प्रत्यक्ष के 
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खु०-योग्य होना चाहिए, प्रतियोगी के विष्य में नियम नहीं है । स्तम्भ प्रयच्छ 
के योग्य है, इसलिये उसमें पिशाचमेदका प्रत्यब दो जाता दै | तो ऐसा कहना 
भो ठोक नहीं, क्योंकि श्रात्मा प्रत्यच्छ के योग्य है फिर भी उसमें घर्माचर्मादि 
आभाव का प्रस्यच्च नहीं होता पर 'योग्ये अनुपब्चि: इस सप्तमी तत्पुरुश के 
अनुसार तो प्रत्यञ्च के योग्य आत्मा रूप अधिक रर में घर्मार्चादि के अभावका. 
प्रत्यच्द होना चाहिये १ होता न्हा है । आतः योग्यानयलब्धचि के दोनों समासों 
में दोष होने से आप का कहना समुचित नही है । 

योग्यानुपलब्धचि के दो प्रकार से विग्रह कर आपने नो दोष दिया 
बह समुचित नहीं है क्योंकि न तो इम योग्यस्य अनुपलब्धि ऐसा षष्ठो तत्पु 
समास मानते हैं ओर न योग्ये अनुपलब्धिः इस प्रकार सत्तमी समास मानते 
हे । जिससे आपके दिए हुए दोष हमारे प में श्रा सकें | इम तो योग्य जो 
ऋनुपलब्धि उसे योग्यानुपलन्धि कहते हँ । ऐसे योग्यानुपलब्धि पद में 
कर्मचारय समास मानते हैं । अऋअनुवलड्त्र का विशेषण योग्य पद है। 
जैसे “नीलोघटः? में घट का विशेषण नील है ) किन्तु घट में तो नील 
गुण रहता है इसलिए उसका विशेषण विंशेष्य भाव सन्बन्ध होने पर नीलो 
घटः ऐसा कर्मचारय समास बन जाता है। पर श्रनुपलब्धि में योग्यता क्या 
बला है १ इसका उत्तर यह है कि तर्कित प्रतियोगिसच्च प्रस्त प्रतियोशिक्त्व 
ही श्रनुपलब्धि में योग्यता है । श्रर्थात्‌ जिस अधिकरण में प्रतियोगी की 
सत्ता तकित ( तक का विषय ) हो ऐसे प्रतियोगी की सत्ता से प्रस ञ्जत ( श्रारो- 
[पत है, प्रतियोगिकत्व जिसका उसीको तकित प्रतियोगी सत्त्व प्रसित प्रति- 
योगिकत्व कहते हैं, यही श्रनुपलब्धि में योग्यता है। जेसे घटाभाव का 
प्रतियोगी घट है ऐसे ही श्रनुपलब्धि का प्रतियोगी उपलब्धि है | घट की 
उपलब्धि को घटशान कहते दे । जहाँ घट नहं हे वहाँ पर ऐसी तकना की 
जाती है कि यदि यहाँ घट होता तो घट का उपलम्भ होता । उपलम्म (शान) 
होता नहीं इसलिए घट है नहीं, यहां पर घट के उपलम्माभाव से घटाभाब 
का निश्चय दुआ | उपलम्माभाय रूप श्रनुपल्लब्धि में योग्यता को फिर से 
स्पष्ट करते हैं । 

घटाभाव के निश्चायक अनुपलब्धि की योग्यता यही है कि अनुपलब्धि 
के प्रतियोगी ( उपलम्भ ) के स्वरूप निश्चय करते समय घटादि के श्रभाब 
के प्रतियोगी की सत्ता भूतलादि में तर्कित हो कि यदि यहाँ घट होता । इस 
तक द्वारा तकित प्रतियोगी सच से आरोपित उपलम्भ रूप प्रतियोगी जिस 
श्रनुपलब्चि का, उसको तकित प्रतियोगी सत्त्व से आरोपिव प्रतियोगी बाक्लो 


"1 नुपलब्धि परिन्छेद: | २६७ 


8०-कदते हैं । इसीसे उसे तर्कित प्रतियोगीसच्व प्रसञ्जित प्रतियोगिक कहते हैं एवं 
तर्कित प्रतियोगिक सत्त्व से प्रसञ्चित प्रतियोगिकत्व हो अनुपलब्धिमें योग्यता है । 

स्पष्ट प्रकाश बाले भूतल में घटाभाव के प्रतियोगी की उक्त रीति से तकना 
सम्भव हो जाती है कि यदि यहाँ घट होता तो भूतल के समान ही घट का 
भी उपलम्भ होता ऐसा श्रापादन सम्भव हो जाने के कारण उस भूतल में 
धटाभाव को अशुपलब्धि प्रमाण गम्य माना है। श्रन्चकार में ऐसा आपादन 
सम्मत्र नहों है कि “भूतल में घट होता तो उपलब्ध होता? । इसीलिए वहाँ 
धटाभाव को अनुपलब्धि प्रमाण गम्य नहीं मानते । स्तम्भ में पिशाच का भेद, 
या पिशाच का अत्यन्ताभाव दोनों ही के विषय में ऐसा तक सम्भव हो जाता 
है कि यदि स्तम्भ पिशाच रूप होता तो स्तम्म की भांति पिशाच का भी 
उपलम्म होता । पिशाच का उपलम्भ होता नहीं । अत: स्तम्भ पिशाच नहीं 
है किन्तु स्तम्भ में पिशाच का भेद है। इस प्रकार स्तम्भ में पिशाच भेद का 
शान श्रनुपलब्धि प्रमाण से हो जाता है। वैसे ही स्तम्भ में पिशाचके 
श्रत्यन्ताभाव का भी अनुपलब्धि प्रमाण से ज्ञान दोता दै क्योंकि वहाँ भी ऐसा 
श्रापादन सम्भव हो जाता है कि स्तम्म में पिशाच होता तो पिशाच का स्तम्भ 
की भाति उपलम्भ होता । पिशाच कः उपलम्भ होता नहीं है, अतः इस 
अनुपलब्धि रूप प्रमाण से हो पिशाच के अत्यन्ताभाइ का स्तम्भ में प्रत्यक्ष 
होता है । “स्तम्भे पिशाचो न? इसमें अत्यन्ताभाव विषय पड़ता है और “स्तम्भ: 
पिशाचो न? इसमें अन्योन्याभाव विषय पड़ता है । स्तम्भ अनुयोगी है ओर 
पिशाच प्रतियोगी है । अत्यन्ताभाव स्थल में अनुयोगो में सप्तमी विभक्ति होतो 
है और अन्योन्याभाव स्थल में प्रथमा विभक्ति होती है। दोनों स्थलों में 
प्रतियोगी में तो प्रथमा विभक्ति ही होती है । इतना ही अत्यन्ताभाव और 
्रन्योन्या भाव के व्यवहार में भेद है । अतः स्तम्भ में विशाच का अत्यन्ताभाव 
ओर मेद दोनों का ही प्रत्यक्ष, अनुपलब्धि प्रमाण से होता है क्योंकि दोनों के 
विषय में उक्त रोति से आपादन सम्भव है। आत्मा में घर्मादि का अभाव 
अनुपलब्चि प्रमाण से नहीं जाना जाता क्योंकि घर्मादि श्रतोन्द्रिय है । अतः 
उसके विषय में यदि आत्मा में घर्मीद होता तो आत्मा की भांति घमादि का 
भी उपलम्भ होता, ऐसा आपादन सम्भव नहं है । इसीलिये घर्मादि के श्रभाव 
को श्रनुपलब्धि प्रमाण गम्य न मानकर अनुमान प्रमाण गम्य सिद्धान्त में 
माना गया है । 

शंका--स्पष्ट श्रालोक वाले प्रदेश में अन्यत्र घडा कभी दीखा है इसलिए 
उसके विषय में तो ऐसा कथन सम्भव दी नाता है। कि यहाँ घट दाता तो 
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सु०-उपलब्ध होता क्योंकि श्रभाव शानके प्रति प्रतियोगी शान को कारण माना 
गया है। प्रतियोगी ज्ञान के बिना कमी भी अमाव का ज्ञान नहीं होता वैसे 
ही स्तम्भ में अथवा अन्यत्र पिशाच का श्रनुभव हुआ होता तो उसके विषय 
में भी ऐसा तके सम्भव हो सकता था कि यदि स्तम्भ में पिशाच होता तो 
स्तम्भ की भांति पिशाच का भी उपलम्भ होता । पर पिशाच को तो आल तक 
[कसी ने देखा नहीं। इसीलिए उसके उपलम्भ के विषय में ऐसा तक नहीं 
किया जा सकता फिर आपने स्तम्भ में पिशाच भेद अ्रथवा पिशाच के 
अ्रत्यन्ताभाव को श्रनुरलड्चि प्रमाणगम्य केसे मान लिया । 

समा ० ठीक है--अभाव ज्ञान के प्रति प्रतियोगी का ज्ञान कारण पड़ता 
है पर प्रतियोगी का प्रत्यक्ष ज्ञान हो तभी उसके अभाव का ज्ञान होगा ऐसा 
कोई नियम नहीं है । कदाचित्‌ ऐसा मानो भौ वो भला आप नैयायिक स्तम्भ 
सें पिशाचाभाव का प्रत्यक्ष कैसे कर सकोगे १ क्योंकि पिशाच को तो आपने 
भी ाँस्वों से देखा नहीं तो फिर आपके ('यद्दस्तु येनेन्द्रियेष ह्यते तद्गतजाति: 
तटभावश्च तेनैवेन्द्रियेछ गह्यते? इस) नियमानुसार स्तम्भ में पिशाच के अभाव 
का प्रत्यक्ष हो सकेगा । अब चतलाओ आप नैयायिक क्या कह सकोगे १ 
विवश होकर आपको यही मानना होगा कि प्रतियोगो का ज्ञान प्रत्यक्ष से 
श्रथवा किसी भी अन्य प्रमाण से हुआ हो तो उसके अभावका भीज्ञानहो 
जायगा । ठीक ऐसे ही हमारे यहाँ भी उत्तर है । 

“इह बटे यच्छस्तिडति’ ( इस बरगद के ऊपर यच्च रहता है ) इस वृद्ध 
बाक्य से प्रतियोगो ( पिशाच ) का ज्ञान हो जाने के कारण स्तम्भ में पिशाच 
होता तो स्तम्भ की भांति उसका भी उपलम्भ होता । पिशाच का उपलम्भ 
होता नहीं है। इसी अनुपलम्भ से स्तम्भ में पिशाच के अभाव का प्रत्यक्ष 
इम मानते हैं इसमें कोई आपत्ति नहीं । 

इन्द्रियों से अभाव का ग्रहण नहीं होता 

जहाँ आपने अभाव को अनुपलब्धि प्रमाण गम्य माना है वहाँ 
पर सभी जगह अ्रधिकरण के साथ इन्द्रियों का सन्निकषं श्रवश्य भानते ही हैं। 
भूतल में घटाभाव का, स्तम्भ में पिचाच भेद का अथवा आत्मा में घर्माद के 
श्रभाव का अनुभव करना हो तो सवत्र इन्द्रियो का मानना हमारे तथा अ।पके 
लिए बराबर है । अतः अभाव अनुभव के प्रति कारणता इन्द्रियों में उभय- 
वादो सम्मत होने से क्लृप्त है । श्रनुपलब्धि में तो अभाव ज्ञान के प्रति कार” 
शता की कल्पना करनी पड़ेगी क्योंकि आप अभाव का कारण अनुपलब्धि 


को मानते हो, इम ( नैयायिक ) नहीं मानते । जब बलूस ( सिद्ध ) इन्द्रियां हो 


अनुपलब्धि परिच्छे व: २६६ 

ननूक्तरीत्या ऽधिकरणेन्द्रिय सन्निकर्षस्थले अभा बस्यानु पलब्धिगर्यः 
त्वमनुमतं तत्र क्लप्तेन्द्रियमेवाभावाकारवृत्तावपि करणम्‌ , इन्द्रिया” 
न्बयव्यतिरेकानुत्रिधानादिति चेत। न। तत्प्रतियोग्यनुपलब्धेरपि 
ध्रभावग्रहे हेतुत्वेन क्लूप्रत्वेन करणत्वमात्रस्य कल्पनात | इन्द्रियस्य 
चाभावेन समं सन््रिकर्षाभावेनाभावघहाहेतुस्वात्‌ । इन्द्रियान्बयव्यति- 
रेकयो रधिकरणशाज्ञानाय पत्ती णत्वेनानयथ सिद्ध: । | 


नेयायिकः शदले नन्विति । तत्र- तादृशस्थले । क्ल्ससम्भवेऽपूव- 
करपनमन्याय्यं, गौरवादित्यथंः । इंद्रियसत्त्वेऽभावज्ञानं तद भावे तदभाव इत्यन्वय- 
व्यतिरेकयोरनुचिधानात्‌-- अनुरोधात्‌ । नास्ति मम गौरवं प्रत्युत तवैव 
महद्गौरवमित्याशयेन समाधत्ते---नेति । संयुक्तविशेषणतासंबन्धस्यानङ्गी- 
कारात्प्रमाणशून्यत्वाच्चेत्यभिप्रत्याह--इन्द्रियस्येति । ननु सन्निकर्षाभावप्रत्युत्त- 
हेतुत्वाभावोऽसिद्ध इन्द्रियान्यव्यतिरेकबलेन तस्य कलप्यत्वादित्याशङ्कयाह-- 
इन्द्रियेति । अन्यथासिद्धः सन्निकर्षादिनंव सार्थक्यात्‌ । आदिपदेन प्रति- 
योगिसंग्रहः । अभावग्रहाहेतुत्वेऽयं हेतुः । 


अ०--शंका-- उक्त रीति से अधिकरण के साथ इन्द्रिय सन्निकष स्थल 
पर अभाव में आपने अनुपलब्धि प्रमाण गम्यत्व रूप का समर्थन किया । 
( अतः ) इन्द्रियो को वहाँ पर आपने मानही लिया । उन्हीं इन्दिर्यों को 
आभावाकार जत्ति में भी करण मानो, क्योंकि इन्द्रियों के अन्वय व्यतिरेक का 
अनुविधान आपको भी इष्ट ही है ? | 

० समा०-_अभाव के प्रतियोगी को अनुपलब्धि को मो अभाव ज्ञान 
में कारण माना गया है। अतः आअनुपलब्धि में अमभाब की कारणुता भी 
उभयवादी सम्मत होने से क्लूस ही है। करणत्व माच की कल्पना करनी है, 
कारणत्व की नहीं, एवं इन्द्रियों का अभाव के साथ सन्निकषं न होने के कारण 
अभाव ज्ञान के प्रति इन्द्रिय को कारण नदी मान सकते क्योंकि इन्द्रिय का श्रन्वय 
व्यतिरेक तो अभाव के अधिकरण ज्ञान में ही उपक्षीण दो चुके हैं। अतः 
अभाव अनुभच के लिए इन्द्रियाँ अन्यथा सिद्ध हैं । है 


घु०-श्रभावाकार वृत्ति में करण दो सकती हैं तो अनुपलब्धि में अभावानुभव की 
कारणता की कल्पना क्‍यों की जाय १ क्योंकि 'क्लूससम्मवे अपूर्वकल्पनम- 
भ्याय्यम्‌ , गोरवात्‌ ( सिद्ध में सम्भब हो तो अपूब को कल्पना करना न्याय 
बिरुद्ध है, क्योंकि श्रपूवे की कल्पना में गौरव होता हे ) इन्द्रियों के रहने पर 


३०० वैदान्तपरि भाषा 


सु०-श्रभाव का निश्चय होता है, इन्द्रियों के न रहने पर वैसे स्थल में अभाव का 
निश्चय नहीं होता । इस प्रकार से अ्रन्वय ब्यतिरेक भी देखा जाता है | अतः 
इन्द्रियों को ही अभाव श्रनुभव का कारण मानना चाहिए १ 

अ्रनुपलव्धि में श्रभाब निश्चय की कारयाता की कल्पना की थाएगो। 
यही वेदान्ती के पद में गोरव दोष है ऐसा आप ने कहा । पर आपके पद 
में तो महान गोरव हो रहा है! अच्छा बतत्ताइण--श्रमावशान के प्रति 
इन्द्रिय को आपने कारण कैसे मान लिया । क्या अभाव के साथ सनिकष हुए 
बिना भो इन्द्रियां उसे जान सकती है ! यदि कहो कि अभाव के साथ इन्द्रियों 
का सञ्निकषं है ओर वह संयुक्त विशेषणता सम्बन्ध रूप है अर्थात्‌ चक्षु के 
साथ भूतल का संयोग दे इसलिए भूतल तो चक्षु संयुक्त हुआ ओर भूतल 
में घटाभाव विशीषक है । उस पर विशेषणता रहेगी । श्रत: इन्द्रियों ( चक्षु ) 
का घटाभाव के साथ संयुक्त विशेषणता रूप सनिकषे हो गया । 

--तो ऐसा कइना ठीक नहीं । क्योंकि संयुक्त विशेषणता सम्बन्ध मानने 
में कोई प्रमाण नहीं है। आपकी कल्पना आपके घर में रदेगी । उसे प्रतिबारो 
नहीं मान सकता । ऋतः अभाव के साथ जच चक्षुरादि इन्द्रियों का सम्बन्ध 
ही नहीं है, तो अभाव अनुभव का कारण चुरादि को कैसे मान लोगे और 
जब अभाव अनभव का चक्षु कारण भी नही है तो उसे करण कहना दूर 
ही निरस्त है । फिर श्राप इन्द्रियों को क्लूस कैसे कह रदे हो १ यदि श्रधि- 
करण ग्रहण के लिए इनन्द्रयों को क्लृप्त ( उमयवादी सम्मत ) कहो तो श्रधि- 
करणा का शान करके इन्द्रियां उपच्छीण हो जाती हैं। श्रर्थात्‌ इन्द्रियों का 
श्रन्वय व्यतिरेक अभाव के ऋधिकरणा ज्ञान के साथ ही समास हो जाता है फिर 
श्रभाव ग्रहण के लिए उसे हेतु कैसे मानते हो १ घट काय के प्रति आकाश को 
कारण न मानने में आपने यही हेतु दिया है कि शब्द के प्रति कारणता 
मान लेने के बाद घट के प्रति आकाश में पूवइत्तित्व अन्यथा सिद्ध है, 
इसलिए. घट काय का कारण आकाश को नहीं मानते । ठीक वैसे ही घटा- 
भावके अधिकरण भूतलादि को ग्रहण कर इन्द्रियों का अन्वय व्यतिरेक 
समास हो जाता है। वैसो स्थिति में भूतल में घटाभाव अनभव के समय 
इन्द्रियों का अन्वय व्यतिरेक अन्यथा सिद्ध है। झआन्यथा सिद्ध को कारण 
श्राप भी नहीं मान सकते क्योंकि अन्यथा सिद्ध शून्य, काय से नियत पूवं इचि 
को कारण आप मानते हैं। 

फिर भला अभाव अनुभब के समय अन्यथा सिद्ध इन्द्रया के झान्वय- 
व्यतिरेक को कारण मानने के लिए आप कैसे बल दे रदे हो १ यह तो बुद्धि 


ृशानुपलान्यपारच्छेद- | ३०१ 


ननु भूतले घटो नेत्याद्यभाबानुभवस्थले भूतलांशे भ्रत्यक्षत्तरमुभय 
सिद्धमिति तत्र बृत्तिनिगंमनस्याबश्यकत्वेन मूतनानच्छिन्नचैवन्यवत्त- 
न्िष्ठघटाभावाचच्लिन्नचेतन्यस्यापि प्रमात्रभिन्नतया घटाभावस्य प्रत्यक्ष- 
तेव सिद्धान्तेऽपीति चेत्‌ । सत्यम्‌ । अभावप्रतीतेः प्रत्यत्तरवेऽपि 
तत्करणस्यानुपलब्धेमीनान्तरत्त्रात । न हि फलीभूतज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वे 
तत्करणास्य प्रत्यक्ष “माणतानियतत्तमास्त, दशामस्.बम सीत्या दिबाक्य- 
जन्यज्ञानस्य प्रत्यक्षः्वेषपि तत्करणस्य बाक्यस्य ध्रत्यक्ञप्रमार्णाभन्नः 
प्रमाणत्वा भ्युपगमात्‌ । 


नन भवत्सिद्धान्तेउप्यभावप्रमायाः प्रत्यक्तेव समायात्यतः कथं तत्करण- 
मनपलब्धिरिति शकते --नन्बिति । आदिपदेन स्तम्भे पिशाचो नेत्यादिसंअहः ॥ 
तत्र--तारशे स्थले ॥ तन्निष्ठः भूतलनिष्ठः । अरद्धाङ्ग.कारेण पारहरति-सत्य- 
मिति। यद्यप्यआवस्य प्रत्यक्षत्वयोग्यत्वाभावाच्छुब्द जन्यस्वनि छंघचमां दि ज्ञानवन्ना- 
भावज्ञानस्य प्रत्यक त्वम्‌, पत्यक्षलक्षणे योग्यत्वस्यापि विषय विज्ेषणत्वेनोक्तत्वात 
तथा5ष्यभावप्रत्यक्षाप्रत्यक्षत्वययोन तद्योग्यायोग्यत्वे तन्त्रे, कि तु अतियोग्यनप- 
खब्धियोग्यायोग्यत्वे। तथा चानपद मेतास्यार्थस्य स्पष्टीकृतत्वादभावप्रव्यक्षत्वे 
नाभ्युपेत्यदाद आश्रयणीयः । ननु तस्याः प्रत्यक्षत्वे कथं तस्करण स्य मानान्त- 
रत्वमिति तत्राइ- न होत । 


श्र०--“भूतल में घट नहो है? इत्याद श्रमावानुमब स्थल पर 
भूतलाश में प्रत्यक्ृत्व उभयवादी सिद्ध है । इसलिये बद पर श्रन्तःकरण की 
वृत्ति का बाइर निकलना भी आवश्यकहै। तब तो भूतल से अवच्छिन्न 
खेतन्य का जैसे प्रमाता के साथ अमेद होने के कारण प्रत्यब होता है, वेसे 
हो भूतल में रहने बाले घटाभाव से श्रबच्लिन्न चेतन्य का भी प्रमाता के साथ 
ग्रमेद है ही। अतः वेदान्त सिद्धान्त में भी घटाभाव में प्रत्यद्धत्र दो मानना 
चाहिये । ठीक है-ऐसे स्थल पर अभाव शान को प्रत्य मानने पर भी उसका 
करण अनुपलब्धि प्रमाण प्रत्यक्ष से भिन्न ही है । यह कोई नियम नहीं कि 
शान प्रत्य हो तो उसके करण में भी प्रत्य प्रमाणवा हो हो ( पेसी 
बात नहीं है) “दशमस्त्वमसि? इत्यादि वाक्य से जन्य दशम पुरुष का ज्ञान 
प्रत्यच्‌ होने पर भी उसका करण वाक्य प्रमाण प्रत्यक्ष से भिन्न माना गया 
हे, वेसे हो अभाव निश्चय प्रत्यक्ष होने पर भी इसमें प्रमाण तो प्रत्यक्ष से मिनन « 
अनुपलब्धि रूप हो है । 
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सु०-का दिवाला करना है। रही बात श्रनुपलब्धि-श्रमावम्रहइ का कारण चन सकती 
हैया नहीं! तो जहां पर घटाभाव दीखता है वहां पर घटाभाव के प्रतियोगी घट 
की ्रनुपलब्धि को कारण आप भी मानते ही हैं । जब्र कोई पूछता हे कि-- 
यहां घट नहीं है यह आपने केसे समभा १ तो आप भाटिति उत्तर देते हैं कि 
घट दीखता नहीं हे अर्थात्‌ घट की अनुपलब्धि है इसी से घटाभाव का निश्चय 
इम करते हं । इसका स्पष्ट अथे होता हे कि घटाभाव शान में उसके प्रति- 
योगो घट की अ्रनुपलब्धि को कारण आपने भी मान लिया । अतः अभाव 


ज्ञान में अनुपलब्धि उभयवादी सम्मत कारण है, केवल उसमें करणत्ब मात्र 
की कल्पना करनी है । 


. क्योकि ( अनुपलब्धि को ) अभाव अनुभव में अन्यथा सिद्ध तो मान 
नहीं सकते बल्कि पूर्वोक्त रोति से अभावज्ञान के प्रति इन्द्रियो में अन्यथा 
सिद्धत्व सिद्ध हो चुका है । ऋतः इन्द्रियां अन्यथा सिद्ध हैं ओर, अनुपलब्धि 
अन्यथा सिद्ध शून्य कायं नियतपूवडत्ति होने से कारण है । उसी अनुपलब्धि 
में अभाव श्रनुभव के लिए करणात्त्र इम दोनों को मान लेना चाहिए । 

अभाव का अनुभव नेयायिक के मत में प्रत्यक्षादि प्रमाण से होता 
है आर वेदान्ती के मत में अनुपलब्धि प्रमाण से होता है। पर यह निश्चय 
नहीं हुआ कि आभाव प्रमा को प्रत्यक्ष कोटि में रखना आथवा उससे भिन्न में 
रखना । इसो के लिए आगे का ग्रन्थ प्रारम्भ होता है । 

“भूतले घटो न? इस अनुभव में घटाभाव आर उसका अधिकरण रूप 
से भूतल दोख रहा है । उसमें भूतल का चक्षुरादि इन्द्रियों के साथ सन्निकषं 
होने के कारण दोनों को भूतलांश में प्रत्यक्षत्व अभिमत है, क्योंकि भूतला- 
बच्लिञ्न चैतन्य ओर चल्लुरादि द्वारा निकली हुई तदाकार अन्तःकरण वृत्ति 
से अबस्झिन्न चैतन्य एवं प्रमातृ चैतन्य का श्रमेद्‌ हो गया हे । जहां विषया- 
बच्लिन्न चैतन्य एवं प्रमातृ चैतन्य का श्रभेद होता है वहां पर विषयका 
प्रत्यक्ष होना आप भी मानतेहो। ऐसी स्थिति में भूतलावच्छिन्न चैतन्य 
ओर प्रमातृ चेतन्य का अभेद होने से भूतल को जेसे आप प्रत्यक्ष मानते हैं, 
ऐसे दी भूतल में घटाभाव से अवय्छिन्न चैतन्य ओर प्रमातू चेतन्य का भी 
अभेद दो जाने के कारण अभाव अंश में भी प्रत्यक्षत्व वेदान्त सिद्धान्त में 
मानना चादिप, फिर अनुपलब्धि को प्रमाण मानने से क्या लाभ है १ 

' ठीक है भूतल में घटाभाव के अनुभव को . प्रत्यक्ष इम 
»भी मानते हैं, फिर भी घटाभाव प्रत्यक्ष का करण इन्द्रिय को नों मानते | 
किन्तु उससे भिन्न श्रनुपज्ञन्धि को कैसे मानते हो १ तो ऐता कहना ठोक 
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फलतैजात्यं विना कथं प्रमाणभेद इति चेत्‌। न। वृत्तिवे जात्य- 
मात्रेश प्रमाणवैजाव्योपपत्तः । तथा च घटाद्यभाबाकारवृत्तिर्नेन्द्रिय- 
जन्या, इन्द्रियस्य विषयेणासन्निकषोत्‌ । किन्तु घटानुपलब्धिरूपमा- 
नान्तरजन्या, इति भवत्यनुपलब्धेमोनान्तरत्वम्‌ । 


~ --- पऱ्या 


ननु प्रमाणभेदस्य फलसेदायत्तत्वात्कथं तं विना तस्य सिद्धिरित्याशाङ्कते-- 
फलेति । प्रत्यक्षत्वेन फलस्य साजात्येऽपि भूतलाकारकृत्तेरिन्द्रियजन्यत्वाद- 
भावाकारवृत्तेस्तद्जन्यत्वादू वृत्तिवेजात्यमात्रेण तदुपपत्ते मेंवमिस्याह- नेति । 
फलितमाह - तथा चेति । 


श्०--फल में विलक्षणता के बिना प्रमाण में भेद आपने कैसे मान 
लिया ? ऐसा कहना ठोक नहीं, क्योंकि बृत्ति की विलच्तणता मात्र से प्रमाणों 
की विलक्षणता सिद्ध हो जातो है, एवं घटादि को अभावाकार बृत्ति इन्द्रय 
जन्य नहों है, कयों।क इन्द्रिय का घटाभाव रूप विषय के साथ सन्निकर्ष हो 
नहीं है किन्तु घट की अनुरलब्धि रूप प्रमाणान्तर से बन्य घटाभावाकार वृत्त 
मानमी चाहिए । अतः अनुपलब्धि, प्रत्यक्ष से भिन्न प्रमाण है, ऐसा सिद्ध 
हो जाता हे। 
सु०-नहीं क्योंकि “प्रत्यक्ष ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण जन्य ही होता है? ऐसा कोई नियम 
है कि ९दशमस्त्रमसि’ इत्यादि वाक्य से “मैं दसवाँ हूँ? ऐसा ज्ञान तो प्रत्यक्ष 
होता है, पर उसका प्रमाण प्रत्यक्ष से भिन्न आस वाक्य रूप है । जब वाक्य 
प्रमाण से भी प्रत्यक्ष जान होता है तत्र यदद कहना सवथा अनुचित ही होगा 
कि अभाव का अनुभव प्रत्यक्ष रूप होने से उसका प्रमाण भो प्रत्यक्ष मानो 
क्योंकि नियम तो भङ्ग हो हुका है। अतः अभाव अनुभव का असाधारण 
कारण होने से उसका करण अनुपलब्धि प्रमाण को मानना चाहिए। | 

धर्मादि के अभाव का अनुपलब्धि प्रमाण से प्रत्यक्ष होने में विषय को 
योग्यता को ही कारण कहना होगा, क्योंकि प्रत्यक्ष के लक्षण में विषय में 
योग्यस्व विशेषण भी दे दिया गया हे । श्रतः पूर्वोक्त रीति से अभाव निश्चय 


का करणा अनुपलब्धि प्रमाण है यह सिद्ध हुआ । 
यदि घट तथा घटाभाव का प्रत्यक्ष भिन्न-भिन्न प्रकार का होता तो 


यह भी मानना संभव हो सकता था कि घटाभाव का प्रत्यक्ष अनुपलब्धि 
प्रमाण, और घट का प्रत्ये, प्रत्यक्ष प्रमाण से होता है किन्तु घट तथा घटा- 
भाव के प्रत्यक्ष में जब कोई विलच्छणता नहीं है, तब इनके प्रमार्णयों में मेद 
कैसे मानते हो £ ' 100 
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नन्बनुपलड्धिरूपमानान्तरपच्तेऽप्यभावप्रतीतेः प्रत्यक्षत्वे घटवति 
घटाभाबभ्मस्यापि प्रत्यक्षत्वापत्ती तत्राप्यनिबंचनीयघटाभाखोऽभ्युप- 
गम्येत । न चेष्टापत्तिः, तस्य सायोपादानकत्वेडभावत्वानुपपत्तः, मायो- 
पादानकत्वाभावे मायायाः सकलकार्यापादानस्वानुपपत्तिरिति चेत्‌ । 


खरत्तिवेजात्यमात्रेण प्रमाणवेजात्ये अभावश्रमे दोषमाशङ्कते - नन्विति । 


० शं --अ्रनपलब्धि को प्रथक प्रमाण मानने बात्तेके पद्धर्मे मी 
अभाव प्रत।ति को प्रत्यक्ष मानने पर 'घटवद्‌ भूतलम्‌? में घटाभाव भ्रम को 
भो प्रत्यक्ष मानना पड़ेगा । (तब तो उन्हे भी ) वैसे स्थल में अनिबंचनीय 
घटाभाव मानना चाहिए । यदि कदो--इमें वहां पर ्चनिवचनीय घटाभाव 
मानना इष्ट हो ढै१ तो उसका उपादान कारण माया को मानने पर उसमें 
शप्रभावरब की सिद्धि नहीं हो सकेगी १ क्योंकि मायाभावरूप है | माया उपादान 
बाला यदि उसे न मानो, तो माया में समस्त काय के प्रति उपादानत्व अनु- 
पपन्न होने लगेगा १ 


ee —— —— तक 


सु०—एऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि दशमस्त्वमसि इस वाक्य से प्रत्यच्छ 
स्थल में, शान में प्रत्यच्तत्व होते हुए भी उसका प्रमाण प्रत्यक्ष से भिन्न वाक्य 
को खभी ने मान लिया है । "तुष्यतु दुजन:? न्याय से कदाचित्‌ उक्त समा- 
धान की ओर ध्यान दे, फिर भी उसका उत्तर इस प्रकार समभना चाहिए 
कि प्रमाणा में विलच्चणता का नियामक फल की विलक्षणता नहीं हे श्रपिद॒ 
बृत्ति की विलच्णता ही है । घटाकार इचि प्रत्यक्ष प्रमाण से उत्पन्न होतो दे. 
किन्तु घटाभावाकार वृत्ति इन्द्रिय रूप--प्रत्यक्ष प्रमाण जन्य नहीं है, क्योंकि 
इन्द्रियो से तो विषयाकार अन्तःकरण की बृत्ति वहाँ पर मानी जाती है। 
जहाँ विषयो के साथ इन्द्रियां का सम्बन्ध हुआ है। घटाभाब के साथ तो 
इन्द्रियों के सम्बन्ध का इम खण्डन कर आए हैं, हाँ भूतल के साथ इद्रियों 
का सम्बन्ध है । अतः भूतलाकार वृत्ति इन्द्रियनन्य दे ओर भूतल में रहने वाले 
घटाभाव के आकार की वृत्ति चक्तुरादि इन्द्रिय जन्य नहीं है किन्तु अनुपलाब्ध 
प्रमाण जन्य है | वस इसी से घटाभाव का निश्चायक प्रत्यक्ष से भिन्न अनुपलब्ध 
प्रमाण को सिद्धान्त में माना गया है । 

खु०--श्रापने वृत्ति की विलच्दृणता से प्रमाण को विलक्षणता मानकर यहद 
सिद्ध कर दिया, कि अभावाकार जुक्ति अनुपलब्ध प्रमाणजन्य है । अतः अ्रनप- 
लब्धि भो स्वतन्त्र प्रमाण है । किन्तु इस पक्ष में भी दोष कम नहं हे । | 
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क्ष। घटवति घटाभावश्नभो न तत्त्काळोत्पन्नचटाभावबिपयकः, किन्तु 
भूतलरूपादी बिथमानो खोकिको घटाभावो भूतले आरोप्यत इत्यन्यथा" 
ख्यातिरेब । श्यारोप्यर्साक्षकषस्थले सबत्रान्यथाख्यातेरेब व्यवस्थापनात्‌ । 


शत्रानिव चनीयघटाभाषो नाभ्युपगम्यतेऽलो नोक्तदोष इत्याह--नेति | नन्वेत्रं 
तर्हि कथं घटाभावञ्जमस्य प्रत्यक्षत्वमित्याशङ्गते--किं स्बिति। तद्विषयस्य 
सन्निहितरवेन तस्सम्भवान्मैचमित्याह-भूतलेति 4 'आदिपदेन क्रियादिसंग्रहः 1 
दअपसिद्वान्तमाशङ्कगयाह छारी प्याति । 


अ०-स०-'घरवद्‌ भूतलम्‌? में घटामाव भ्रम प्रत्यक्ष तत्काल उत्पन्न श्रनि- 
बंचनोय घटाभाव को विषय नहा करता है, किन्तु भूतल के रूप में जो लौकिक 
घटाभाव विद्यमान है उसी का भूतल में आरोप होता दै, अतः ऐसे स्थल पर 
छ्न्ययाख्यातिवाद ही माना जाता दै। आरोप्य के सन्निकर्ष स्थ पर सवत्र 
अन्यथा ख्यातिवाद मान कर ही व्यवस्था दी गयी है । 


सु०-अआनुपलब्धि को पृथक्‌ प्रमाण मानने पर भी अभाव ज्ञान को प्रत्यद ही 
पने मामा । “घटवद्‌ भूतलम्‌? देसे स्थल में कदाचित्‌ किसी को घटाभाव का 
श्रम हो गया हो । तो इस भ्रम को भी प्रत्यक्ष ही मानना पड़ेगा । क्योंकि घटा- 
भावबदू भूतल में घटाभाव का शान होना तो प्रमा है किन्तु 'घटवद्‌ भूवल' में 
घटाभाव का ज्ञान प्रमा नहों है, अ।पतु श्रम है । उस भ्रम प्रत्यक्ष का विषय 
` व्यावहारिक घटाभाव नहीं, किन्तु आपके मत से अनिवंचनीय मानना पड़ेगा १ 
यदि आप ( वेदान्तो ) 'घटवद्‌ भूतलम्‌? में घटाभाव अ्रमप्रत्यक्ष का 
विषय घटाभाव को अनिंवचनोय मान भी लो, तो उस श्रनिवंचनीय घटाभाव 
का उपादान कारण बताना पड़ेगा, कि वह शुक्ति रजत के समान माया से 
उत्पन्न हुआ हैया अन्य किसी कारण से । यदि माया को अनिवंचनीय घटाभाव 
का उपादान कारण मानोगे तो माया के समान ही घटाभाव में भी अनिवच- 
नीयत्व मानने से उसमें श्रभावत्व सिद्ध न हो सकेगा ओर यदि उस घटाभाव 
का उपादान कारण माया को न मानो; तो माया सम्पूण कार्यं का उपादान 
कारण है यद सिद्ध न हो सकेगा । दोनों प्रकार से घुटने टेकने का प्रसङ्ग 
आ जायगा १ १ 
“घटबद्‌ भूतलं’ में घटाभाव भ्रमको हम प्रत्यक्ष मानते हैं, इसमें 
कोई विवाद गद्दी । किन्तु उस घटाभाव भ्रम का विषय घटाभाव को तत्काल 
उत्पन्न अनिर्देचनीय नहीं मानते, अपितु भूतल रूप में विद्यमान व्यावहारिक 
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अस्तु बा प्रतियोगिमति तदभावश्रमस्थले तदभावस्यानिवंचनीय- 
स्वम्‌, तथाऽपि तदुपादानं मायेव । न ह्यपादानोपादेययोरत्यन्तसा- 
जात्यम्‌ , तन्तुपटय,रपि तन्तुत्वपटत्वादिना वैजात्यात्‌ । यत्किश्चित्सा- 
जात्यस्य सायाया अनिवचनोयत्वस्य घटाभावस्य च मिथ्यात्वधमस्य 
विद्यमानत्वात्‌ । अन्यथा व्याबह्ाारिकघटाद्यभावं प्रति कथं मायो- 
पादानमिति कुतो नाशङ्कथाः ? न च विजातीययोरप्युपादानापादेय- 
भावे ब्रह्मव जगदुपादानं स्यादिति घाच्यम्‌ । प्रपञ्चबिश्रमाधिष्ठानत्ब- 
रूपेण तस्ये्टत्वात्‌ । परिणामित्वरूपस्योपादा नत्वस्य निरवयवे ब्रह्मणय- 
नुग्पत्तः। तथा च प्रपञ्चस्य परिणाम्युपादानं माया, न ब्रह्म इति 
सिद्धान्त इस्यलमतिप्रसङ्कन । 


ननु घटाघिकरणभूतल रूपादि निष्टघटाभावादेरिन्दरियासन्षिकृष्टव्वात्कथ तद्‌- 
गतोऽभावोऽत्रारोप्यत इत्याशङ्कयानिवंचनीयस्वमङ्गीकृत्य समाधत्ते--अस्तु 
वेति । प्रोक्तदूषणसुद्धरति न होति । ननु तयोः सर्वाकारेण साजात्याभावेऽपि 
यत्किञ्चित्लाजात्यमवश्यमञ्युपेयम, अन्यथोपादानोपादेयत्वव्याघाता दित्या- 
राङ्गयाह--यत्किब्चिदिति । अन्यथा-अभावस्य मायोपादानासम्भवे । नन्वेवं 
ह्मण एव जगदुपादानत्वसम्भवात्किमर्थ माया कल्प्यते इत्याशङ्कय परिहरति-- 
न चेति । किं जह्मण्यो जगदुपादानत्वमनिष्टमापायते ? किं वा मायावैयथ्यंमिति 
विकल्प्याद्यं प्रत्याह परिणामिस्वरूपस्येति । तथा च--निरवयवे ब्रह्मणि 
परिणामस्यानुपपन्नत्वे । 
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श््०--श्रथवा प्रतियोगी वाले स्थल में उसका अभाव श्रम होने पर 
उस अभाव में अनिवंचनीयत्व इम मानते हैं, फिर भी उसका उपादान 
कारण माया हो है। यदि कद्दो--तब तो उपादान माया तथा उसके कार्य 
अभाव में अत्यन्त साजात्य होना चाहिये--तो यह कोई नियम नहीं कि 
उपादान श्रोर उसके कार्य में अत्यन्त साजात्य हो । तन्तु और पट में भी 
तन्तुत्व पटत्वादि रूप से विजातोयता दोखती ही है। तन्तु और पट में यत 
किञ्चित्‌ साजात्य की भांति माया एवं उसके कायं अनिवचनोय 'घटाभाव में 
भो मिथ्यात्वचमं विद्यमान होने से साजात्य हे ही, अन्यथा व्यावहारिक घटाय 
भाव के प्रति माया उपादान कारण केसे हो सकेगो १ इस प्रकार आपने क्यों 
नहीं शंका की | 


शंका--कार्य कारण में विजातीयत्व रहने पर भी उपादान-उपादेष भाव 
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झ०- मानोगे तो ब्रह्म को ही जगत्‌ का उपादान कारण क्यों नहीं मान लेते १ 

समा०-- ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि प्रपञ्चश्नम के अधिष्ठान रूप से ब्रह्म 
को भी इम उपादान कारण मानते ही हें । हां परिणामित्व रूप उपादानत्व 
निरबयव ब्रह्म में सिद्ध नहीं होता । अतः प्रपञ्च का परिणामों उपादान कारण 
आया दै, नहा नों; पेलत! सिद्धान्त है । अब प्रसंग को ज्यादा बढ़ाने से कोई 
खाम नहीं 4 


सु०-घटाभाब का हो भूतल में आरोप करके घटाभाव को भ्रम का विषय मानते 
है। अतः अन्यथाख्यातिवाद ही ऐसे स्थल पर हमें भी इष्ट है। यहाँ भाव यह 
है, कि श्रन्बथाख्यातिवादी नैयायिक ने आप्ण्स्थ रजत का पूर्ववर्ती शुक्ति देश 
में भान माना है, वैसे ही भूतल में घट है, भूतल के रूप में नदों, क्योंकि घट 
का अधिकरण भूतल है, भूतलरूप नहीं । घट ओर भूतल दोनों ही द्रव्य हैं 
अतः संयोग सम्वन्ध से घट का अधिकरण भूतल है । पर भूतल का रूप गुणे 
है, उसमें किसो भी सम्बन्ध से घट रह नहीं सकता । 

अतः मानना होगा कि भूतल के रूप में घट का अभाव है ओर वह 
व्यावहारिक है, उसी (भूतल के रूप में वर्तमान) घटाभाव का भूतल में आरोप 
हो रहा है । अतः ऋअन्यथाज्याति वरद हमें भो यहाँ पर इष्ट हो है, कयों।क 
आरोप्य वस्तु घटाभाव इस स्थल पर है दी, फिर अनिवंचनीय घटाभाव मानने 
की क्या आवश्यकता है 1 ततः जेपे पहले भी “वोहिवः स्फटिकः? इस स्थल 
पर जपाकुसुमगत लालिमा का ही स्फटिक में भान होने से स्फॉटक सें 
अनिर्वचनीय लालिमा की उत्पत्ति नहीं मानो गयी थी वैसे ही यहाँ भा भूतल 
के रूप में वर्तमान, व्यावहारिक घटाभाव का सूतल में आरोप हो जाता है 
फिर श्रनिवचनीय घटाभाव को कल्पना क्यों करें । इस प्रकार सवत्र आरोप्य 
सन्निकृष्ट स्थल में अन्यथा ख्यातिवाद मान कर ही व्यवस्था दे दी गयो है । 

'लोदितः स्फटिकः इस अनुभव में जैसे जपाकुसुम को ज्ञालिमइ 
का स्फटिक में आरोप होता है, वैसे ही भूतल के रूप में बतमान व्यावहारिक 
घराभाव का ही भूतल में आरोप होवा हे । ऐसा आपने कहा किन्तु घट के 
अधिकरण भूतल के रूप में रहने वाले घटामाव के साथ इन्द्रिय का सन्निकषं 
हो नहीं है। क्योंकि इन्द्रियों का झन्वय व्यतिरेक अधिकरण के शान में दी 
उपच्हीण दो जाने से अन्यथा सिद्ध है ऐसा आप कह आये हैं। तदनुसार 
चक्षुरादि इन्द्रियों का सन्निकष भूतल एवं भूतल के रूप के साथ तो माना 
ना सकता दे किन्तु भूतल के रूप में विद्यमान घटाभाव के साथ इन्द्रियों का 


कळ डी 
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सु० सन्निकर्षं नहीं माना जा सकता, नहीं तो इन्द्रिय सन्निकृष्ट घटाभाव का 
इन्द्रिय से दो प्रत्यक्ष हो जायगा, श्रनुपलब्घि की क्या आवश्यकता १ 

इस भय से भूतल के रूप में बिद्यमान घटाभाव के साथ इन्द्रिय सन्निकध 
वेदान्तो मान नहीं सकते । इसो श्ररुचि के कारण 'श्रस्तु बा इस पक्ष का 
उत्थापन कर समाधान दे रहे हैं कि घट रूप प्रतियोगी वाले भूतल में जन 
घटाभाव का भ्रम होता दे तो वैसे स्थल में घट के अभाव को इम श्रनिवंचनीय 
मानते हें ओर उसका उपादान कारण माया ही है, दूसरा नदीं । यदि कहो 
कि तच तो उस अभाव में अभावत्व ही नहीं रह जायगा, क्योंकि माया अभाव 
रूप नहीं है अपितु भावाभाव से विलक्षण है। ऐसी माया के काय में भो 
श्रमावत्व सिद्ध न हो सकेगा । तो ऐसा कहना ठीक नहीं । काय एवं कारण 
में अत्यन्तसाजात्य का नियम है नहीं। वन्तु ओर पट में भी तन्तुत्ब, पटस्वादि 
रूप से वेजात्य दै, साजात्य नहीं । यदि कहो कि तन्तु एवं पय में कुछ तो 
साजात्य है ही १ तो ऐसे ही माया एवं उसके कार्य अनिवचनीय घटाभाव में 
मिथ्यारब रूप घम के विद्यमान होने से मिथ्यात्व रूप साजात्य है । यदि अभाव 
का उपादान कारण माया नहीं होती, तो ब्सावदारिक घटाभाव के प्रति माया 
उपादान कारण केसे है ? ऐसी शंका आपने क्यों नहीं को १ जब व्यावहारिक 
भाव एवं अभाव रूप जगत्‌ का उपादान कारण माया है, त्र प्रातिभासिक 
रजत एवं घटाभावादि का भी उपादान कारण माया ही हे, फिर प्रातिभासिक 
रजत एवं घटाभाव का उपादान कारण मायाको मानने में क्या दोष है 
अर्थात्‌ कोडे दोष नहीं ] | | 

व्यावहारिक घटाभाव का उपादान कारणा माया को आप ने मान लिया, 
तभी तो उस विषय में शंका न करके प्रातिभासिक अभाव का कारण माया 
केसे हो सकेगो १ घेसी शंका आपने की । जब व्यावहारिक घटाभाव का कारण 
माया बन सकतो है, तो प्रातिभासिक घटाभाव का कारण भी बन सकती है । 
इसमें कोई विरोघ नहीं । 

जब वेदान्ती ने प्रातिभासिक घटाभाव का उपादान कारण मायाको 
मानकर कार्यकारण में वेजात्य भी स्वीकार कर लिया, ता फिर जगत्‌ का 
उपादान कारण ब्रह्म को ही क्यों नहीं मानते, माया मानने से क्या लाम! 
माया के प्रति आप का इतना मोइ क्यों है १ 

ठीक है; प्रपञ्च श्रम के श्रधिष्ठान रूप से विषर्तोपादान तो अक्ष को इम 
मानते दी हैं, परिणामी उपादान उसे नदीं मानते, क्योंकि ब्रह्म निरवयव है | 
श्रतः उसमें विकार संभव नहीं है । तात्पय यह कि प्रपञ्च का परिणामी उपा" 
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स अआभावश्चतुषिधः प्रागभाबः प्रध्यं सा भा बोऽत्यन्ता भावोऽऽन्यो- 
न्याभाबश्चेति। सत्र सृस्पिएडादौ कारणे कार्यस्य घटादेरुत्पत्तः पूव 
योऽभावः स प्रागभाषः, सच भविष्यतीति प्रतीतिविषयः। तत्रे 
घटस्य मुद्गरपातानन्सरं योऽभावः स प्रध्वंसाभावः। ध्वंसस्यापि 
स्वाधिकरणकपालनाश नाश एव | न चैबं घटोन्मञ्जनापत्तिः ? घट- 
ध्थ॑ंसध्यंसस्यापि घटप्रतियोशिकध्वंसत्वात्‌ । अन्यथा प्रागभावध्वंसात्मक- 
घटस्य विनाशे प्रागभाखोन्मञ्जनापत्तिः | 


प्रासङ्गिकं समाप्यानुपलड्धिप्रमाणविषयभावं विभजते स चेति | तत्र-- 
तेषु । कायसमवायिकालान्याब्वत्तित्वे सति कार्योत्पत्तिपूयंकाल्वीनत्वं प्रागभाव- 
लक्षणमभिप्रेत्याह-- स त्पिख्डेति । तद्विषयकप्रव्ययस्वरूपमाह-स चेति । 
प्रागभावः । घटो भविष्यतीति प्रत्ययः घटप्रागभावं विषयीकरोति ।. द्वितीयं 
लक्षयति-- तत्रेवेति । तत्र- म्टृस्पिण्डादौ । कायेसमवायिकालान्यावृत्तिप्रति- 
योग्यजनको ध्वंसाभावः। स च विनष्ट इति प्रत्ययगोचर इत्यपि ज्ञेयम्‌ । 
सस्यान्तवत्त्वं तार्किकमत:नरासायाह--ध्वसस्यापीति । नाशकाभवमाशङ्कयाह-- 
स्वेति । ननु प्रागभावध्वंसानाघारकातलस्य प्रतियोगिकालतानियमाद घटोन्मज्नन- 
प्रसङ्ग इत्याशइथ परिहरति--न चेति । तत्र हेतुमाह घटध्यंसेति । घट? 
ध्वंसकालस्य घटकालत्वाभाववत्त त्प्रतियोगिकध्वंसकालस्यापि तथात्वादित्यथः । 
ननु ध्वसजनकस्य तत्प्रतियोगित्वनियमात्कथमजनकस्य घटस्य तत्प्रतियोगिरव- 
मित्याशङ्कय घटध्वंसेऽपि नष्टो घट इति प्रतीतिसद्धावाद घटच्वसध्वंसस्याप 
घटजन्यत्वोप चारा त्तत्प्रतियो गिकत्वमास्थेयमन्यथाऽतिप्रसङ्ग इत्याह- अन्यथेति । 
उक्तानङ्गीकारेण घटोन्मञ्ञनापत्तो । 


ग्र० प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव, अत्यन्ताभाव और श्वन्योन्याभाव भेद से 
बह अभाव चार प्रकार का है । उनमें से मतपिण्डादि रूप कारण में उत्पत्ति 
से पूर्व जो घटादि कार्य का अभाब है उसे प्रागभाव कहते हैं। भविष्यति 
( होगा ) ऐसी प्रतीति का विषय प्रागभाव हुआ करता है । 
उसी मत पिण्ड में दण्डा मारने के बाद जो घरका श्रभावहदो 
बाता है उसे घट का प्रष्वंसाभाव कहते हैं। ध्वंस का भी अपने अधिकरण 
कपाल के नाश से नाश होता दी है । यदि कहो कि घटध्वंस का ध्वंस होने 
पर तो पुनः घट की उत्पत्ति का प्रसङ्ग आ जायगा १ तो ऐसा कहना ठीक नहीं । 
घटध्वंस के ध्वंस का भी प्रतियोगी घट हो माना गया है । अन्यथा प्रागभाब 


३१० | बेदान्तपरिभाषा 


| 


श्र०-के ध्वंसरूप घट के नाश होने पर पुन: घट प्रागभाव को उत्पत्ति का 
प्रसङ्ग आ जायगा । 


सु०-दान कारण माया हे, ब्रह्म नहीं । ब्रह्म तो प्रपञ्च का विवर्तापादान कारण 
है, ऐसा वेदान्त का सिद्धान्त है। बस इतने से आप समझ गये होंगे । अतः 
इस प्रसंग को बढ़ाने में कोई लाभ नहीं । 


अभाव का भेद 

श्रभाव भ्रम की चर्चा प्रासंगिक थो। अतः उसका विशेष विस्तार 
न कर थोड़े में ही समास करके अनपलब्धि प्रमाण का विषय श्रभाव का 
मेद के सहित स्वरूप बतलाते हें । अभाव चार प्रकार का हे-- 

९1 ) प्रागभाव, (11 ) प्रध्वंसाभाव, (111 ) अत्यन्ताभाव, 

( 1% ) अन्योन्याभाव । | 

घट काय दे और मृत्तिकादि उसके कारण हैं, उनमें उपादान कारण 
मिट्टी है। घटरूप कार्य की उत्पत्ति के पूर्व उसका अभाव प्रतीत होता है । 
इस प्रतीति का विषय घट प्रागभाव है। यह घट की उत्पत्ति से पूव घट के 
उपादान कारण में ही रहता है, अन्यत्र नहीं । 

“घरो भविष्यति? इस प्रतीति में घट प्रागभाव ही विषय पड़ता है। अतः 
ऐसी प्रतीति ही घट प्रागभाव का साच्ची है। संक्षेप में घटप्रागभाव का स्वरूप 
एवं उसमें प्रमाण इतना ही समभना चाहिये कि घट प्रागभाव, घट के 
उपादान कारण मृत्तिका में घट उत्पत्ति से पूर्वकाल तक रद्दता है यह लक्षण 
है तथा “घरो भविष्यति? ऐसी प्रतीति घट प्रागभाव में प्रमाण है । अतः निरुक्त 
लक्षण एवं प्रमाण से घट प्रागभाव की सिद्धि हो गयी । 

नैयायिकों ने “श्रनादिः सान्त! प्रागभावः? ओर “सादिरनन्तः प्रध्वंसा 
भावः ( प्रागभाव का आदि तो नहीं है पर घटादि काय उत्पन्न होने पर 
उसका श्रन्त हो जाता है । उसके ठीक बिपरोत घटादि कायं के नष्ट होने पर 
घटभ्वंस उत्पन्न होता है । पर घटध्वंस का पुनः ध्वंस नहीं होता इसी से उसको 
सादि अनन्त कहते हैं। ) इस प्रध्वंसाभाव के विषय में वेदान्त के साथ मतभेद 
है । अतः पदले उसका स्वरूप तथा उस विषय में प्रमाण बतलाते हैं। घड़े 
के ऊपर दण्ड प्रहार करने से घट का नाश हो जाता है, इसी घट नाश को 
घट का प्रध्वंसाभाव कहते हैं । घट प्रध्वंसाभाव का अधिकरण घट का समवायि 
कारण कपाल ही है क्योकि इसी कपाल में घट का प्रध्वंसाभाव रहा 
करता है। अतः घटादि काय का समवायि कारण कपाल के रहने तक घट 
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8०-प्रध्वंसाभाब रहता है । पर घट प्रागभाव के समान प्रध्वंस में घटजनकत्व 
नहीं है । यद्यपि घट प्रागभाव का एवं घटध्वंस का अधिकरण वढी कपाल है । 
फिर भी घट प्रागभाव में घट जनकत्व है ओर घटपथ्वंसाभाब में नहों हे, क्योंकि 
एक घट उत्पत्ति से पूर्व ओर दूसरा घटनाश के श्रनन्तर रहता है। कारण तो 
कार्य पूवब॒त्ति हुआ करता है । अतः प्रागभाव में घट कारयात्व सम्भव है । 
इस प्रकार प्रध्वंसाभाव का स्वरूप बतलाया गया। “घटोध्वस्तः' ऐसी 
प्रतीति घट प्रध्वंस में प्रमाण है। इस प्रतोति से ही प्रध्वंस का निश्चय होता 
है । घटव्वंस का अधिकरण कपाल है इस कपाल के नष्ट होने पर घटध्वंस भी 
नष्ट हो जाता है क्योंकि जिस अधिकरण में घटध्वंस रह रहा था जबर उस 
अधिकरण का हो नाश हो गया तो आघेय घटध्बंश्र का नाश मानना ही 
पड़ेगा । अतः घटध्वंस को अनन्त ! अविनाशी) कहना असंगत है । यदि 
घटध्वंस का अधिकरण से कपाल भिन्न कोई होता; तब तो कपाल के नाश से घट 
प्र्वंस का नाश न माना ला सकता था, किन्तु कपाल से मिन्न कोई घटध्वंस 
का अधिकरण आपको भी मान्य नहीं है। ऐसी दशा में कपाल के नाश होने 
पर घटध्वस का भी नाश होना समुचित है । 
यदि कहो कि घटाभाव का श्रमाव जैसे घटस्वरूप माना जाता है क्योंकि 
जहाँ घट है बहाँ पर 'घटो नास्त? ऐसी प्रतीति नहीं होती है अपितु 'घटाभावो 
नास्ति) ऐसा व्यग्हार होता है। अतः घट ओर घटाभावाभाव एकाघिकरण 
बृत्ति होने से घट स्वरूप हैं । वैसे ही घटध्वंस का ध्वंस हो जाने के कारणु घट 
की उत्पत्ति का प्रसंग ऋआ जाएगा १-- ऐसा कइना ठाक नहों, क्योंकि घट ध्वंस 
का प्रतियोगी जैसे घट है वैसे हो घट्च्वंस ब्वंस का प्रतियागो भी घट ही माना 
जाता है। यदि कहो कि ध्वंस का जनक हो ध्वंस का प्रतियागा हुआ करता 
है। प्रतियोगी रूप से घट ने घट ध्वंस को पैदा किया, इसलिए घट ध्वंस 
का प्रतियोगी घट को मानते हैं । किन्तु घट ध्वंस के ध्वंस को तां घट ने पैदा 
किया नहीं, अपितु घटध्वंस ने किया है। अतः घरध्वंतध्वंस का प्रतियोगी 
घरध्वंस होगा न कि घट । इसलिए, घटध्वंस के ध्वंस का प्रतियागी घट को 
मानना उचित नहीं है ! 
इसका उत्तर यद है कि जहाँ घटध्वंस है वहाँ भो “घटोनष्ट? प्रतोति द्वोती 
एबं घय्ध्वंसध्वंस स्थल में भी घरो नष्ट; ऐसी प्रतीति होती हो है। श्रतः 
आओपचारिक दृष्टि से घट को भी घटध्वंस के ध्वंस का जनक माना है। इसी 
से घटध्वस ध्वंस को” भी घट प्रतियोगिक माना गया है। यदि घटध्वंस के 
ध्यंस का प्रतियोगी घट को नहीं मानोगे, तन तो नह्दॉपर घट उत्पन्न होते हीं 
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न चेवमपि यत्र ध्वंसाधिकरणं नित्यं तत्र कथं ध्यंसनाश इति 
वाच्यम्‌ ? ताहृशाधिकररणं यदि चैतन्यव्यतिरिक्तं तदा तस्य नित्यत्वम- 
सिद्धम्‌ , घ्रह्मञयलिरिक्तस्य सब्य त्रह्मज्ञाननिवेत्यंताया वक्ष्यमाणत्वात्‌ । 
यदि च ध्वंसाधिकरणं चेतन्यं तदाऽसिद्धिः, आरोपितप्रतियोगिक- 
धचंसस्याघिष्ठानेप्रती यमा नस्याधिष्ठानमात्रत्वातत्‌ । तद॒क्तम्‌-- 

अधिष्ठानाबशेषो हि नाशः कल्पितवस्तुनः । इति । एवं शुक्तिरूप्य- 
चिनाशोऽपोदमचच्छिन्नं चेतन्यमेच । 


ननु सवेस्यापि ध्वंसस्यानित्यत्वञ्चुत यस्य कस्यचित्‌ १ । नाद्यः, नित्याधि- 
करणस्य नाशासिद्धया तदव्वत्तिध्वंसस्यानित्यत्वासिद्धेः । न द्वितीयः, नित्याधि- 
करण कध्चं सखा मान्यात्सवेस्यापि नित्यत्वाश्रयणौ चित्यादित्याशङ्गय परिहरति-- 
न चेति । तन्नित्याधिकरणमाकाशादि, किँ वा चैतन्यमिति विकल्प्याद्यं मत्याह- 
तानशेति । द्ितीयेऽपि किमनारोपितं वस्तु प्रतियोगि किं घाऽऽरोपितम्‌। 
नायः, 'नेइ नानास्ति किंचन”? ( क० २-१० ) इव्यादिश्र॒त्या प्रतीयमान निषेधा- 
भिधानेन सवंस्यानारोपितत्वाभावाभिधानात्त्‌ । द्वितीये तारशध्तंसस्याधिकरण- 
मात्रत्वान्न तवेएसिद्विरित्याशयेनाह - यदीति । असिद्धिः ध्वंसस्य चेतन्या 
तिरेकेण नित्यव्वासिद्धिः । तत्र सुरेश्वराचाय संमतिमाह-त दुक्तसिति । डक्तन्यायं 
छुक्तिरूप्यनारेऽतिदिशति- एवमिति । तथा चाघथिष्ठानचेतन्याति' रक्तध्वंसा- 
भ्युपगमे प्रमाणाभावाद्गोरवाश्च तदसिद्धथा सुतरां तन्नित्यत्वासिद्धिरिति भावः । 


न 


छ०- ऐसा मानने पर भी जहां थ्वंसका श्रधिकरण नित्य हे वहाँ पर 
ध्वंस का नाश कैसे मानोगे १ - ऐसा कहना ठीक नहीं | यदि ध्वंस का 
धिकरण चैतन्य से भिन्न है तो उसका नित्यत्व ही सिद्ध नहीं है, क्योंकि 
ब्रह्म से भिन्न सभी सस्तु को ब्रहाज्ञान से बाधित हो जामेवाला माना गया है। 
यदि ध्वंस का अधिकरण चैतन्य ही है तब तो चैतन्य से भिन्न ध्वंस में नित्यत्व 
की सिद्धि नहीं हो सकेगो, क्योंकि आरोपित है प्रतियोगी जिसका ऐसे ध्वस 
का अघिष्टान में भान होने पर श्रधिष्ठान मात्र स्वरूप माना गया है। इसी 
बात को पूर्वाचार्या ने कहा है कि कल्पत वस्तु के नाश होनेपर अधिष्ठान मात्र 
ही अवशेष रहता है | इस प्रकार शुक्ति रूप्य का विनाश भी इदं से अवच्छित्न 
चैतन्य रूप ही है | 


सु०-घट प्रागभाव के नष्ट हो जाने से घट प्रागभाव के ध्वंस को घरस्वरूप आपने 
माना है। वहाँ भी घटरूप घटप्रागभाव-ध्वंस के नाश होने पर घरप्रागभाब 
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सु०-की उत्पत्ति का प्रसद्ध आ जाएगा । उभय पक्ष में दोष ओर उसका परिहार 
भी समान हो है कि घट प्रागभावध्वंस के व्वंस का प्रतियोगी घट प्रागभाव 
है ओर घटध्वंस के ध्वंस का 'प्रतियोगी घट है |--ऐसा मानने पर समाधान 
उभयपक्ष में हो जाता है । 

घट ध्यंस का भी ध्वंस हो जाता है, ऐसा आपने पूव प्रसंग से 
सिद्ध किया । पर यहाँ जिज्ञासा होती है कि सभी ध्वर्सो का ध्वंस आप मानते 
हो श्रथवा कुछ ध्वंर्सो का १ प्रथम पक्ष में इदानीम्‌ घटोनष्ट:” “अन्तरिक्षे 
घटोनष्ट:? इन दोनों प्रतोतियों में घटघ्वंस के अधिकरण देश तथा काल 
नित्य माने गये हैं। नित्य का नाश कहने में व्याघात है। अतः निस्याधि- 
करण में रहने वाले ध्वंस को अनित्य नहीं कह सकते । द्वितीय पक्ष में नित्य 
श्रचिकरण में रहने वाले ध्वंस को यदि आपने नित्य माना, तो वैसे ही दूसरे 
अधिकरण में रहनेवाले ध्वंस को भी नित्य मानना चाहिए ? 

- ऐसा कहना ठीक नहीं, पहले तो घटध्वंस का अधिकरण देश काल 
हो ही नहीं सकता। प्रतियोगी का उपादान कारण कपाल ही घट्ध्वंस का 
अधिकरण सभी दाशंनिकों को मान्य है। इदानीं घरो नष्ट :? अन्तरिक्षे घरो 
नष्ट इत प्रतीति में भो घटध्वंस का अधिकरण देश, काल नहीं हैं, अ्रपित॒ 
घटभ्वंसाघिकरणता के अ्रवच्छेदक है अर्थात्‌ घटध्वंस इस काल से अवच्छिन्न 
है। घट्ध्वंस अन्तरिक्ष देश से श्रवच्छिन्न है। अवच्छेदक में अधिकरण्यता 
गोणदृष्टि से मानी जाती है। अस्तु कथंचित्‌ ध्वंस का अधिकरण नित्य वस्तु 
को हम मान भी लें, तो वह ब्रह्म चैतन्य से भिन्न है अथवा ब्रह्म चैतन्य हो 
ध्वंस का नित्य अधिकरण है । प्रथम पच्च में ध्वंस के अधिकरण आकाशादि 
को हम नित्य मानते ही नौं, क्योंकि ब्रह्मज्ञान से सभी वस्तु की निवृत्ति होती 
है ऐसा इम पहले ही कह आये हैं और आगे भी कहेंगे। अतः ध्वंस का 
नित्य अधिकरण ब्रह्म से भिन्न कोई मी देश काल हो नहीं सकता. 

एबं द्वितीय विकल्प में भी कोई दोष नहीं है, वयोकि सभी कल्पित. 
प्रतियोगिक ध्वंसो को अधिष्ठानस्वरूष ही माना गया है। अधिष्ठान . ब्रह्म से 
भिन्न ध्वंस का स्वरूप ही सिद्ध न हो सकेगा | ब्रद्मचेतन्य में पारमार्थिक कोई 
वस्तु है ही नहीं, कि जिसका ध्वंस पारमाथिक हो सके । कल्पित वस्तु का 
ध्वंस भी कल्पित दी होता है और वह श्रचिष्ठान स्वरूप मात्र माना जाता है। 
इसोको सुरेश्वराचाय ने कहा है-- 

“कल्पित वस्तु का ध्वंस अधिष्ठान रूप ही माना गया है ।' इस प्रकार 
ब्रह्मचैतन्य के श्रित जगद्ध्वंस को नित्य नहीं कह सकते क्योंकि नहा से 
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यत्राधिकररो यस्य कालत्रयेडप्यभावः सो5त्यन्ताभाव:, यथा बायौ 
रूपात्यन्ताभाव: । सोऽपि घटादिवद्‌ ध्वंसप्रतियोग्येब । इदमिदं नेति 
प्रतीतिव्रिषयोडन्योन्याभावः | अयमेब विभागो भेदः प्रथकःवं चेति 
व्यवहियते । भेदातिरिक्तविभागादो प्रमाणाभावात । अयं चान्योन्या- 
भावोऽधिकरणस्य सादित्वे सादि, यथा घटे पटभेदः । अधिकरण-' 
म्यानादित्वेऽनादिरिब, यथा जीवे ब्रह्मभेदः, ब्रह्मणि वा जोबभेद: । 
द्विखिधोऽपि भेदो ध्वंसप्रतियोग्येच, अविद्याया निवृत्तो तत्परतन्त्राणां 


निव॒त््यवचश्यम्भाबात्‌ | 


तृतीयं लक्षयति-- यत्रेति । असन्दिग्चञ्चुदाहरणमाह - यथेति । तार्किक- 
मतनिरासायाह-- सोऽपीति । अत्रेदं नेति ग्रस्ययविषयः इति बोध्यम्‌ । चतुथ 
लड्यति- इदमिति । तादात्म्यसंसर्गाबच्छिन्नप्रतियोगिताक इत्यथः । बिभाग- 
पृथक्त्वयोः पदार्थान्तरत्वनिराक्षायाह - धअपयमिति । एतस्य सादित्वमनादित्वं 
च व्यवस्थयाऽऽह--श्रयं चेति | ब्रह्मचन्निव्गत्यभावमाशङ्कयाह- द्विबिधोऽ” 
पीति । अनादिव्वेऽप्याविद्यकस्वादिस्याह - अविद्यति । 


अ० जिस अधिकरण में जिसका तीनों काल में अभाव हो, ऐसे अभाव 
को अव्यन्तामाव कहते हैं, जैसे वायु में रूप का अत्यन्ताभाव है यह ( श्रत्यन्ता- 
भाव ) भी घरादि के समान ध्वंस का प्रतियोगी हदी है । 

“यह नहीं है? ऐसी प्रतीति का विषय अन्योन्याभाव है, इसी को 
विभाग भेद प्रृथकत्व इत्यादि शब्द से कहा है । भेद से श्रतिरिक्त विभागाटिकों 
के मानने में कोई प्रमाण नहीं है । यह अन्योन्याभाव भी अधिकरण के सादि 
होने पर सादि है, जैसे घट में पट का भेद सादि है । अधिकरण के अनादि 
होने पर अनादि भी है, जेसे जीव में ब्रह्म का भेद अथवा ब्रह्म में जीव का 
मेट । दोनों प्रकार का भेद ध्वंस का प्रतियोगी ही है, अनन्त नहों है । क्योंकि 
मुलाविद्या की निवृत्ति होने पर उसके आधीन भेदो की भी निवृत्ति होना 
श्रवश्यम्भावो है । 


सु०-मिन्न उसका श्रस्तित्व ही नहीं है । ऐसे ही शुक्ति में भ्रम से प्रतीत होनेवले 
रजत का शुक्तिशान से होनेवाला ध्वंस भो शुक्ति से अवच्छिन्न चैतन्य दी 
माना गया है, भिन्न नहीं । कल्पित वस्तु के विनाश के झाघिकरण अधिष्ठान 
चैतन्य से भिन्न मानने में कोई प्रमाण नहो' है। और गौरव भी होवा 
है। नब अधिष्ठान से भिन्न कल्पित सस्तु के ध्वंसकी सिद्धही न हो सकी 
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8०--वो उस ध्वंस में नित्यत्व को सिद्धि दूर ही निरस्त है । अतः ध्वंस का भी 
ध्वंस होने से ध्वंस में अनित्यत्व सिद्ध हुआ । 

जहाँ पर जिस का तींनों काल में अभाव दो अर्थात्‌ नथा, न है; 
न श्रागे होगा । ऐसे त्रेकालिक अभाव को अत ्यन्ताभाव कहते हें । जिस 
प्रकार वायु में रूप का अभाव पहले मी था, आज भी है ओर आगे भो 
रदेगा। अतः वायु में रूप का अत्यन्ताभाव माना गया है। नेयायिकों ने 
श्रत्यन्ताभाव का उदाहरण “भूतले घडो नास्ति? दे दिया है “किन्तु यह निविवाद 
सर्वसम्मत नहीं है । भूतल के किसी एक "देश में घट का अत्यन्ताभाव तो 
कहा जा सकता है, किन्तु यावत्‌ भूतल में घट का अत्यन्ताभाव नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि जिस देश में भूतल में घट होगा ही, तो फिर वहाँ घट का 
श्रत्यन्ताभाव निविवाद नहों कहा जा सकता । इसके विपरीत बायु में रूप 
का श्रत्यन्ताभाव निविंबाद है। इसीसे परिभाषाकार ने वायु में रूपाभाव 
को ही अत्यन्ताभाव का उदाहरण दिया है। इस अत्यन्ताभाव को नैयायिक 
नित्य मानते हैं, किन्तु परिभाषाकार को तो अत्यन्ताभाव में भी निव्यत्व इष्ट 
नहीं है, क्योंकि रूपात्यन्ताभाव का अधिकरण वायु का भी प्रलयकाल में नाश 
हो लाता है। अतः शअधिकरण के नाश से उस श्रत्यन्तामाव का भी नाश 
मानना ही होगा । इसलिये घटादि के समान अत्यन्तामाव भी ध्वंस का प्रति- 
योगी है । अन्तर इतना ही है कि घट उत्पन्न होकर दण्डप्रह्र से पूर्व तक 
स्थिर माना गया है ओर वायु में रूप का अत्यन्ताभाव सृष्ट के आरम्म से 
लेकर प्रलय के पूच तक रहता है । 

अतः घटादि के समान अत्यन्ताभाव को भी वेदान्त रमे विनाशी माना 
गया है । “श्रत्र इदं न? ऐसी प्रतीति ही अत्यन्ताभाव के विषय में प्रमाण है। 
इस प्रकार लक्षण ओर प्रमाण से अत्यन्ताभाव को सिद्धि को गई । 

“वायु में रूप नहीं है? यहाँ पर नकार का अर्थ अत्यन्ताभाव है जह 
अनुयोगी सप्तम्यन्त और प्रतियोगी प्रथमान्त ही वहाँ पर नकार का अथ 
अत्यन्त भाव हो जाता दे । किन्तु जहाँ अनुयोगी और पप्रतयोगी दोनों ही पद 
पथमान्त हों वहाँ पर नकार का अर्थ अन्योन्याभाव होता है। घट; पटोन? 
ऐसी प्रतीति घट में पट के भेद को विषय करती है और यही अन्योन्याभाव के 
विषय में प्रमाण है । तादात्म्य सम्बन्ध से अवच्छिन्न प्रतियोगिता अन्योन्याभाव . 
की होती है इसीलिए उसे तादात्म्य सम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव कहा 
भाता हे । भेद को प्रतियोगिता का अवच्छेदक, केवल तादात्म्य सम्बन्ध दी 
होता दै ओर अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक संयोग समबायादि 
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सु०-सम्बन्ध प्रसंगानुसार हुआ करते हैं। 'घटः पटोन' यहाँ पर घट अनुयोगी है 
रौर पट प्रतियोगी, क्योकि घट में पट का भेद उक्त प्रतीति में बिषय पड़ रहा 
है । पटभेद के प्रतियोगी पट में प्रतियोगिता है और उसका अ्रवच्छेटक तादात्म्य 
सम्बन्ध है इसी से इसे तादात्म्य सम्बन्ध से श्रवच्छिन्न पटनिष्ठप्रतियोगिताका- 
भाव कहते हैं। इसी अ्रन्योन्याभाव में विभाग तथा पुथक्त्व का अन्तर्भाव 
करना परिभाषाकार को इष्ट है। नैयायिक, विभाग तथा पृथक्त्व को गुण मानते 
हैं और अन्योन्याभाव को अभाव का अवान्तर भेद मानते हैं, किन्तु इस 
अन्योन्याभाव से भिन्न विभागादि के मानने में कोई प्रमाण नहीं । 
यद्यपि घट पट से पृथक है इस प्रतीति में पुथक्त्व विषय पड़ता है और 
घथ् पट से भिन्न है इस प्रतीति में भेद विषय पड़ता है। श्रतः दोनों की प्रतीति 
भिन्न-भिन्न प्रकार की होने से नेयायिकों ने श्रन्योन्याभाव तथा पृथक्त्व में भेद 
माना है किन्तु प्रतीति तथा शब्द प्रयोग श्रन्योन्याभाव एवं पृथक्त्व में भेद 
के नियामक नहीं हो सकते । क्योंकि जिस प्रकार "घटः पटात पृथक? इस 
पृथक्त्व प्रतोति का व्यवहार किया जाता है । वैसे ही 'घट: परात्‌ भिन्नः? ऐसा 
भेद के विषय में एवं “घटात्‌ पटोविभक्तः ऐसे विभाग के बिषय में भो प्रतीति 
एवं ब्यवहार देखा जाता है, फिर तो उक्त प्रतोति एवं व्यवहार को भेद, पृथक्त्व 
शप्रोर बिभाग में भेदक मानना उचित नहीं है। इसलिए ही अन्य शब्द के. 
समान र्थं वाले शब्द के योग में भी “अन्यारादितरते? ( पा० २ ३-२६ ) 
सूत्र से ्राचाय पाणिनो ने अन्य, भेद तथा पृथक्‌ शब्द के योग में भी पञ्चमो 
का विधान किया है क्योंकि उनकी हृष्टि में ये सभी शब्द समानार्थक हैं। . 
इस अन्योन्याभाव के अधिकरण सादि एवं श्रनादि भेद से दो प्रकार के 
हैं। इसलिए सादि और श्रनादि भेद से अन्योन्याभाव भी दो प्रकार का है-- 
(१) घट में पट का भेद सादि है क्योंकि पट भेद का श्रधिकरण 


घट सादि है। 
: (२ ) जीव में ब्रह्म का भेद और ब्रह्म में जोव का भेट नादि है; क्योंकि 


जीव, ब्रह्म श्रनादि हैं । वेदान्त में छः पदार्थ स्वरूप से अनादि माने गये है--- 
( १ ) चेतन (२) माया ( ३ ) माया का चेतन से सम्बम्घ ( ४ ) जोव 
( ५) ईश्वर (६ ) उक्त सभी का परस्पर भेद । 
सादि और अनादि रूप से कहे गये दोनों ही भेद ध्वंस के प्रतियोगी हैं । 
पटभेद के अधिकरण घट के नाश होने पर पटमेद का भी नाश पूवरीति से 
निर्विवाद ही है। एवं नीव ब्रह्म का भेद भी अविद्या प्रयुक्त है, इसलिए 
मूलाविद्या का ब्रदाशान से नाश होते हो मूलाविद्या के आधीन _ जीबन्रह्म के 
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नरप भेदो द्विविध:--सोपाधिको निरुपाधिकश्चेति । तत्रोपाधि- 
सत्ताव्याप्यसत्ताकत्व सोपाधिकत्वं, तच्छून्यत्वं निरुपाधिकत्बम्‌ । 
तत्राद्यो यथा-_एकस्यबाकाशस्य घटाद्युपाधिभेदेन भेद:। यथा वा 
एकस्येव ब्रह्मणोऽन्तमकरणभेद्‌।द्‌भेदः। निरुपाधिकभेदो यथा घटे 
पटभेदः! न च ब्रह्मण्याप प्रपञ्चभेदाभ्युपगमेऽद्वेतविरोधः । ताक्ष्विक- 
दादेरनभ्युपगमेन बियदादिवदद्दताव्याघ,तकत्वात्‌ । प्रपञ्चस्यादेते . 
ब्रह्मणि कल्पितत्वाङ्गौकारात्‌ । तदुक्तं सुरेश्वरा चायः-- 
अच्तमा भवतः केयं साधकत्वप्रकल्पने । 
किन्न पश्यसि संसारे तन्रेबाज्ञानकल्पितम्‌ ॥। 


प्रकारान्तरेणान्योन्थाभावं विभजते पुनरिति । उपाधिसत्ताया व्याप्या 
खस्ता यस्य भेदस्य तस्य भावस्तत्वम्‌ । यत्र यत्राकाशादिभेदसत्ता तत्र तत्र घटाय - 
पाघिसत्तति भ्रेदोपाणिसत्तयोव्यांप्यव्यापकभावः । ननु ब्रह्मणो जडत्वव्यावृत्तये 
तत्र प्रपञ्चतियोगिको मेदोअभ्युपेयस्तथात्वे चाड तविरोध इत्याशङ्कयाइ-न चेति। 
यथा वियदादिकमतारिवकत्वान्नाददे तविधातकं तद्वद्‌ भेदोञ्पीत्याइ-तास्विकेति । 
ननु वियदादिप्रपञ्चस्येव तास्विकत्वेन तथात्वं कथमित्यत आह-प्रपञ्चस्येति । 
प्रपञ्चस्य ब्रह्मणि कल्पितत्वाज्ञीकारे वार्तिककारसम्मतिमाह-तदुक्तमिति । 


अ०--फिर भी भेद सोपाधिक तथा निरुपाधिक भेद से दो प्रकार के हैं । 
उनमें उपाधि की सत्ता से व्याप्य सता वाले को सोपाधिक भेद कहते हैं, उससे 
भिन्न को निरुपाधिक भेद कहते हें । जेसे एक आकाश का घटादि रूप उपाधि 
के भेद से घटाकाश मठाकाश का भेद माना गया है। यथा वा एक दो सूयं 
के घटादि जल पात्र के भेद से भेद माना गया है । वेसे ही एक ही ब्रह्म का 
्रन्तःकरण्‌ के भेद से मेद माना गया है। ये सभी सोपाधिक भेद हैं । किन्तु 
घट में घट का भेद निरूपाधिक दे | 

यदि कहो ब्रह्म में भों प्रपञ्च का भेद मान लेने पर अ्रद्वेत सिद्धान्त 
का विरोध हो नायगा--यद्द भी ठीक नहीं क्योंकि तात्विक न मानने के कारण 
जैसे आकाशादि प्रपञ्च के होते हुए भी श्रद्वेत में कोई आंच नहीं आती, वैसे 
ही श्रतास्विक भेद के होते हुए भी श्रद्देत का व्याघात नहीं होता । श्रद्वेत ब्रह्म 
में प्रपञ्च को कल्पित माना है। इसलिए आचाय सुरेश्वर ने भीकद्दा हे कि 
ब्रह्म में मुमुक्तुत्वादि साचकत्व की कल्पना में आपको असहिष्णुता क्यों हो रही 
है! क्या उसी में अज्ञान से कल्पित सम्पूणं संसार को नहीं देखते १ 


त डि 
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सु०-मेद का नाश मानना उचित ही है । यहाँ नेयायिकों ने मेद को अनन्त 
माना है । पर जब प्रलयकाल में घट और पट ही न न रहेंगे तो उनका भेद कद्दां 
पर रहेगा १ अतः भेद भी अविद्या मूलक तथा श्रपारमाथिक हैं-- 


हमने सादि तथा श्रनादि भेद से अन्योन्याभाव को दो प्रकार का 
कहा था । वह सोपाधिक एवं निरूपाधिक भेद से पुन: दो प्रकार का कदा 


जाता है । निस भेद को सत्ता उपाधि की सत्ता से व्याप्य ददो, उसे सोपाधिक 
भेद कहते हैं । जैसे एक ही आकाश में घटाकाश मठाकाशादि रूप से भेद 
दीखता है । यह भेद तभी तक है जत्र तक इस भेद को उपाधि घट और मठ 
रहेंगे । उपाधि के नष्ट होते ही घटाकाश मठाकाश इत्यादि भेद भो नष्ट दो 
जायगा । इसी से इसको सोपाधिक भेद कहा है, क्योंकि घटादि उपाधि को 
सत्ता से घटादिभेद की सत्ता व्याप्य है श्रर्थात्‌ जहां जहां घटाकाशादि रूप से 
आकाश में भेद दीखता है, वहां वहां उस भेद का नियामक घटादि उपाधि हो 
है । वैसे ही अम्बरस्थ सूयं एक है, किन्तु जल पात्र के मेद से भेद दीखता है। 
यहां भो सूयं के भेदक जलपात्रका भेद ही है । ठीक ऐसे ही ब्रह्म एक दै 
उसी का अन्तःकरण के भेद से मेद दीखता है । यहां भी ब्रह्म में भेद का 
प्रयोजक अन्तःकरण का मेद ही है। इस भेद के मिटते ही ब्रह में भेद मिट 
जाता है, इसलिये इस भेंद को भी सोपाधिक भेद कहा है। छिस मेद में 
उपाधि की सत्ता अपेक्षित नहीं है, उसे निरुपाधिक भेद कहा है । जैसे घट 


में पट, पट में घट, मठ में चट का; ये सभी निरुपाधिक भेद हें । 
प्रपञ्च और ब्रह्म, जीव और ब्रह्म एवं माया ओर ब्रह्म ये सब एक 


नहीं है क्योंकि सवथा अभेद मानने पर प्रपञ्च के जडत्व ्रादि धर्म ब्र में 
प्रसक्त हो जायेंगे । श्रतः ब्रह्म से प्रपञ्चादि को भिन्न स्वीकार किया है। पर 
ऐसा मान लेने पर अद्वेत सिद्धान्त में विरोध दो जायगा क्योंकि अद्वेत सिद्धान्त 
में तो ब्रह्म से भिन्न वस्तु का त्रेकालिक अत्यन्ताभाव माना है । फिर आपने 
किस भूल में आकर प्रपञ्च एवं उसका भेद ब्रह्म में स्वीकार कर लिया इससे 
तो स्पष्ट अद्वेत का व्याघात हो रहा है १ ऐसा कहना ठीक नहीं। क्‍योंकि 
बियदादि प्रपञ्च एवं उनके भेद को इम तात्विक नहीं मानते । वियदादि प्रपञ्च 
एवं अन्तःकरण ही जब तात्विक नहीं है तो इन उपाधियो के कारण होनेवाल्ा 
मेद केसे ताच्विक हो सकेगा । श्रतः आकाशादि प्रपञ्च को अताच्विक मानने 
से लिस प्रकार अ्रद्वेत का व्याघात नहीं होता, उसो प्रकार प्रपञ्च एवं जीव के 
अतात्तिक मेद को ब्रह्म में मान लेने पर भी श्रद्वेत सिद्धान्त में कोई आंच नहीं 
आती । जैसे प्रपञ्च को श्रद्वैत ब्रह्म में कल्पित माना है, ऐसे ही जीव ईश्वर भाव 
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अत एव वबिवरशेऽविद्याचुमाने प्रागभावव्यतिरिक्तविशेषणम्‌ , 
तस्वप्रदीपिकायामविद्य' लक्षणे भावत्बबिशेषणं च सङ्गच्छते । एवं 
चतुर्विधाभावानां योग्यानुपलब्ध्याप्रतीतिः। तत्रानुपलब्धि मौनान्तरम्‌ । 


नन्वभावस्य चातुर्विध्यवणनं सिद्धान्ताननुरोधि, नृर्सिहाश्रमैरद्व तदीपिकायां 
तस्य निराक्ृतत्वा द्त्याशङ्गध, प्राचीनैव्यवहृतव्वात्तत्प्रतिपादनं न सवथा 
सिद्धांतविरुद्ध मित्याशयेनाह -- अत एवेति । यतोऽभावस्य चातुविध्यमत 
एबेत्यथेः । तथा चानुमानं “विवादगोचरापनत्नं प्रमाणज्ञानं स्वप्रागभावव्यतिरिक्त- 
स्वविषयावरणस्वनिवत्यंस्व देशरातवस्स्वन्तरपूवकं भवितुमहेति, अम्रकाशिताथ- 
प्रकाशकत्वात्‌, अन्चकारे प्रथमोत्पन्ञप्रदीपम्रमावत्‌’ इति । वस्तुपूवकमिव्युक्ता- 
वाव्मवस्तुपूवंकतयाऽर्थान्तरस्बं तदथं वस्त्वन्तरेति । चक्षुरादिव्याव्वत्यथं स्वदेश- 
गतेति । अटष्टादिकव्यावत्तनाय स्वनिवत्यति। उडत्तरज्ञाननिवत्यपूवज्ञानच्या- 
वृत्यथे स्वविषयावरणेति। प्रागभावव्यावृत्त्यथे स्वप्रागभावेति । तत्त्वप्रदोपि- 
काया--चित्सुखाचायकृतायाम । अविद्यालक्षणे--अनादिभावरूपत्वे सति 
शान निवत्त्य स्वम विद्यात्वमित्येवं रूपे । उपसंहरति एवामाति । ननु किमनुप- 


श्र०--इसल्िये ही विवरण ग्रन्थ में अऋविद्यानुमान करते समय अविद्या 
के शरीर में प्रागभाव भिन्नत्व विशेषण श्रोर तत्त्रदीविका में अविद्या के लक्षण 
में भावत्व विशेषण देना भी संगत हो जाता है। ऐसे चार प्रकार के अभाव 
को प्रतीति योग्यानुपलन्धि प्रमाण से होती है। अतः उक्त अभावों की प्रतीति 
में श्रनुपलब्धि प्रमाण प्रथक है । 


सु०-भी उसमें कल्पित है, जब प्रतियोगी ही कल्पित हे तर तो उसके कारण से 
होने वाले भेद को कल्पित मानने में क्या आपत्ति है १ इसमें सुरेश्वराचायं जी 
को स्पष्ट सम्मति भी है। ब्रह में मुमुञ्नुत्व, जगतूकारणत्व एवं श्रवण मनन 
निदिष्यासनादि साधनों की कल्पना करने पर आपको क्यों अ्रसह्म हो रहा है १ 
क्या उसी ब्रह्म में अज्ञान से कल्पित संसार को नहीं देखते १ भाव यह कि 
अशान से कल्पित नाना जगत्‌ को मान लेने पर जब अद्वेत सिद्धान्त में कोई 
ठेस ही न लगी; तो मुमुक्षुत्व को कल्पना करने पर अद्वेत सिद्धान्त का क्या 
बिगड़ेगा । आखिर सब कल्पित होतो हें । कल्पित से श्रधि्ठान का कुछ 
बिगड़ता नहीं । जब सम्पूर्ण जगत का उपादान कारण ही ब्रह्म में कल्पित है, 
तो अज्ञान के भाव तथा अभाव रूप सभी कायं को कल्पित मानने में क्या 
आपत्ति हे । अतः इनसे श्रद्वेत सिद्धान्त में कोई व्याघात नहीं होता । 
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ख़ब्धेर भावप्रमायां करणान्तरानुपपर्‍्यामान्तरत्वमास्थी यते, अनुभवबलाद्दाा १। 
नाद्यः, कल्हक्षप्रमाणभावस्येन्द्रियस्यव तत्करणत्वसम्भवात्‌ । न वेन्दियाभावयो; 
सम्बन्धानिरूपणम्‌, संयुक्तविशेषणतासम्बन्धस्येव सत्त्वात्‌ । न चात्र प्रमाणाः 
भावः। भूतले घटाभाव इत्याधाराधेयभावसम्बन्धप्रतातेः । घटाभावज्ञाने 
स्म्बन्धविषयकं विशिष्टज्ञानत्वाइण्डीपुरुष इति ज्ञानवदिव्यनुमानाच्च । 
अन्यथाऽभावस्य निरधिकरणशत्वापत्तौ ध्वंसस्य स्चाधिकरण कपाल नाशेनेत्यादि+ 
चण नम्‌, अधिकरणस्य सादित्व इत्यादिना भेदस्य ह विध्यनिरूपयणुं च विरुध्येत 
स सम्बन्धः स्वरूपसम्बन्धोऽन्यो बेत्यन्यदेतत्‌ । न च द्वितीयः, निघंटभूतले 
पश्यामीति विपरीतानुव्यवसायात्‌ । अन्यथा पर्वत पश्यामि वद्धिमनुमिनो- 
सीतिवदू भूतलाभावयोर्विलछणानुव्यचसायापत्तिः । किं च मत्यच्छत्रमायां प्रत्यच- 
भमाणं करण्मिव्युत्सगंः, ख च बलवता बाधकेनापोद्यते। अङ्ते चाभावज्ञानं 
धत्यक्षमेवेत्युभयसिद्धमू । तत्र प्रत्यद्प्रमाणमिन्द्रियमेव करणम्‌ । बाधका- 
साव।दिन्ट्रियाभावयोः सम्बन्धस्य च साधितत्वात्‌ । ततश्च कथमनुपर्लञ्धर्मा- 
नान्तरमिति चेत्‌, उच्यते । न तावदिन्द्रियं तत्करणं सम्बन्धानिरूपणात्‌ । 
न च संयोगादेः, तस्यासम्भवात्‌। नच संयुक्तविरोषणता, तन्न प्रमाणा- 
भावात्‌ । उक्तप्रतीतेरनुमानस्य चाधाराधेयभावसम्बन्धसाचकतया इन्द्रियाभाव- 
सम्बन्धाखाधकत्वात्‌ । न चोक्तमूलविरोध:, तारशसम्बन्धाभावचकथ नस्याचाराधेय- 


सु०--अभाव चार प्रकार का है--यइ आपके सिद्धान्तानुकूल नद्दी क्योंकि 
श्री मन्नूसिद्दाश्रम ने अद्वैत दीपिका में प्रागभाव का खण्डन किया है । ऐसो 
शंका ठीक नही --क्योकि बहुत से प्राचीन अआचारयो ने प्रागभावादि का 
व्यवहार किया है । इसलिये प्रागभावादि को मानना सिद्धान्त विरुद्ध नही 
है । श्रभाव चार प्रकार के हे, इसलिए चतुःसूत्री शाङ्करभाष्य की पञ्चपादिका 
टीका के ऊपर स्वामी प्रकाशात्म यति ने बिवरण प्रन्थ में अवद्या का 
श्रनुमान करते समय अविद्या के शरोर में प्रागभाव भिन्नत्व विशेषण दिया है। 

यदि प्रागभाव पदाथ उन्हें मान्य नहीं होता तो प्रागभाव व्यतिरिक्तत्ब विशे” 
घण केसे देते । श्रतः प्रागभाव भिन्नत्व विशेषण देने से ही उसकी सिद्धि ददो 
जाती है । एवं प्रागमाव के होने में विबरणाचाय की सम्मति भो सिद्ध हो जाती 
है। ऐसे दी चित्सुखाचायं जी ने अविद्या के लक्षण में भावत्व विशेषण दिया 
है। उन्होने कहा है कि अनादि भाव रूपज्ञान से निवच्यं को अविद्या कइते 
हें । इस अविद्या के लक्षण में भावत्व विशेषण देने से यद्द सिद्ध हो रहा है, 
कि ्रभाव नामक पदाथ उन्हें मान्य है । यदि अभाव नाम का पदाथ उन्हें 
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भावसम्बन्धकथनपरेण प्रन्थेन विरोधाभावात्‌ । लाप्यनुव्यवसायविरोधः, फली- 
भूतं ज्ञानं प्रत्यक्षमित्युक्तत्वात । यदपि किंचेत्याद्‌, तदपि न । सक्चिकर्षाभावस्य 
प्रबलतरबायकस्य सत्वातू । कि चे किमभावस्य विशेषणता मात्रं सन्निकपः ? 
इन्द्रियसबिकृष्टा घिकरणविशेषणता चा १ किं वा यत्राथिकरणे प्रतियोगिसच्व- 
मनुपलब्धिविरोधि स्यात्तद्विशेषणता १ । नाद्यः, भिक्यादिव्यवष्ितभूतलादिदृत्ति- 
घटाद्यभावेऽपि विशेषणतामात्रस्य विद्यमानत्वेन प्रत्यक्षता55पत्ते: । न द्वितीयः, 
परमते करवत्तयावच्छिननभस एव श्रोत्रेन्दियत्वात्तस्येच स्वग्राह्यशब्दाभावाचि- 
करणत्वात्स्वेन स्वस्यासन्निकर्षाद्‌ घिकरणे रिद्रयसन्निकर्षाभावेन शाब्दाभावस्या- 
प्रत्यदत्वप्रसङ्गात्‌ । तृतीयेऽपि, अनुपलब्धिविरोधित्वसुपलभ्यमानत्वम । तस्य 
किं यदा कदाचिद्धावोञ्येक्षिः १ डत नियमेन ? । आद्ये व्यवहितेऽप्यभावाधि- 
करर कदाचिठुपलर्भसम्भवात््रतियोगिनस्त दरयवधानसमये5प्यभावः । ` प्रत्यच्तः 
स्यात्‌ । न द्वितीयः, श्रोत्रदेशे भूतलादौ वा शब्दस्य घटादेवा सत्वेऽपि सामाग्ज्य- 
भावादिनाऽनुपलस्भसम्भवेन नियमेन तहुपल्म्भायोगात्तत्र तदभावस्याप्र त्यक्षता- 
पत्तरित्यन्यत्र चिस्तरः । 


सु-मान्य नहीं था, तो फिर उसमे अतिव्याप्ति का प्रसङ्ग ही कद्दोँ था १ जिसकी 
व्यावृत्त के लिए. भावत्व विशेषण देना साथंक था । अतः भावत्व विशेषण 
देकर अभाव के विषय में चित्सुखाचायं जी की सम्भति है एवं अविद्यानुमान 
में प्रागभाव व्यतिरिक्तस्व विशेषण से अभाव के चातुरविध्य में विवरणाचाय 
को सम्मति है । इन सभी अभावों को प्रतीति योग्यानुपलब्चि प्रमाण के बिना 
हो नरी सकती । इन्द्रियां का अमाव के साथ सम्त्रम्ध ही नही है, तो फिर 
भला इन्द्रियां से अभाव का जान ही केसे हो सकेगा । “घटाभाववद्‌ भूतलम्‌? 
इस प्रत्यक्ष में अभाव विषय पड़ता है । किन्तु उसका ग्रहण प्रत्यक्ष नद्दी' होता, 
अपितु श्रनुपलब्चि से होता है । प्रत्यक्ष ज्ञान प्रत्यक्ष से शब्द से एवं अनुपलब्धि 
प्रमाण से मो होता है । “घटाभाववदू भूतलम्‌? इस प्रव्यक्त से पूर्व शब्द तो 
हे नहों । इन्द्रियों का अन्वय व्यतिरेक भूतल को अहण्य कर क्षोण हो जाने से 
अभाव ग्रदण में अन्यथा सिद्ध है । परिशेषतः श्रनुपलब्धि प्रमाण ही अभाव 
शान में करण है, क्योंकि जब किसी से पूछते हैं कि “यहाँ पर घट नहीं है इस 
विषय में आपके पास क्या प्रमाण है ।” तो वह सहसा कह उठता है कि घट 
दीखता नहीं, यदि होता नो दीखता । इस प्रकार घट का न दीणना ही घटा 
भाव में प्रमाण है | ऐसे स्थल पर प्रत्यक्ष के पच्चपाती नैयायकादिकीं को भी 
घराभाव निश्चय के पूवं घट की अनुपलब्धि माननी ह्यो पड़ती है। तो फिर 
२१ 
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एबसुक्तानां प्रमाणानां प्रामाण्यं स्वत एवोत्पद्यते ज्ञायते च । 
तथा हि स्मृत्यनुभवसाधारणं संबादिप्रबृत्त्यनुकूलं तद्वति तट्प्रकारक- 
ज्ञानत्वं प्रामाण्यम्‌ । लश्च झ्ञानसामान्यसामग्रीप्रयोञ्यं न त्वधिकं 
गुणमपेक्तते, प्रमा मात्रेञ्चुगतगुणाभावात । नापि प्रत्यक्षप्रमायां भूयो 5- 
बयवेन्दट्रियसन्निकघः । खरूपादिप्रत्यच्ते आत्मप्रत्यक्ते च तदभावात्‌, 
सत्यपि तस्मिन पीतः शङ्क इति प्रत्ययस्य श््रमत्ताञ्च । 


एुवसुक्तानां प्रमाणानां कीरशं प्रामाण्यमित्यपेच्तायामाह- एवमिति । नन्‌ 
परतस्त्व्रामाण्यवादिनि तार्किके जाग्रत कथमेवं बक्लुं शक्यमित्यत आह--- 
तथा हीति । इच्छाद़्त्तिप्रामाश्यातिम्रसङ्गवारणाय- ज्ञानत्वमिति | अमे ताज्ि- 
रासाय--तद्वतीति । स्छत्यनुभवसाधारणं सवादिप्रवृत्यनकूतं प्रामाण्यम्‌ । 
तद्वति तत्प्रकारज्ञानत्व मित्यर्थः । नन्वेत्रम्भूते म्रमायये किं स्वतस्त्वम्‌ १ न 
तावर्स्वोत्पाद्यत्वमास्मस्श्रा दित्यत आह- तच्चेति । ज्ञानजनकसखामान्यसा- 
मञ्रयतिरिक्तकारणप्रयोज्यत्वं परतस्त्वं नेयायिकायभिमतं निषेधति न स्विति । 
प्रसामात्रेडनुगतगुणसच्त्वे प्रमाणाभावादित्याह- प्रमामात्र इति । नन प्रमामात्र 
इव्युक्तमयुक्त अत्यज्ञप्रमायां गुणस्य सच्वादित्याशङ्कगानिराखायाइ-नापीत । 
डक्तगुणस्यान्‌गतव्वादिव्याह —रूपादी ति । व्यतिरेकच्यभि चारमुक्त्वाऽन्वय- 
व्य भिखारमाह- सत्यपीति । न | 


स्वत; ग्रामाण्यवाद्‌ः 

अ०---इस प्रकार कहे गये प्रमाओं का प्रामाण्य ( यथाथंता ) स्वतः हो 
उत्पन्न होता है तथा जाना जाता है। वइ इस प्रकार है कि स्मृति और 
अनुभव उभयसाघारण सम्वादी प्रब्रृत्ति के अनुकूल तद्वान्‌ में तत्प्रकारक ज्ञानत्व 
को प्रामाण्य कहते हैं । वह प्रामाण्य ज्ञान-सामान्य को सामग्री से प्रयोज्य है 
अधिक गुण की अपेक्षा नही रखता, क्योंकि प्रमा मात्र में अनुगत झव्यभि- 
चारी एक गुण नहीं है । वैसे ही प्रत्यक्ष प्रमा में भूयोऽबयव इन्द्रिय सज्षिक्ष 
रूप गुण नहीं कइ सकते, क्योकि रूपादि के प्रत्यक्ष में एवं आत्मा के प्रत्यक्ष . 
में भूयोऽवयव इन्द्रिय सन्निकर्ष रूप गुण का अभाव हे । उसके विपरीत शद्ध 
के साथ भूयोऽवयव सन्निकषे होते हुए भी पीतः शाङ्कः यह प्रतीति अम रूप है । 
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सु०-व्यथ के विवाद करने से क्या लाभ १ अतः श्रभाव प्रत्यक्ष में सर्वालोका 
सुभव सिद्ध अनुपलब्धि प्रमाण ही समुचित है। इस प्रकार षट्‌ प्रमाणो का 
निरूपण समासत हुआ । 
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सु०--उक्त रीति से छुः प्रमाणों का निरुपण किया गया। इन छः 
प्रमाणों से छु; प्रकार को प्रमा उत्पन्न होती है । प्रमा के उत्पन्न होने पर भी 
ये यथार्थ हैं अथवा थ्रयथाथ ई--इस प्रकार प्रामाण्य ग्राइकों में दाशनिकों 
का परस्पर मतभेद है । नैशायिकों ने ज्ञान में परतःप्रामाणय माना है जिसका 
खरडन करना वेदान्तो को इष्ट है, एवं स्वतः प्रामाण्य का निरूपण करना भी | 
किसी भो इन्द्रिय से ज्ञान का उत्पन्न होना एक बात है और उस ज्ञान में यथा- 
थेता की उत्पत्ति एवं ज्ञान होना दूसरी बात है । यहाँ वृत्पात्मक शान की उत्पत्ति 
का दी विचार है, चैतन्य रूप ज्ञान की उत्पत्ति और विनाश तो सिद्धान्तो को 
इष्ट ही नहीं । अत: प्रमाणों से प्रमा उत्पन्न होती हे । उसमें प्रमात्व की उत्पत्ति 
तथा ज्ञानके का रण को प्रमा उत्पादक सामग्री से भिन्न नैयायिक मानते हैं । क्योंकि 
शान सामान्य सामग्री से ही प्रमा में प्रमात्व उत्पन्न होता एवं उसा से जाना 
भो जाता, तो ज्ञान उत्पन्न होने के बाद उसमें प्रमात्व का संशय नहीं होना 
चाहिये था । अतः प्रमात्बं न स्वतोग्राह्यं संरायानुपपत्तितः । 

( संशय की उपपत्ति नहीं हो सकेगी; यदि प्रमागत प्रमात्व को ज्ञान 
सामान्य सामग्री से ग्राह्य मानेंगे तो) इसलिये संशय की अन्यथानुपपत्ति से 
प्रमा में प्रमात्व को स्वतोग्राद्य न मानकर परतो ग्राह्य नैयायिकों ने माना है। 
उनका कहना है कि ज्ञान उत्पन्न होने के बाद इदं जानं प्रमा नवा १? ऐसा 
संशय होता दै । इस प्रकार ज्ञान में प्रामाण्य का संशय हो जाने पर अनुमान 
से उसमें प्रामाण्य की सिद्धि करते हैं । वइ अनुमान इस प्रकार है--'इदं ज्ञानं 
प्रमा, सफलप्रडत्तिजनकत्वात्‌ व्यतिरेकेण अप्रमावत्‌? यहाँ पर “यह ज्ञान” पक्ष 
है, प्रमात्व साध्य है ओर सफल प्रबृत्ति जनकत्व देतु दै। अन्बय दृष्टान्त न 
होने के कारण अप्रमा, व्यतिरेक दृष्टान्त है। व्यतिरेक दृष्टान्त में, साध्याभाव 
में साथनाभाब की व्यासि रहती है । श्रतः अप्रमा रूप व्यतिरेक रष्टान्त में प्रमा- 
त्वाभाव रहता है और सफल प्रवृत्ति जनकत्व का भो अभाव रहता है। 

ज्ञान दो प्रकार का होता है । सफल प्रवृत्ति जनक एवं विफल प्रवृत्ति 
जनक । सफल प्रहृत्ति जनक ज्ञान को प्रमा कहते हें ओर दूसरे को अ्रप्रमा 
कहते हें । किसी की रनत को रजत समझक्रर उसे अ्रइण करने के लिये प्रबृत्ति 
हुई ओर रजत मिल भी गयी इसी को सफल प्रवृत्ति कहते हैं-- ऐसी सफल 
प्रबृत्ति के जनक ज्ञान को प्रमा कहते हैं। दूसरा सोप को रजत मानकर रजत 
अहण के लिये प्रवृत्त छुआ । पर हाथ में लेने पर रजत न मिली अ्रपितु सीप 
मिली, इसलिए इस प्रद्धति को विफल प्रदत्ति कहते हैं एवं इसके जनक सीप 
में रजत ज्ञान को श्रप्रमा कहते हें । 
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सु०-पूर्वोक्त श्रनुमान में जो व्यतिरेक ट्टष्टान्ठ दै उस अप्रमाशान में प्रमात्व 
नहीं है और सफल प्रवृत्ति जनकत्व भी नहीं है। इस प्रकार साध्याभाव मे 
साधनाभाव की व्यासि को व्यतिरेक व्याप्ति कहते हैं । ऐसे व्यासि ज्ञान के बाद 
पक्ष सें सफल प्रबृत्ति जनकत्व रूप हेतु को देखकर, प्रमात्व रूप साध्य को सिद्धि 
उक्तासुमान से नैबायिक कर तेते हें । इसी से वे प्रामाण्य में परतस्त्व मानते हैं । 

मोमांसकों के एक देशी मुरारीमिश्र का कहना है कि सामने घट को “यह 
घट है? इस प्रकार जानने के बाद घट को में जानता हूँ? इस अनुव्यवसाय से 
घट ज्ञान में रहने वाले प्रमात्त्र का ग्रदण होता है । अतः: घट ज्ञान को जानने 
बाले अनुव्यवसाय ज्ञान की सामग्री हो घटज्ञान में प्रामाण्य को बतलातो है। 
यहाँ भाव यह है कि केवल घट को जानने वाले ज्ञान को व्यवताय कहते हैं 
ओर घट के सहित शान को विषय करने बाले ज्ञान को अनुव्यवसाय कहते है । 
प्रथम ज्ञान का विषय केवल घर है ओर द्वितीय शान का विषय घर ज्ञान तथा 
घट दोनों ही हें । इस अनुव्यवसाय की उत्पत्ति की सामग्री से ही घट ज्ञान में 
रहने वाले प्रामाण्य की उत्पत्ति तथा ग्रहण होता है। अतः ये स्वत; 
प्रामाण्यवादी हैं । 

प्रभाकर गुरु का यहाँ कहना है कि संवित्‌ स्वयं प्रकाशा होने से संवित्‌ 
की जनक सामग्री ही उसमें रहने वाले प्रमात्व को -ग्रहण करती हे । अर्थात्‌ 
जिस सामग्री से ज्ञान उत्पन्न होता है, उसी सामग्री से उस ज्ञान में रहने वाले 
प्रामाणयका भी ज्ञान होता है । अतः ये स्वतः प्रामाण्य वादी हैं । 

भट्टपाद का कद्दना है कि “श्रयं घटः? ऐसा ज्ञान होने पर घट विषय में 
ज्ञातता उत्पन्न हो जाती दै । ओर ऐसी ज्ञातता दी घट ज्ञान में रहने वाले 
प्रामाण्य को श्रनुमिति में सामग्री पड़ती है। अर्थात्‌ ज्ञातता रूप लिङ्ग से घट 
ज्ञान में प्रामाण्य का निश्चय होता है । बह ज्ञातता विषय गत घम है जो ज्ञान 
के पश्चात्‌ ज्ञान से ही उत्पन्न होता है । इसी को भट्ट पाद ने प्राकाय्य नाम से 
एक विशेष पदार्थ बतलाया है । ज्ञाततालिङ्गक अनुमिति सामग्री से उस ज्ञान 
में प्रामाण्य का ग्रदण मानने के कारण ये भी स्वतः प्रामाण्यवादी हो गये | 

उक्तपरतः प्रामाण्य वाद का खण्डन कर स्वतः प्रामाण्यवाद की स्थापना के 
क्षिये यह प्रकरण प्रारम्भ हुआ है। अतः इस प्रकरण के प्रारम्भ वाक्य में दी 
घरिभाषाकार ने कह दिया, कि उक्त सभी प्रमाशानों में प्रमात्व स्वयं उत्पन्न 
होता है ओर स्वयं जाना भी जाता है| मूल में प्रमाण का अर्थ प्रमा कर लेना 
चाहिये अर्थात्‌ प्रपूवक माधातु से भाव में ल्युट पत्यय किया गया दै । श्रतएव 
प्रामाण्य का अथं प्रमात्व समझ लेना चाहिये अन्यथा यहाँ पर भ्रम होता रहेगा । 
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सु०-उस प्रमा को उत्पत्ति में स्वतस्त्व क्या चीज है १ दोषाभाव से सइक़त ज्ञान 
सामान्य की सामग्री से जन्यत्व को उत्पत्ति में स्मतस्त्व पद से कहा है। अर्थात्‌ 
जिस सामग्री से शान उत्पन्न हुआ है उसी सामग्री से उस ज्ञान में प्रमात्व 
भी उत्पन्न होता है । अधिक सामग्री प्रमात्व की उत्पत्ति में अपेक्षित नहीं है । 
यद्यपि दोषाभाव को सहकारी रूप से कहा तो है किन्तु वइ भाव पदाथ न होने 
के कारण सहकारी होने पर भो स्वतस्त्व का विघातक नहीं होता । एवं प्रमात्व 
स्वतः जाना जाता है; ऐसा कहने में प्रमात्व के ज्ञान में भी स्वतस्स्व की प्रतीति 
होतो है । उसका अभिप्राय भी यही है कि उस शान में रहने वाले प्रमात्व का 
ग्रहण, प्रमात्व के आश्रय प्रमा के ग्रहण की यावत्सामग्री से हौँ होता है। इस 
प्रमात्व के ग्रहण के लिए नैयायिकादिकों के समान पृथक पृथक सामग्री अपेद्ित 
नहीं है दोषाभाव उक्त सामग्री का सईकारी होता हुआ भी भावरूप न होने 
के कारण जस्ति में स्वतस्त्व का विघातक नहों है। उक्त ज्ञप्ति एवं उत्पत्ति में 
स्वतस्त्व का यथावत्‌ निरूपण मूलग्रन्थ में ही किया गया है । 


पहले प्रत्यक्ष परिच्छेद में स्मृति और अनुभव दोनों को प्रमाज्ञान मान- 
कर “श्रचाधित-- विषय--ज्ञानखं प्रमात्वम्‌? कह आये हैं। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि श्रनुभव ओर स्मृति टोनों प्रमाज्ञान हैं | किन्तु दोनों में रहने वाला 
प्रमात्व क्या चीज है १ सफल प्रवृत्ति के ऋनुकूल रजतत्व घर्म वाले रजत को 
रजत रूप से जानना प्रमा कहलाता है और उसमें रहने वाले घम को प्रमात्व 
कहते हैं। सीप को रजत रूप से जानने वाला ज्ञान प्रमा नंदी कहा जा सकता 
क्योकि यह ज्ञान सफल प्रवृत्ति के अनुकूल नहीं दै श्रोर रजतत्व चम बाले रजत 
को रजतत्व रूप से बिषय नहीं करता, किन्तु विफल प्रवृत्ति का जनक है। 
साथ ही रजतत्व धम के अभाववालो शुक्ति को रजतत्व रूप से विषय कर 
रहा है। अत: ऐसे ज्ञान को प्रमा नदीं कहते ओर इसमें प्रमात्व भी नहीं है । 
रजत को रजत समझना और पूवरष्ट रजत को स्मरण करना, दोनों प्रमा ज्ञान 
है क्योंकि इस शान के आधार पर होने वाली प्र्गत्ति सफल होती है । अतएव 
रजत घम वाले रजत को विषय करने वाला ज्ञान रजतत्व प्रकारक रजत विशे- 
घ्यक, सफल प्रद्दत्ति का जनक होने से प्रमा कहा जाता है । रजत को रजतच्वेन : 
जानना एवं उक्षकी इच्छा करना इन दोनों को रजतत्वप्रकारक रजत विशेष्यक 
कहते हें । क्योंकि उक्त शान एवं इच्छा दोनों में रजत बिशेष्य और रजतस्य 
पकार है | अन्तर इतना है कि एक में रजतत्व प्रकारक रजत विशेष्यक ज्ञानत्व 
है तथा दूसरे में रजतत्व प्रकारक रजत विशेष्यक इच्छात्व है। ये दोनों इ 
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खु०-सफल प्रद्धत्ति के अनुकूल हैं। अर्थात्‌ रजतज्ञान के पीछे रजत की इच्छा 
होती दे ओर तदनन्तर प्रयत्न होता है । फिर रजतार्थी की उसमें प्रबृत्ति होती 
है ओर वइ. प्रवृति सफल भी दो जातो है । ऐसी स्थिति में परिभाषाकार “तद्गति 
तत्प्रकारक शानत्वं? में शानत्व पद नद्दो दिये होते, तो रजत ज्ञान के पश्चाद्धावी 
रजतबिषयिण्यो इच्छा में प्रमात्व के लक्षण को श्रतिव्यासि हो जाती । अतः 
शानत्व पद देना आवश्यक है। वैसे ही प्रमात्व के लक्षण की भ्रम में श्रति- 
व्यासि न हो जाय, इसलिए दी तद्वति ऐसा पद दिया है । 

शंका--इससे यह सिद्ध हुआ कि सफल प्रदत्त के अनुकूल रजतत्व घम 
वात्ते रजत विषय में रजतत्व प्रकारक जश्ञानत्व ही प्रमात्व वस्तु है, किन्तु इस 
प्रमात्व में स्वतस्त्व क्या चीज है १ यदि कहो कि स्वत: उत्पाद्यत्व अर्थात्‌ वइ 
प्रमात्व अपने आप ही उत्पन्न हो जाता है १ तो ऐसा तीनों लोक में कहीं नहीं 
देखा गया । क्योंकि वह प्रमात्व उत्पन्न होता है, तो उसका कारण कोई दूसरा 
हीं होगा. स्वयं कारण नहीं हो सकता १ । । 

समा०- ज्ञान-सामान्य सामग्रो से प्रयोज्यत्व को ( कायत्व को ) स्वतस्त्व 
कहते हैं अर्थात्‌ आत्मा मनः संयोगादि जो कुछ भो शान सामान्य ( निखिल 
ज्ञान ) की उत्पत्ति में सामग्री माने गये हैं। उन्हीं सामग्रियों से ज्ञान में 
प्रमात्व भी उत्पन्न होता है। नैयायिकों की भांति ज्ञान के जनक सामान्य 
सामग्री से भिन्नकारण प्रयोज्यत्व को इम प्रमात्व में नहीं मानते, क्‍योंकि ऐसा 
मानने पर उस प्रमात्व में परतस्त्व आ जायगा। कदाचित्‌ कुछ अधिक गुण 
को प्रमात्व का नियामक मान भी लो फिर वह प्रत्यक्षादि घडविघ अनुभव में 
एवं स्मृति में अनुगत रूप से रह नहीं सकता। अतः भिन्न-भिन्न अनुभव में 
प्रमात्व को प्रयोजक सामग्री भिन्न-भिन्न माननी होगो। इसप्रकार महा- 
गौरव हो जायगा । यदि कदाचित्‌ प्रत्यक्ष प्रमा में प्रमात्व का प्रयोजक 
भूयोऽबयव इन्द्रिय-सनिकर्ष ( अधिकाधिक श्वयो के साथ इन्द्रिय सम्बन्ध ) 
को मानो १ तो बह ठीक नहों, क्योंकि रूपादि गुणों में तथा आत्मा में अवयव 
तो है नहीं, फिर उनके पत्यच् में भूयोड्वयव इन्द्रिय सन्निकर्ष जन्यत्व कहां से . 
श्रायगा ! ऐसी दशा में भूयोऽवयव सन्निकषेरूप प्रमात्व के प्रयोजक रूपादि प्रत्यच्छ 
एवं आत्मप्रत्यक्च में न रहने के कारण अव्यासि हो जायगी । उसके विपरीत 
जहां भूयोऽवयव इन्द्रिय सन्निकष है किन्तु वहां प्रमात्व किसी भी व्यक्ति को 
इष्ट नहीं है । यथा पित्तदोष दूषित चलज्ञुका शङ्क के भूयोऽवयव के साथ 
सन्निकर्प तो हुआ, किन्तु शवेतः शङ्खकः? शान न होकर “पीत शङ्खः? ज्ञान होता 
है, जिसे श्रम कद्दते हैं। अतः "पीतः शङ्खः? में भूयोऽवयव इन्द्रिय सरि कर्ष 
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शत एब म सलिङ्गपरामशोदि कसप्यनुमित्यादिप्रमायाँ गुणः, 
श्रसलिङ्ग परामशीदिस्थलेऽपि विषयाबाधेन अनुमित्यादेः प्रमात्वात्‌ । 


अत एन- अन्वयव्यतिरेकव्यभिचारादेव । आदिपद॑ योग्यतादिसङग्र: 
हाथंम । सत्यपि सल्ञिज्ःपरामर्शा गन्धप्रागभावावच्छेदेन गन्धानु मितेरश्रमात्वा - 
दुन्वयव्यसिचारं मनसि निधाय व्यतिरेकव्यभिचारं दशयति- श्रसल्लिङ्गति । 


लर 


अ०--श्रन्वय व्यतिरेक रूप व्यभिचार होने के कारण द्वी सल्लिङ्ख पराम- 
शादि को भी अनुमित्यादि प्रमानिष्ठ प्रमात्व का प्रयोजक गुण नदीं कद सकते 
क्योंकि सल्लिज्ञपरामर्शादि के अभावस्थल में भी विषय का बाध न होने पर 
श्रनुमित्यादि में प्रमात्व देखा गया है । 


सु०-रहने पर भी प्रमात्व नहीं एबं रूपादि तथा आत्मादि के प्रत्यक्ष में अवयव 
सन्निकषं के न रहने पर भी प्रमात्व है। इस प्रकार श्रन्वय तथा व्यतिरेक 
व्यभिचार होने के कारण भूयोऽत्रयव इन्द्रिय सन्निकषं रूप गुण, प्रत्यक्ष प्रमा 
के प्रमात्व का ही प्रयोजक नहीं है, फिर अन्य अनुभव में रहनेवाले प्रमात्त्र 
का प्रयोजक होना तो दूर ही निरस्त है । 

भूयोऽत्रयव इन्द्रिय सन्निकर्षं रूप गुण को प्रत्यक्ष प्रमा में प्रमात्व 
का प्रयोजक मानने में अन्वव तथा व्यतिरेक व्यभिचार दे अशे हैं । अतः विद्य- 
मान लिङ्ग परामश एवं योग्यतादि को भी अनुमिस्यादि प्रमा में प्रमात्व का 
प्रयोजक गुण नहीं मान सकते । अर्थात्‌ उत्पत्ति काल्यावच्छिन्न घट में “गन्घ- 
व्याप्यपृयिबीस्ववान्‌ श्रयम्‌? इस प्रकार सल्लिङ्गपरामश होनेपर . भी “घटो 
गन्चवान्‌? ऐसी अनुमिति प्रमा नहीं मानी जाती है, क्योंकि 

“उत्पन्नं द्रव्यं चण्णं निगुणं निष्क्रियश्च तिष्ठति? 

--इस नियम के श्रनुसार उत्पत्ति कालावच्लि घट में गन्ध का अभाव 
श्राप मानते हो । आपके कथनानुसार प्रमात्व का प्रयोजक स'ल्लङ्ग परामश 
तो यहाँ पर विद्यमान ही दै, क्योकि लिङ्ग प्रथिवीत्व है, जो कि गन्घ का व्याप्य 
है, अतः 'गन्चव्या प्यपृथिवीत्ववती इयं’ यइ सल्लिङ्ग परामश कहा जायगा । 
इसे आप भी श्रसल्लिङ्ग परामश कइ नहीं सकते, फिर भो इससे होनेवाली 
अनुमिति प्रमारूप आपको भी मान्य नहोंहै। अतः अन्वय व्यभिचार दोष 
आगया । वैसे हो “पवतो वह्िमान्‌ प्रमेयत्वातः यहाँ पर 'वह्विव्याप्य प्रमेय- 
स्ववान्‌ पवतः? ऐसा परामर्श असल्लिङ्गपरामश रूप ह्वै फिर भी पबत में वहि 
साध्य का बाघ न होने के कारण “पवतो वहिमान”? ऐसी अनुमिति को प्रम 
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न चेवमप्रमाऽपि प्रमा स्यात्‌, ज्ञानसामान्यसामग्ध्या अविशेषादिति 
वाच्यम्‌? दोषाभावस्यापि हेतुत्वाङ्गोकारात्‌। न चैनं परतस्त्वमिति 
बाच्यम [गन्तुक भाबकारणापेक्षायामेव परतस्त्वात्‌ । 
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नन भ्रमस्यापि तारशसखामग्री प्रयोज्यव्वाविशेषाद्‌ ः्रमप्रमाव्यवस्थापकं किमित्या- 
शाङ्कानिरासायाह-न चेति । प्रतिबन्धकताभावस्थ कायमात्रं प्रति हेतुत्वेन 
कक्‍्ल॒सतया दोषाभावस्यापि तथात्वेनाङ्गाकारात । न चायं गुणत्वेन हेतुः, प्र माणा- 
भावादित्यर्थः । अपसिद्वान्तापत्तिमाशङ्गय निरासायाह- न चेति । अदष्टादि- 
सापेचत्वाद्‌-आगन्तुकेति । दोषाभावरूपेक्षत्वादाह-भावेति । तथा चागान्तुक- 
भावकार णानपेक्तज्ञानसामान्यसामग्री प्रयोज्यत्वं स्वतस्त्वमित्यङ्गाकारेश तारश~- 
कारण सह कृत ज्ञानसामान्य सामग्री प्रयो ज्यत्वरूपपरतस्त्वापातो नास्तीति भावः । 


प्र०—यदि कहो कि इस पकार तो भ्रप्रमा भी प्रमा हो जायगी । क्योंकि 
शान सामान्य सामग्री वहाँ भी समान ही है १-- ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
दोषाभाव को भी प्रमात्व का प्रयोजक माना हे । इस प्रकार पमारब में परतस्त्च 
श्रा जायगा ऐसी शङ्का भी न करो, क्योंकि श्रागन्तुक भाव कारण को रपेच्ा 
होने पर ही परतस्त्वापत्ति होती है । 


सु०-श्रापने भो माना है। अतः व्यतिरेक व्यभिचार भी आगया । कारण के रहने 
पर कार्य कान होना श्रन्वयञ्यभिचार है ओर कारण के अभाव में कार्य का 
होना व्यतिरेक व्यभिचार है। उक्त स्थलों में संभावित व्यभिचार के रहते हुए 

ल्लिङ्ग परामर्शादिक को अ्रनुमित्यादिनिष्ठ प्रमात्व का प्रयोजक गुण नहीं मान 
सकते । एवं उपमिति स्थल में साहश्य शान को तद्गतप्रमात्व का प्रयोजक गुण 
नहीं कह सकते; क्योंकि कमी कभी सादश्यज्ञान होते हुए भी प्रतित्रन्चक विशेष के 
कारण उपमिति में प्रमात्व का ग्रहण नहीं होता । इसलिये उसमें संशय बना 
रहता है | शाब्द चोघ में योग्यतादि को तन्निष्ठ प्रमात्व का प्रयोजक गुण नदी कइ 
सकते, क्योंकि योग्यता भ्रम से भी घट के श्रपश्रंश घड़े, गगरी इत्यादि शब्द से 
शाब्दिकों ने शाब्दबोघ माना है । क्योंकि श्रपश्रंश घड़े शब्द में योग्यता नहीं 
है किन्तु “बडा? शब्द सुनते ही सुनने वाले को भ्रम हो जाता है कि यह घट 
कह रहा है। श्रत! योग्यता भ्रम से घडत्यप्रकारक घटविशेष्यक शाब्द बोघ हो 
जाता है । घट शब्द में घट अथ बोघन की योग्यता होते हुए भी कदाचित्‌ भ्रमव- 
शात्‌ समुशित शाब्दबोघ नहीं होता । अतः अन्वय व्यतिरेक ब्यमिचार विद्यमान 
होने से योग्यतादि को भी शाब्द बोच निष्ठ प्रमात्व का नियामक गुण नहीं मान 
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ज्ञायते च प्रामाण्यं स्वतः | रवतोग्राह्मत्वं च दोषाभावे सति 
यावत्स्वाश्रयम्राहकसामप्रीग्राद्यत्वम । स्वाश्रयी वृत्तिज्ञानं तदग्राहक॑ 
साक्षिज्ञानं तेनापि वृत्तिज्ञाने ग्रह्ममाणे तद्गतं प्रामाण्यं गृह्यते । न 
चैवं प्रामाण्यसंशयानुपपत्तिः, तत्र संशयानुरोचेन दोषस्यापि सत्वेन 
दोषाभाचघटितस्वाश्रय्राहकाभावेन तत्र प्रामाणयस्येवाम्रहात्‌ । 


एवं प्रामाण्यस्योत्पत्तौ स्वतस्ध्मभिधाय तस्य ज्ञप्तौ तदावेदयति-- 
ज्ञायते चेति । तद्वति तत्प्रकारकज्ञानत्वलक्षणप्रामाण्यमुत्पन्न॑ सञ्ज्ञायते च स्वत 
इत्यथः । ज्ञायत इत्यस्य गृह्यत इतव्यथंमभिप्रेत्याह- स्वतोग्राह्मत्वं चेति । 
परतस्त्ववादिनाऽनुमानादिकं तद्ग्राहकमङ्गीकृतमतस्तद्वारणाय यावदिति स्वाश्रय- 
ग्राहकविरोषणभ्‌ ॥ यावर्स्वाश्रयग्राहकसामग्री जन्यञ्रहणगोचरत्वं तेर्नाङ्गकियते 
हत्यर्थः । दोषवशादप्रामाण्यनिश्चये संशये च सत्यव्या्तिचारणयय - दोषाभावे 
सतीति । तथां च दोषवशात्तारशसामग्प्या तद्ग्रहेऽपि न दोष इति भाचः। 
स्वाश्रयेत्याद्पपादयति- स्वाश्रय इति । तेनापि न व्वनुमानेनैत्र । सत्यन्त- 
. पदङृत्यमाशङ्कघ दशंयति--न चेति । 


श्र०--प्रमात्व स्वतः ही जाना जाता है । स्वतोग्राह्मस्व का अथ है कि 
दोषाभाव हो और प्रमात्व के आश्रय प्रमा की ग्राहक सामग्रियों से प्रमास्व का 
भो ग्रहण हो । स्वाश्रय का अर्थ है वृत्ति ज्ञान ओर उसका ग्राइक है साची 
जान | उसी के द्वारा वृत्ति ज्ञान णीत होता है ओर उसीसे तद्गत प्रामाण्य का 
भी ग्रहण होता है । 

प्रमात्व को स्वतोग्राह्य मानने पर संशय को श्रनुपपत्ति होने लगेगी 
ऐसी शंका न करो । वहाँ पर संशय के अनुरोध से दोष को भी मानना पड़ेगा । 
दोषाभाव घटित स्वाश्रय ग्राइक सामग्री का अभाव होने से उस ज्ञान में प्रमात्व 
का ग्रहण नहीं दो रहा है। 


सु०-सकते । एवं विष्णु के अथ में किसी ने हरि शब्द का प्रयोग किया; उस 
हरि शब्द मे विष्णु अर्थ बोघन की योग्यता दै, किन्तु सुनने वाले को तात्पय 
भ्रम दो जाने के कारण विष्णु अथ का बोघ न होकर सिंद अर्थ का बोघ दों 
जाता है । अतः योग्यता को शाब्द बोघ में प्रमात्व का नियामक गुण मानना 
अपङ्गत है । ऐसे ही श्रर्थारत्ति एवं अनुपलब्धि स्थल में भी तनिष्ठ प्रमात्व के 
नियामक यथाकयित गुण में अन्वय व्यतिरेक व्यभिचार संभव होने के कारण 
उन्हें भी तत्र तत्र प्रमात्व का नियामक नदी कह सकते । 
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सु०- शान सामान्य सामग्री प्रयोज्य जैसे प्रमा है वैसे श्रप्रमा भीहै। 
ऐसी दशा में श्रप्रमा में भी प्रमात्त्रापत्ति होने लग जायगी । क्योंकि श्रन्य- 
साधन सामग्री की अवश्यकता दोनों हो स्थलों पर नहीं है ऐसी शंका न 
करो । प्रमात्व का प्रयोजक शान सामान्य सामग्री के सहकारी कारण दोषाभाव 
को भी हमने माना है। श्रतः दोषाभाव सइकत ज्ञान सामान्य सामग्री प्रयोज्य 
को प्रमात्व कहते हैं। प्रतिबन्धकाभाव को कायमात्र के प्रति कारणता 
सभी ने मान रक्खी है, अतः वह क्लृस है ( सिद्ध है) कल्पना गौरव नहीं है । 
यदि नैयायिक कहें, कि उस दोषाभाव को दम प्रमात्व की उत्पत्ति में गुण मानते 
हैं? तो ऐसा कहना ठोक नहीं। दोषाभाव को दोषःभावत्वेन कारण मानना 
सर्ववादी सम्मत है न तु गुणत्वेन १ यदि कहो कि तब तो प्रमात्व में परतस्त्व 
श्रा गया फिर स्वतः प्रमात्व सिद्धान्त हो नष्ट हो गया १ तो ऐसा कहना ठोक 
नहीं, क्योंकि ज्ञान सामान्य सामग्री का सहकारी कारण दोषाभाव है आगन्तुक 
कोई भाव पदाथ नहीं है। आगन्तुक भाव पदार्थ की श्रपेचा होने पर ही 
परतस्त्व श्राने पर सिद्धान्त को हानि होती । अभाव कारण की अपेक्षा होमे 
पर नहीं । अतः "आगन्तुक भाव कारण सहकृत ज्ञान सामान्य सामग्री 
प्रयोज्यत्वम्‌ परतस्त्ञम्‌?? ( आगन्तुक भाव कारण को उपेक्षा न कर ज्ञान सामग्री 
प्रयोज्यत्व को परतस्त्व कहते हैं । ) तात्पय यइ कि प्रमात्व में स्वतस्त्व तथा 
,प्रप्रमात्व में परतस्त्व है, क्योंकि अप्रमात्व में आगन्तुक भाव रूप दोष भो कारण 
है। इस प्रकार प्रमा में प्रमात्व के स्वतस्त्व का प्रतिपादन किया गया है । 

एवं प्रमात्व की उत्पत्ति में स्वतस्त्व का प्रतिपादन कर अअन 
प्रमात्व कीं चसि में स्वतस्त्व का प्रतिपादन कर्ते हैं । जैसे दोषाभाव सहकृत 
शान सामान्य सामग्री से प्रमा में प्रमात्व की उत्पत्ति होती है; वैसे ही उस 
प्रमात्व का स्वतः ही ग्रहण भो होता है । अर्थात्‌ उस प्रमात्व को जानने के 
लिये अ्नुमानादि को आवश्यकता नहीं होती है । केवल उत्पत्ति के समान ही 
ज्ञान काल में भी दोषामाव होना चाहिये । 

प्रमात्व का आश्रय प्रमा है। उस समस्त प्रमा का ज्ञान जन सामग्रियों 
से होता है उन्हीं सामग्रियों से तदूगत प्रमात्व का मो शान होता है। इसलिए 
परिभाषाकार ने दोषाभाव सद्दक्कत यावत्‌ स्वाश्रय ग्राहक सामग्री ग्राह्मस्व को 
स्वतोग्राह्मत्ब कंहा है। इसमें प्रमात्व का. आभ्य बृत्ति शान है, लिसका 
ग्रदण साच्ची से होता है एवं “यद्द शान प्रमा रूप है भ्रम रूप नहीं है?-- 
ऐसा भी सादी से ही णहीत होता है। यदि पीछे से दोष मालूम पड़ने लग 
जाय, तो उसमें श्रप्रमात्व का ग्रहण हो जायगा । प्रमात्व ग्रइकाल में दोषाभाव 
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यद्वा-र्‍यावत्स्वाश्रयप्राहकम्राह्यत्वयोग्यत्वं स्वतस्त्वम । संशयस्थले 
प्रामाण्यस्योक्तयोग्यतासत्त्वेडपि दोषवशेनाप्रहाद्‌ न संशयानुपपत्ति: । 
प्रप्रामाण्यं तु न ज्ञानसामान्यसामश्रीप्रयोज्यम , प्रमायामप्यप्रामाण्या- 
पत्त: । किन्तु दोषप्रयोज्यमू । नाप्यप्रामाण्यं यावत्स्वाश्रयश्राहकग्राह्मम्‌ । 
अप्रामाएयचटकतद भाववत्त्वा देवृ क्तिज्ञानाऽनुपनोतत्वेन साक्षिणा अ्रहीतु- 
मशक्यत्वात्‌ । किन्तु बिसंबादिप्रवृत्त्यादिलिङ्गिकानुमित्यादिबिषय इति 
परत एबाप्रामाण्यमुत्पद्यते ज्ञायते चेति । 

इत्यनुपलब्धिपरिच्छेद्‌ः ।। ६॥। 


सत्यन्तमप्रदायापि दोषं परिहरति-यद्वंति । एवमुत्पत्तिज्ञप्त्योः प्रामाण्यस्य 
स्वतस्त्वसूपपाद्य तदप्रामाण्यस्य परतस्त्वं वर्णयति--अ्य प्रामाण्यमिति । 
विसंघादीति । इयं शुक्तिरजतार्थिप्रवृत्तिः प्रामाण्यञशून्या विसंवादिप्रव्व॒त्तिजन- 
कत्वादित्यादि विसंवादि प्रद्धत्या दिल ङ्गिकानु मितिग्राह्यम्‌ । प्रादि पदे नाक्ञतर च न- 
जन्यत्वा दिसंग्रहः । द्वितीयम्‌ आदिपदं शाब्दज्ञानादिस ङग्रहाथ म्‌ । 

इति श्रीपरमहंसपरित्राजकाचायबालगोपालतीथंश्रीपादाशष्यद्‌त्तवंशा- 

वतंसरामकुसारसूनुधनपतिसू रिसुतशिवद॒त्तकृतायां चेदान्तपरि- 
भाषा5थंदी पिकायामनुपलब्धिपरिच्छेदः समासः ॥ ६ ॥ 

अ०-_श्रथवा जितने प्रमात्व के आश्रय वत्ति ज्ञान हैं उनके ग्राहक से 
गाह्मत्ब की योग्यता को ज्ञानगत स्वतस्त्व कहते हैं। संशय स्थल में प्रमात्व में 
पूर्वाक्त योग्यता के होते हुए भी, दोष के कारण ग्रदण न होने से संशय की 

अनुपपत्ति नहों होती है अर्थात्‌ संशय की उपपत्ति हो जातो है । 

| अ्र०--अपमात्य ज्ञानसामान्य सामग्री का काय नहीं है, क्‍योंकि ऐसा 
मानने पर प्रमा में भी अप्रमात्वापत्ति हो जायगी । किन्तु श्रप्रमाव दोष का 
काये है। वैसे ही श्रप्रमात्व यावत्स्वाश्रथ् ग्राहक ग्राह्म भी नहीं है । अ्रप्रमात्त 
के लक्षण में “प्रमात्वाभाववत्वादि? की वृत्तिज्ञान से उपस्थिति नहीं होती है । 
इसी से सादी से उसका ग्रहण होना श्रशक्य है । किन्तु विफल प्रडत्यादि 
लिङ्गक अनुभिति का विषय श्रप्रमात्व को माना है । श्रतः श्रप्रमात्व परतः 
उत्पन्न होता है और परतः जाना भो जाता है। 


सु«-को भी इमने साक्षी का सहकारी माना है। अतः यावत्प्रमात्वाश्रय आहक- 
सामग्री से गद्दीत दोने के कारण प्रमात्व को स्वतोम्राह्य कहते दें यद सिद्ध हुआ । 


३३२ वेदान्तपरिभावा 


सु०--जद्दा पर दोष के कारण से प्रमात्व का निश्चय नहीं होता, बल्कि 
संशय होता है । प्रमात्व को स्त्रतोग्राह्मत्व पक्ष में उक्त संशय की उपपत्ति कैसे 
हो सकेगी । अतः ज्ञानगत प्रामाण्य में संशय को अन्यथा अनुपपत्ति से हमने 
उसमें परतस्त्व माना है ? ऐसा कहना ठोक नहीं । क्योंकि संशय स्थल 
में संशय के अनुरोध से दोष को भी मानना पड़ता है, किर तो प्रमात्व का 
ग्राहक वहाँ है नहीं इसलिए संशय हो गया है । प्रमात्व की ग्राहक सामग्री में 
हमने दोषाभाव को भी सहकारी कारण माना है। दोष रहने पर दोषाभाव 
घटित प्रमात्व के आश्रय प्रमा का ग्राहक वहाँ है हो नहीं, फिर प्रमात्व का ग्रहण 
कैसे हो १ अतः संशय की उपपत्ति हो जातो है । इस संशय को श्रन्यथानुपपत्ति 
से परतस्त्व की कल्पना अस्तंगत है । संशय के अनुरोध से तो दोष का सद्भाव 
प्रतीत होगा और दोष रहने पर प्रमात्व के ग्राहक ही नहीं है, क्योंकि हमने 


टोषामाव को मी सहकारी कारण माना है। अत: प्रमात्व में स्वतोग्राह्यत्व 
सिद्ध हुआ । 


पहले दोषाभाव को भी सहकारी कारण मानकर प्रमात्व को स्वतो- 
ग्राह्म कहा था) अ्रत्र दोषाभाव को सहकारी कारण न मानकर स्वतोग्राह्यत्ब 
का स्बरूप बतला रहे हैं। जितने प्रमात्व के श्राश्रय ज्ञान हैं वे अनुभब रूप 
हो यास्म्ृति रूप हो सभी का ग्रहण साच्ची से होता है । अतः उसमें यावत्स्वाश्रय 
ग्राहक ग्राह्मत्व की योग्यता है ओर इसी को इम स्वतो ग्राह्यत्व कहते हैं । संशय 
स्थल में प्रमात्व में यावस्स्वाश्रय ग्राहक ग्राह्मस्व को योग्यता तो है, किन्तु दोष 
के कारण ग्र नहो दो रहा है। अत; संशय हो जाता है । दोनों स्थलों पर 
संशय का कारण दोष को मानते हें । प्रथम लक्षण में दोषाभाव को सदइकारी 
कारण कहा था द्वितीय ( योग्यत्व घटित लक्षण ) में दोष रहने पर प्रमात्व का 
ग्रहण न होने के कारण संशय हो जाता हे । योग्यता तो वहाँ मौ दे । अत: 
कोई दोष नहीं । 
अप्रामाण्यपरतस्त्व का विचार 
वेदान्त सिद्धान्त में प्रमात्व स्वतः उत्पन्न होता ओर स्वतः रद्दीत 
होता है । इसके लिए उत्पत्ति तथा ज्ञान में श्रागन्तुक भाव कारण की श्रपेबा 
न होने से स्वतस्त्व का समथन पूर्वोक्त ग्रन्थ से किया गया । 
अच देदान्त सिद्धान्तानुसार अप्रमात्व का स्वरूप उसकी उत्पत्ति तथा जसि 
के विषय में विचार प्रारम्भ किया जाता है। विफल प्रवृत्ति के अनुकूल तद्धर्मा 
भाव वाले में तस्प्रकारक ज्ञान को अप्रमा कहते हैं । यथा शुक्ति में “इदं रजतम? 
यहद ज्ञान श्प्रमा है, क्योंकि इस ज्ञान से इच्छा द्वारा होने वाली प्रवृत्ति श्रन्त में 


अनुपलब्धिपरिच्लेदः 


भक 
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सु०-विफल होती है, श्रर्थात्‌ रजतार्थी को वहाँ रजत मिलता नहीं (साथ ही रन 
तत्व-घर्मका अभाव भी शुक्तिमें है । ऐसे रजतस्वाभाब वाली शुक्तिको रजतत्वेन 
जान रहा है । इसलिये विफल प्रवृत्ति के अनुकूल रजतत्वा भाव वाली शुक्ति को 
रजतत्वप्रकारक शान अप्रमा कहा जाता है यह तो अप्रमात्व का लक्षण हुआ । 

प्रप्रमास्व की उत्पत्ति में दोष को भी कारण माना है ! अतः दोष प्रयोज्य 
होने के कारण प्रमा में श्रप्रमात्व की अतिव्यासि नहीं दे सकते | एवं उस 
श्रप्रमात्व का ग्रहण केबल साक्षी से नहीं होता, क्योंकि साक्षी का स्वभाव है 
बृत्ति से उपस्थापित वस्तु को ही प्रहण करना । बृत्ति जिस वस्तु को साक्षी के 
सामने उपस्थित करती है, उसी को साची विषय करता है । शुक्ति श्रम स्थल में 
प्रातिभासिक रजत अविद्या वृत्ति से साक्षी के सामने उपस्थित तो होती है ओर 
प्रातिभासिक रजत एवं रजत ज्ञान को साक्षी ग्रहण भी करता है किन्तु यह ज्ञान 
श्रप्रमा है ऐसे उस समय साची से शुक्ति रजत-शाननिष्ठ अप्रमात्व का भी 
ग्रहण हो जाय, तो रजता्थी की वहाँ प्रवृत्ति हो न हो। क्योंकि मुझे भ्रम हो 
रहा है ऐसा समझने वाला व्यक्ति कभी भो शुक्ति रजत में प्रत्त नहीं हो 
सकता । केवल साळी किसो भी पदार्थ को विषय करता ही नहीं, किन्तु बृत्ति से 
उपस्थित पदार्थ को हो विषय करता है । श्रमस्थल में जिस अविद्या इत्ति से 
“टं रजतम्‌? ऐसा रजत उपस्थित हुआ है, उसी वृत्ति से उस रजतज्ञान में 
प्रमात्वामाव की उपस्थिति कैसे हो सकेगी । अतः साक्षी प्रमास्वाभाव रूप 
्रप्रामाण्य को ग्रहण करने में असमर्थ है । इसलिए विसंवादी प्रड़त्यादि लिङ्ग 
से रजत ज्ञान में अ्रप्रमात्व जाना जाता दै । अर्थात्‌ इस शुक्ति ज्ञान में रजतार्थी 
को प्रवृत्ति, प्रमास्वशन्य है, विफलप्रृत्ति का जनक होने से; क्योंकि रजतार्थो को 
वहां पर रजत न मिलने से उसकी प्रवृत्ति विफल दो गई इसी को विसंवादी 
प्रवृत्यादि लिङ्गवाली अनुमिति कहते हैँ ओर इसी का विषय अप्रमात्व है । 
अतः अप्रामाण्यं की उत्पत्ति में कारण दोष है ओर उसके ज्ञान में कारण 
विसंवादी प्रइृत्ति लिङ्गक अनुमिति दै । इस तरइ अप्रमार में परतस्त्व की 
सिद्धि हुई । 


इस प्रकार वेदान्तपरिभाषान्तगंत झानुपलब्धि परिच्छेद 
.. को श्रोविद्यानन्द जिज्ञासु विरचित सानुवांद 
सुबोधिनी व्याख्या समास हुई ॥६॥ 


अ मुक os क कवडा 
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चथ विषयपरिच्छेदः ७ 


एवं निरूपितानां प्रमाणानां प्रामाण्यं हिविधम--व्यावहारिक- 
तत््वावेदकत्वं पारमाथिकतच्वावेदकत्बं चेति । तत्र ब्रह्मस्वरूपावगाहि- 
अमाणव्यतिरिक्तानां सवप्रमाणानामाद्यं प्रामाण्यम्‌, तद्विषयाणां 
व्यवहारदशायां बाधाभावात्‌ । द्वितीयं तु जीबत्रह्मेक्यपराणां 'सदेव 
सोम्येदमघ आसीत्‌? ( छा० ६-२-१ ) इत्यादीनां 'ततच्त्वर्मास”’ ( छा० 
६-८-१) इत्यन्तानाम्‌ । तद्विषयस्य जीवपरैक््यस्य कालत्रयाब'ष्यत्बात्‌ । 


वा 


अथ प्रमेयं निरूपयितुमुपक्रमते--एवमिति । प्रामाण्यं--यथाभूताथ- 
ज्ञानजनकत्वम्‌ । तत्त्व यथाथत्वम्‌ | तथा च तदेवात्र प्रतिपाद्यम्‌ । 


अ०--इस प्रकार बतलाये गये प्रमाणों का प्रामाण्य दों प्रकार का है-- 
(१) व्यावद्दारिक तत्त्व का आवेदकत्व । (२) पारमार्थिक तत्त्व का आवेदकत्व । 

उनमें से ब्रह्म स्वरूप के बोघक प्रमार्णो से भिन्न सभी प्रमाणों में प्रथम 
प्रामाण्य है, क्योंकि इनके विषयों का व्यवहार दशा में बाघ नहीं होता है । 
दूसरा पारमार्थिक तत्त्वावेदकत्व रूप प्रामाण्य है। हे सोम्य श्‍वेतकेतो | सृष्टि 
से पूव यह दीखने वाळा जगत्‌ एकमात्र सत्य हो था । यहाँ से लेकर “वह 
ब्रह्म तू है) इस वाक्‍य तक जीवब्रह्म को एकता बतलाने बाले उक्त उपनिषद्‌ 
वाक्यों में पारमार्थिकतत्त्वावेदकत्व रूप प्रामाण्य कहा है, क्योंकि उसके विषय 
जीव अझ को एकता का तोनो कालों में बाघ नहीं होता । 


प्रमाणा में द्विविध प्रामाण्य 

सु०-- प्रारम्भ में ब्रह्म तज्शानं तत्प्रमाणञ्च सप्रपञ्चं निरूप्यते? ऐसी प्रतिज्ञा 
अन्थकार ने की थी, उनमें से प्रमाणों का विस्तार से निरूपण किया । अब प्रमेय 
पदार्थो का निरूपण प्रारम्भ करते हैं । जो वेदान्त शास्र का एवं अन्य सभी 
प्रमाणो का प्रतिपाद्य विषय है, उसे प्रमेय कहते हैं। प्रमेय का निरूपण 
प्रमाण के आधीन होने के कारण, प्रमाण निरूपण के बाद प्रमेय विषय का 
निरूपण किया जाता है। अभी अनुपलब्धि परिच्छेद के श्रन्त में स्वतः प्रमात्व 
का निरूपण किया गया । उस प्रमात्व का स्वरूप 'अनचघिगत अबाचित विषय 
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सु०-शानत्वँ? कहा गया है अर्थात्‌ जिसका पहले से ज्ञान न हो और जिसका 
बाघ भो न होता हो, तो ऐसी वस्तु के ज्ञान को प्रमा कहते हैं। उसके जनक 
प्रमाण दो प्रकार के हैं । 

१ व्यावहारिक अ्रच्राधितत्व रूप तत्त्व का बतलाने वाला । २ पारमार्थिक 
श्रच्राधितत्व रूप तत्व को बतत्ताने वाला । 

उक्त दोर्नो को यथाथता का बोघ प्रमाण होता है । मेद इतना ही है कि 
एक का विषय व्यवहार काल में बाधित न होने पर भी ब्रह्म ज्ञान से बाधित 
हो जाता है। दूसरे पारमार्थिक तत्व को बतलाने बाले उपनिषद्‌ वाक्यों के 
बिषय जीव ब्रह्म की एकता का भूत भविष्यत्‌ वतमान किसी भी काल में बाघ 
( मिथ्यात्व निश्चय ) नहीं होता । प्रपञ्च के श्रघिष्ठान ब्रह्म का साच्यात्कार होने 
के बाद प्रपञ्चे में मिथ्यात्व का निश्चय हो जाता है, किन्तु ब्रह्म में कभी भी 
मिथ्यात्व का निश्चय नहीं होता । अतः ब्रह्म पारमार्थिक सत्य है । ब्रह्म स्वरूप 
आत्मा के बतलाने वाले उपनिषद्‌ वाक्य से भिन्न शब्द हो श्रथवा प्रत्यक्षादि 
प्रमाण दो, सभी में व्यावहारिक तत्त्वावेदकत्व रूप प्रामाण्य है । क्योंकि उनके 
विषय भूत भौतिक सभी बस्तुओं का व्यवहार काल में बाधे नहीं होता । केवल 
जीव ब्रह्म की एकता बतलाने वाले “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? 'एकमेबादि- 
तीयम्‌’ यहाँ से लेकर तत्वमसि इस वाक्य तक के सभी उपनिषद्वाक्यो में 
पारमाथिक तत्वावेदकत्ष रूप प्रामाण्य है । क्योंकि उपनिषदों का प्रतिपाद्य 
बिषय जीव ब्रह्म की एकता किसी भी काल में किसी भी प्रमाण से बाधित नहीं 
हो सकती । । 

“वाक्यार्थ ज्ञाने पदार्थ ज्ञानं कारणम्‌ ( वाक्य के अथ जानने के लिए 
उसमें पड़े हुए पदां का श्रथंज्ञान पहले होना चाहिये ) इस नियम के अनुसार 
.तत्बमसि? महावाक्य में स्थित तत्‌ , स्वम्‌ आदि पदों के श्रथों' का ज्ञान करना 
पहले आवश्यक दो जाता है | जिसे परिभाषाकार स्वयं ही विस्तारसे बतलाएँगे । 

शंका--पुथक्‌ पृथक सभी पदों के अथ ज्ञान काल में पदार्थ का बोध होने 
पर भी उनके संसर्गं का भान न हो रहा था, उन पदार्यो के संसर्ग. का बोध 
कराना वाक्य का काम है । अतः पदार्थो' को अपेक्षा उनका संसग ही वाक्याथ 
में वैशिष्टय दे, किन्तु इस प्रकार का संसग भान होना महावाक्याथे बोधकाल 
में वेदान्त को इष्ट नदीं है। फिर मढावाक्याथं बोच में क्या विशेषता है £ 
इसका विचार आवश्यक हो जाता है। एवं इसमें महाविशेषण क्यों दिया 
गया । क्योकि इन महावाक्यों का शरोर तो कादम्बरी के वाक्य के समान 
बिशाल है नदीं। अतः शरीर कृत वैशिष्टय इसमें नहों है । श्रथ को विशेषता 
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सु०-भी इसकी नहीं है क्योंकि इसका कोई लम्बा चौडा अथ नहीं । सम्बन्धकृत 
विशेषता तो ठेदान्ती को इष्ट हो नहीं है, किर इस दो अथवा तोन पद वाले 
वाक्य को मदाविशेषण लगाकर महावाक्य क्यों कहा गया । 

समा०-- ठीक है, “घटवद्‌ भूतलम्‌? इस वाक्य में घटबद्‌ का श्रथे घडा 
वाला और भूतल पद का अर्थ पृथ्वी है। इन दोनों पदार्थों का पृथक्र प्रथक्‌ 
बोघ हो जाने पर इनका संयोग सम्बन्ध पदाथशान काल में नहीं दोखता किन्तु 
वाक्याथ बोघ में दीखता है। अतः पदार्थं शान की अपेक्षा वाक्याथ बोघ में 
उनका संसग हो विशेष विषय पड़ता है । उस प्रकार के तत्‌ भोर स्वं पदार्थों" 
का संसर्ग भान होना वेदान्त को इष्ट नहीं है। यदि कदाचित्‌ तत्‌ पदार्थ ईश्वर 
आर त्वं पदार्थ जीव के सम्बन्ध का बोघक इस महाजाक्य को मानें अर्थात्‌ 
"तस्य त्वं’ “तस्मिन्‌ त्वं’ “तस्मात्‌ त्वं’ इत्यादि विग्रह करके स्वस्वामोभाव 
आधाराधेयभाव एवं जन्यजनक भाव रूप सम्बन्ध का बोधक तच्वमसि महावाक्य 
को मानें, तो अन्य लोकिक वाक्य के समान होने से इसमें महाविशेषण देना 
ब्यथ हो जायगा । अतः तत्वमसि श्र॒तिबाक्य में समास की कल्पना कर उक्त 
सम्बन्ध बोचकता मान लेने से महाविशेषण कभी भी सार्थक नहीं हो सकता । 
साथ ही इस वाक्य में प्रमाण्य भी नहीं रहेगा, क्योंकि अन्य प्रमाण से जीवब्रह्म 
का मेद एवं सम्बन्ध सिद्ध है] उसी को यदि तच्वमसि महावाक्य भी बतलावे, 
तो इसमें अनुवादकत्व अ जायगा, अलोकिकता न होने के कारण प्रामाण्श्र 
तो नष्ट ही हो जायगा | अतः उक्त महावाक्य में संसग बोघकत्व की कल्पना 
अविचारित रमणीय है । 

महावाक्य की विशेषता तो इसमें है कि लोक से एवं अन्य अवान्तर श्रुति 
वाक्य से सिद्ध जीव, ब्रह्म के मेद को दूर कर अखण्ड ( अभेद ) अथ का 
नोचन कराता है जो किसी भी प्रमाण से हो नहीं सकता । भेद कराने वाले 
को संसार में बड़ा नहीं कढ्ते, किन्तु भेद मिटाकर एकता एवं अभेद की स्थापना 
कराने वाले को बड़ा कहते हें । तदनुसार तच्वमसि महावाक्य में भी विशेषता 
का एकमात्र कारण यही है कि यद अनादि काल से सिद्ध अज्ञान कृत जीव ब्रह्म 
के भेद को हटाकर अभेद प्रतिपादन करता है । अतः इसमें महाविशेषण देना 
सार्थक दै । ऐसे ही मद्दावाक्यो की विशेषता प्रसङ्गतः आगे भी बतलाई जायगी | 


तत्प्रदार्थ ब्रह्म के स्वरूप तथा तटस्थ लक्षण 


पदार्थ प्रतिपादन के अ्ाचीन याक्याथं का प्रतिपादन है । अतः 
पहले तत्वमसि मदावाबय के तत्‌ श्रोर त्वं पदों का अथं बतलाया जाता है । 
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तच्चेक्य तत्त्वंपदार्थज्ञानाधीनज्ञानमिति प्रथमं तत्पपदार्थो लक्षण- 
प्रमाणाभ्यां निरूप्यते । तत्र लक्षणं दविविधम-- स्वरूपलक्षणं तटस्थ- 
लक्षणं चेति । तत्र स्वरूपसेन लक्षणं स्वरूपलच्तणम्‌ , यथा सत्यादिकं 
न्रह्मस्वरूपलच्तणम । ' सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ( ते० २-१-१ ) 'अआनन्दो 
ब्रह्मेति व्यजानात्‌? ( ते? ३-६ ) इति श्रतेः । 


~ ~ 


क “नेल 


तत्प्रतिपादने पदाथ प्रतरिपादनाचीनमतः पदार्थो निरूप्यत इत्याह--- 
तच्चेक्यामांत । इति इलिहेतोः । प्रथमोपात्तव्वातप्रत्यच्तद्ययो चरत्वादभ्यहिंत- 
स्वाच्चादौ तत्पदार्थो निरूप्यते इत्यथः ।‹ तत्र - लक्षणप्रमाणयोः । असाधारण- 
धर्मो लक्तणम्‌ । स्वरूपं सद्व्यावतंकमिति मुख्यत्वाव्स्वरूपलच्तण्णं लक्षयति --- 
तत्रेति । तत्पदाथलच्षणस्य अकृतत्वाज्लौकिकं ्रकष्टप्रकाशश्चन्द्र इत्यनुदाह्त्य 
वैदिकमेतदुदाहरति---यथेति। आदिपदेन ज्ञानानन्तसड्यहः । सच्चिदनन्ता- 
त्मकमेकमेव लक्षणमिति केचित्‌ । सत्यादिक प्रत्येकलक्षण मित्यन्ये । 


= 


अ०-- जोब ब्रह्म की एकता तत्‌ त्वम्‌ पदों के अथ ज्ञान के आघाीन है 
अत: पइले लक्षण एवं प्रमाण से पदाथ का निरूपण किया जाता है। उनमें 
स्वरूप एवं तटस्थ भेद से लक्षण दो प्रकार के हते हैं । उन दोनों में से स्वरूप 
भूत लक्ष्ण को स्वरूप लक्षण कहते है यथा सत्‌ चित्‌ आनन्दादि ब्रह्मका 
स्वरूप लक्षण है। अतएव “ब्रह्म सत्य ज्ञान एवं अनन्त है ब्रह्मञ्रानन्द रूप है 


ऐसा उसे ज्ञाना? ऐसो श्रतियां भी हैं ॥ ना | 


सु०-किसी भी पदार्थ का निरूपण लक्षण ओर प्रमाण से दोता है । आतः तत्‌ त्व 
पदाथ निरूपण में मी प्रत्येक का लक्षण एवं प्रमाण बतलाना होगा । असाधा- 
रण घम का नाम लक्षण है। वह लक्षण कभी कभी स्वरूप भूत हुआ करता 
है श्रर्यात्‌ उसमें घमंघमी भाव न होने पर भी उसकी कल्पना करक उसी को 
घमा रूप से लक्ंय एवं घम रूप स लक्ष्य कह देते हें । इसी का नाम स्वरूप 
लष्दण है । दूसरा तटस्थ लच होता है । इन दोनों में सत्‌ चित्‌ श्रानन्द 
इत्यादि ब्रह्म का स्वरूप है, घम नहीं । नैयायिको के नैसे परमेश्वर को द्रव्य 
मानकर उसमें सत्ता जाति एवं चेतनता गुण इस नहीं मानते । सत्‌ चित्‌ आदि 
बझ का स्वरूप है ओर असत्‌ जड़ दुःखादि से एथक करके ब्रह्म का प्रतिपादक 
होने से इसो को इम ब्रह्म का लक्षण भी मानते हैं । श्रुतिने ब्रह्म को सत्य ज्ञान 
तथा अनन्त शाब्द से कहा हे। सत्य का अथ त्रेकालिक अबाध्य होता दै । 
शान का अथ चैतन्य होता है ओर अनन्त का अथ देशकाल वस्तु परिच्छेद से 
२२ 
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ननु स्वस्य स्ववृत्तित्वाभावे कथं लच्तणस्वमिति चेत्‌ । न । स्वस्यव 
स्बापेक्तया धर्मिधमंभावकल्पनया लच्यलक्षणत्वसम्भवात्‌ । तदुक्तम्‌ 
नन्दी विषयानुभवो नित्यत्वं चेति सन्ति धमोः, अएथक्त्वेऽपि 
चैतन्यात्पृथगिवावभासन्ते' इति । 


ननु असाधारणधमंस्य लक्षणत्वात्स्वस्य च स्वड़त्तिधमर्वाभावात्कथं सत्या- 
दिकं स्वरूपलक्षणमिति शङ्कते नन्विति । धर्म पारमार्थिकव्वविवक्ष णे गौर- 
बान्मैवमिव्याह- नेति । स्वोक्ते पद्रपादाचायंखंमतिमाह - तदुरक्तामति । 


अ०स्त्र में स्व की बृत्ति न रहने पर सच्चिदादि कैसे ब्रह्म का लक्षण 
हो सकेगा १ - ऐसा कहना ठोक नहीं क्योंकि स्वयं की ऊपेक्षा से चमघर्मी भाव 
को कल्पना के द्वारा ( सब्चिदादि में ) लक्ष्यलच्षणय भाव सम्भव हदो जाता है। 
इसी को पद्मपादाचायजी ने कहा है कि आनन्द विषयानुभव तथा नित्यत्त ये 
घम हैं ओर ब्रह्मचेतन्य से अभिन्न हैं फिर भी भिन्न के जैसे प्रतीत होते हैं । 


सु०-रान्य होता है। आनन्द ब्रह्म का गुण नहों है किन्तु स्वरूप है; ऐसा तत्त्व- 
वेत्ताओं ने जाना सत्यं का सत्ता वाला, ज्ञान का रानवाला अर्थ कर लेने पर 
मत्त्वर्थीय अच्‌ प्रत्यय श्रुति को इष्ट होता तो “आनन्दो ब्रह्म? यहां भी आनन्द 
शब्द से मत्वर्थोय अच्‌ प्रत्यय करके “आनन्द ब्रह्म” कइना चाहिये था अर्थात्‌ 
आनन्द गुणवाला ब्रह्म है आनन्द स्वरूप नहीं है । किन्तु "आनन्दो ब्रह्म” उस 
प्रकार श्रति वाक्य देख लेने पर ब्रह्म आनन्द स्वरूप ही है "ऐसा अर्थ करना 
समुचित होगा । । आनन्द: इसमें मत्वर्थीय अच प्रत्यय होने के बाद भी पुल्निद्ध 
छान्दस है १ ऐसा कइने पर कहीं भी ब्यवस्था नहीं बन सकेगी। छान्दसत्ब 
की कल्पना अगतिक गति है । अतः छान्द्सत्व को कल्पना एवं मत्वर्थीय अच्‌ 
प्रत्यय के विना ही श्रुति वाक्य के श्रवण मात्र पर ब्रह्म सत्य चित्‌ आनन्द 
श्रनन्त रूप निश्चित हो जाता है । 

यद्द ब्रह्म का स्वरूप लक्षण हुआ क्योंकि ब्रह्म का सब्चिदादि स्वरूप है, 
घम नहीं फिर भो असत्‌ जड़ दुश्खरूप प्रपञ्च से प्रथक करके ब्रह्म को बताता 
है इसी से इसे स्वरूप लक्षण कहते हें । सच्चित्‌ आनन्द से तीनों मिलाकर 
ब्रह्म का लक्षण है। ऐसा किसी का कहना है ओर कुछ लोग प्रत्येक को ब्रह्म 
का पृथक पृथक लक्षण मानते हैं । 

सवत्र सवलोक प्रसिद्ध श्रसाघारण होने से लक्षण माने गये हैं यदि सच्चि- 
दानन्द को ब्रह्म का स्वरूप मानोगे तो लोकप्रसिद्धि से विरुद्ध होने के कारण 
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| बे 

तटस्थलक्षणं ठु ` याबज्लच्यकालमनवबस्थितऱवे सति ua 
। तदन, यथा गन्धवत्वं प्रथिबीलच्तणम्‌ | महाप्रलये परमारा]षु उत्पा त्तर 
| काले घटादिषु गन्धाभावात । प्रकृते ब्रह्मण च जगञ्जन्मादकारण्` 


> 


मतोऽबिद्यादौ नातिव्याप्तिः । 


द्वितीयं लक्षयति--तटस्थेचि । स्वरूपलच्तणेऽति प्रसङ्गनिरासाय सत्यन्तस्‌ 
लक्ष्याश्व त्तितारशधर्मेऽति व्याप्ति निराकरणाय व्या बते कमिति । स्पष्टप्रतिपत्त्यथ . 
लौकिकमप्युदाइरति- यथेति । परमतेनाइ- महाप्रलय इति । उभयमते- 
नाह-उरर्पात्तकाल इति । परकृतब्रह्मणस्तत्किमित्यत आह प्रकृते इति । 
मायादेरपि जगदन्तःपातित्वादाह-क।यात । कुलालादावतिव्याक्षिवारणाय-- 
जार्तामाति। कायमात्रमित्यथः। कारणत्वमपि प्रचानादिसाधाररण मित्यत 
आह --कारणात्वं चेति । F " 


अ०--जो लक्ष्य में यावर्कालप्रयंन्त स्थित न रहकर इतर व्याजृत्ति पूवक 
बोघ कराता हो, उसे तटस्थ लक्षण कहते हैं, जैसे गन्घवत्ब प्रथिवी का तटस्थ 
लक्षण है । क्योकि महाप्रलय काल में परमारपुओं में गन्ध नहीं रहती तथा 
उत्पत्ति काल में घटादि काय द्रव्य में भी गन्घ नहीं रहती | प्रकृत में ब्रह्म में 
नगज्जन्माटि कारणत्व तटस्थ लक्षण है। यहां पर जगत्‌ पद से सभी कार्य 
विवच्षित हैं और कारणस्व पद से कतृ तत्व विवक्षित है अतः अविद्यादि में 
तिव्यासि नहीं होती । 


सु०-वे ब्रह्म के लक्षण नहीं बन सकेंगे १ ऐसा कहना ठीक नहीं । स्वरूप भो 


लक्षण होता है। और उसमें घमंघमों भाव की कल्पना कर इतर व्यार्तकत्ब भी 
देखा गया है । जैसे {कसी के घर की मित्त पत्थर को हो, छुत खपरेल हो, 


लकडा की बल्ली हो इन सभो चीजों स मकान तैयार हुआ यदि इन सभो चं।जो 
को हटाकर देखा जाय तो मकान नामक पदाथ बह्ां ।मलेगा इ नहीं, किन्तु इन 
सामग्रियों का समुचित ठंग से चयन करन पर वह. मकान शब्द से कहा जाता 
है १ अतः ये सब उस मकान के स्वरूप हें, फिर भो अन्य मकानों से व्याइ'त्त 
कर उक्त म्रकान के बोघक होने से लक्षण भी माने जाते हे । ठीक ऐसे ही 
सत्‌ चित्‌ आनन्द एवं अनन्तादि को पृथक करके ब्रह्म को देखा जाय तो ब्रह्म- 
नामक कोडे पदार्थ ही न मिलेगा । अतः ये सभो ब्रह्म के स्वरूप है फिर भो 


क 
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सु०-असत्‌ जड़ वथा दुःख रूप प्रपञ्च से प्रथक करके ब्रह्म को बतज्ञा रदे हें | 
इसीसे इन्हें बह्म का लक्षण कइ दिया गया है । अर्थात्‌ उसी में घम धर्मी भाव 
की कल्पना की गई हे जन वे असत्‌ जड़ दुःख की व्यावृत्ति करते हें तव उन्हें 
लक्ष्ण कहते हैं ओर जच श्रसत्‌ जड़ दुःख रूप प्रपञ्च से व्यावत होकर प्रतीत 
होते हैं तच इम उन्हें ब्रह्म का स्वरूप ( लक्षण ) कह देते हैं । इसमें पूर्वाचायों 
की सम्मति भी है । आनन्द, विषयों का अनुभव तथा नित्यत्व ये सब चैतन्य 
ब्रह्म के स्वरूप हें । फिर भी इन्हें आपात्‌ दृष्टि से भिन्न भिन्न प्रतीत होने के 
कारण धर्म कइ दिया गया है । तात्पय यह कि सत्‌ चित्‌ आनन्द आदि परमा- 
थत: ब्रह्म के स्वरूप हैं फिर भी उस सच्चिदानन्द ब्रह्म स्वरूप के इतर व्याइत्ति 
पूवंक थरिचायक होने के कारण उनमें घमं भाव की कल्पना की गयी है । 

अब तटस्थ लक्षण नताया जाता है जच तक लक्ष्य रहे, तन तक वह 
नहीं रहता किन्तु कादाचित्क होते हुए भो इतर का व्यावतंक हो तो उसे तटस्थ 
लक्षण कइना चाहिये । अर्थात्‌ तट्स्थ=लक्त्य से पथक रहकर लक्ष्य के 
बोधक को तटस्थ लक्षण कहते हैं। यथा "काकवत्‌ देवदत्तस्य णहम्‌? यहाँ पर 
देवदत्त के घर की स्थिति पयन्त ता नही रहता, फिर भो उससे भिन्न घर का 
व्या३तंक ओर देवदत्त के घर का परिचायक भो है । अर्थात्‌ कोबा देवदत्त के 
घर पर सदा बैठा नहों रहता फिर भी दूसरे के घर से प्रथक्‌ करके देवदत्त के 
घर का बोघक तो है ही। इसी से उसका तटस्थ लक्षण कहते हें । 

वैसे हा गन्धवत्ब प्रथिवी का लक्षण नेयायिको ने किया है किन्तु महाप्रलय . 
में परमाणुओं के रहने पर भो उनमें गन्ध नहीं मानते एवं “उत्पन्नं द्रव्यं चणं 
निगुणं निष्क्रियञ्च तिष्टति’ इस न्याय से उत्परिकाज्ञावच्छिन्न घट में भो नैयायिक 
गन्ध नहीं मानते । पुथिवी होने से परमाणु एवं घट भो लक्ष्य तो हें किन्तु 
गन्धबत्व घम महाप्रलयकःलीम परमाणु में तथा उत्पत्तिकालावच्लिन्न घट में न 
रहने पर भी उसे पुथिवी का लक्षण माना हे अतः यह तटस्थ लक्षण है । ठीक 
ऐसे ही संसार के जन्म स्थिति तया प्रलय की कारणता ब्रह्म में अविद्या दशा 
में ही प्रतीत होती है | मोच्तकाल में नहीं | ब्रह्म वो मोक्ष में भी है किन्तु उसमें 
जगजन्मादिकारणत्व श्रान्ति काल में दीखता है भ्रान्ति निबृसिकाल में नहीं । 
फिर भी इतर का व्यावतंक एवं ब्रह्म का परिचायक होने से जगज्जन्मादिकारणस्व 
को ब्रह्म का तटस्थलक्षण माना है क्योकि ब्रह्म से भिन्न ब्रह्मादि देव में भी 
सम्पूणं प्रपञ्च की कारणता नहीं कइ सकते । यद्यपि जगत्‌ के अअन्तगंत तो 
माया भी है फिर भी वह कार्य रूप न होने के कारण जगत पद से विवद्धित 
नहीं हे किन्तु काय रूप अर्थ ही जगत्‌ पद से विवक्षित दै । 
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कर्ठत्व॑ च तत्तदुपादानगोचरापरोक्षतज्ञानचिकीषीकृतिमत्त्वम । 
इश्वरस्य तावदुपादानगोचरापरोक्षज्ञानसद्धावे च 'य सर्वज्ञः-सव- 
बिद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्श्रह्म नामरूपमन्नं च जायते? ( मु० 
१-१-९ ) इत्यादिश्रुतिमानम्‌ । तादृशचिकीर्षासद्भावे "सोऽकामयत 
बहुस्यां प्रजायेय’ ( ते० २-६ ) इत्यादिश्रुतिमानम्‌ । ताहृशक्कतौ च 
“तन्मनोऽकुरुत? इस्यादिचाक्यम । 


एवमपि कथं निरास इत्यत अइ क तेत्वं चेति । अत्र अमाणाकाङ्काया- 
माह-ईश्वरम्येति । सवज्ञः-- सामान्यतः सवंविद्विशोषतः । ब्रह्म कार्यवह्य 
हिरण्यगभंः, नाम घट इत्यादि, रूपं शङादि, अन्नं ब्रीहेयवादि | “यः काल- 
कालो गुणी सवंविद्य? इत्यादिश्रतिरादिपदार्थः । यस्मादाकाशादिः स आत्मा 
कामितवानिच्छां कुतवान्‌ बहुधा भवेयम्‌”? इति । कथमेकस्य वहुःवा भवनसित्यत 
ग्राह- प्रजायेयेति । उत्पद्येय। तदैक्षत इस्याद्या श्रतिरादिनोपादेखा । तदू 
बह्म । स प्राणमसजत इत्यादा श्रतिरादिनोपादेया । 


अ०-- घटपटादि कार्यो के उपादान को विषय करने वाला अपरोक्ष ज्ञान, 
तद्विषयक चिकीर्षा एवं कृतिमक्ता को कतृ त्ब कहते हैं। ईश्वर में सम्पूण 
जगदुपादान विषयक आअपरोछ ज्ञान के सद्धाव में “जो सर्वज्ञ है एवं सवत्रित 
है जिसका ज्ञानमय तप है उससे वह हिरण्यगर्भे नाम रूप तथा श्रन्न उत्पन्न 
होता है” इत्यादि भरति प्रमाण है । वैसे ही सम्पूण विश्वविषयक चिकोर्षा के 
सद्‌ भाब में 'उसने इच्छा को कि बहुरूप होऊं एवं प्रजा को उत्पन्न करूं? 
इत्यादि श्रुति प्रमाण है तथा सम्पूर्ण जगत्‌ विषयक कृति के विषय में उस ब्रह्म 
ने मन को उत्पन्न किया” इत्यादि वाक्य प्रमाण है । 


re तत त त SOD PE NESS PO 
घु०--उपाटान तथा निमित्त भेद से कारण दो प्रकार के होते हैं-- 


( १ ) अ्रविद्यादि में उपादान कारणत्व है । 
(-२ ) चैतन्य ब्रह्म में कतृ'त्व रूप निमित्त कारणत्व है । 
अतः कारणत्व पद से कतृ त्व अर्थ विवच्ित होने के कारण अविद्या 
जगज्जन्मादि कारणत्व रूप अर्धा के लक्षण की अतिन्यासि नहीं है । 
कर्तृत्वादि की परिभाषा 
किसी भी कार्य के कर्ता में कारण का अपरो ज्ञान, काय करने को 
जडा एवं प्रयत्न होने चाहिए इनके बिना उसमें कतृंत्व सिद्ध नहीं दो सूक्ता । 
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ज्ञा नेच्छाकृतीनां मध्येऽन्यतमगभ लच्चणत्रितयमिदँ विवक्षितम्‌ , 
अन्यथा व्यथविशेषणत्वापत्तः । अत एव जन्मस्थितिध्वंसानामन्यत- 
भस्यव लक्षणे प्रवेश: । एवं च प्रकृति लक्षणानि नव सम्पद्यन्ते । ब्रह्मणो 
जगज्जन्मादिका रणत्वे च-'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि 
जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिसंबिशान्ति’ ( ते० ३-१ ) इत्यादिश्रतिमानम्‌ । 
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स्स्स 


चितयमिति। तत्र उपादानगोचरापरोक्षक्षानवत्त्व॑ ताड राचिकीपांवत्त्वं 
तारशक्कतिमत््वमित्येचमित्यथः । एकमेव लक्षणं कुतो नेत्यत आह-अन्यथेति । 
ल्वक्तणत्रितयाऽविवच्तणे इत्यथं: । यत एकलक्षणविवक्षणे निशेषणवेयथ्यांदेव 
जन्माद्यन्यतमस्यैच लक्षणे प्रवेश इत्याइ--अत एवेति ! फलितमाइ--एव 
ङःचेति । कार्यजातजन्मगोचरापरोक्षज्ञानवत्वम, तत्स्थितिविषयतद्वधत्वम, तज्ञय- 
गो चरतद्वच्वम्‌, स मस्तकाय गोचर चिकीर्षा55श्रयत्वस्‌, तत्स्थितिविषयचिकीर्षा- 
वत्वम्‌, तज्लयगोचरचि कीर्षास्पदस्वम्‌, काय मात्रजन्मगो चरक्रतिमच््वम्‌, तत्स्थिति- 
विपयककृत्याश्रयस्वम्‌, तल्जयगोचरक्कत्यास्पदत्वमित्येवं रूपार्णीत्यथः । बह्मण्णो 
जरज्जन्मादिहेतुत्वेऽपि प्रमाणाकाड्डायामाह --त्रह्मण इति । प्रयन्ति प्रलद्य 
राच्छुन्त सान्त यत्प्रविशान्त । '"सरचाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव 
सम्जुत्पद्यन्ते आकाशं प्रत्यस्तं य'न्ति? (छा १-४-१) इत्याद्या श्रतिरादि नोपादेया । 


श्र०-- शान इच्छा प्रयत्न में से एक-एक भी लक्षण सम्भव होने के 
कारण तीन लक्षण यहाँ पर विवद्धित हैं अन्यथा व्यथ विशेषणृतापत्ति होगो 
इसीलिए जन्य स्थिति तथा ध्वंस में से किसी एकका ही लक्षण में प्रवेश 
समझना चाहिये। इस प्रकार इस प्रसङ्ग में नो लक्ष्य हो जाते हैं। ब्रह्म में 
जगत्‌ जन्मादि कारणत्व मानने में "जिससे सम्पूण भूत होते हैं, उत्पन्न होकर 
जिससे जोवित रहते हैं और प्रलय के समय जिसमें प्रवेश करते हैं? इत्यादि 
श्रति प्रमाण हे । 


SNE SE 


2 अहम 


सु०-घट का कर्ता कुलाल ओर पट का कर्ता जुलाहा माना इसलिये जाता है कि 
घट के कारण मृत्तिका आदि का उसे अपरोच् ज्ञान है। “मैं घट को बनाउँगा" 
ऐसी चिकीर्षा है ओर उसके विषय में बह प्रयत्न भी करता है। वैसे हो पट 
के उपादान कारण का अपरोक ज्ञान जुलाहे को है “मैं पट बनाऊँगा? ऐसी 
उसमें चिकीर्षा है तथा तदर्थ प्रयत्न भी करता है । उक्त तीनों बाठों क रहने 
पर ही घट का कर्ता कुलाल और पट का कर्ता जुलाइा माना है। ठोक ऐसे 
ही परमेश्वर में सम्पूण कार्य जगत्‌ के उपादान का प्रत्यक्ष शान, चिकोर्षा चथा 
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8०-- कृति रहने से उसे संसार का कर्ता कहा गया है । सामान्य रूप से सम्पूर्णं 
संसार को जानने से उसे सवर ओर विशेष रूप से जानने के कारण उसे 
सदेवित्‌ कहते हें । निरवयव परमेश्वर में शारीरिक आदि तप सम्भव न होने 
के कारण शान मय ही उसका तप हे । ऋतः 'सबज्ञ सववित्‌ एवं ज्ञानमयतप 
बाले श्र्चर ब्रह्म से काय ब्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) से संसार के सभी नाम शुक्ल 
नील श्रादि रूप एवं ब्रीहियवादि श्रन्न पैदा हुए? ऐसी मुण्डक श्रुति ईश्वर में 
सम्पूर्ण जगत्‌ के अपरोच्छ शान को बतला रही है । जगत्‌ उत्पत्ति की चिकीर्षा 
के विषय में उसने कामना की मैं बहुरूप होऊँ और प्रजा को उत्पन्न करूँ - 
यह त्तेत्तिरोय श्रति ही प्रमाण है । सृष्टि के प्रारम्भ में संसार उत्पत्ति की चिकर्ष् 
सें निमित्त कारण सम्पूर्णं प्राणियों के उपभोग योग्य कर्म संस्कार ही हैं । उन्हीं 
प्राणियों के क्म संस्कार से परमेश्वर की उपाधि माया में क्षोभ होकर क्रमशः 
आकाशादि भूत एवं भौतिक पदार्थों की उत्पत्ति होती है। सम्पूण ससार की 
उत्पत्ति के लिए परमेश्वर निष्ठ कत्ति के निषय में “स प्राणम्‌ श्रसु नत्‌ तन्मनोऽ- 
सनत्‌? इत्यादि श्रुति प्रमाण है । क्तः सम्पूण संसार के कारणो का परमेश्वर 
को परोक्त शान है तदर्थ चिकीर्षा तथा प्रयत्न भा होता है। श्रतएव सम्पूर्ण 
जगत का कर्ता परमेश्वर का माना गया दै । अविद्यादि में पूबाक्त ्रपरोन्द 
शान चिकीर्षा तथा कृति सम्भव न होने के कारण उसमें जगजन्मादि कतृत्व 
रूप कारणत्व को अतिव्याप्ति नहं है । 
जगञ्चिकीर्षादिमच्व प्रत्येक लक्षण पथक हें 

पहले ज्ञान, इच्छा ओर कृति तीनो के रहने पर ही किसी में कतृत्व 
आ सकता है--- ऐसा कहा था । ऐसा मानने में इन तीनों में से किस प्रधान 
भानकर दो को उसका सहायक माने इरामें कोई विनिगमक नहीं दीखता । 
तीनों मिलाकर परमेश्वर के लक्षण करने में गोरव हो होता है क्योंकि विशेषण 
तो व्यभिचार वारक ही साथंक हुआ करता है। सम्पूण संसार के उपादान 
कारण विषयक प्रत्यच्द शान वाले को जगत्‌ कर्ता कहते हे । ऐसा लक्षण करने 
पर कही अतिव्याप्ति सम्भव नहीों है फिर अन्य विशेषण को क्या आवश्यकता १ 
क्योंकि कायं जगत्‌ के निर्माण से पूव जड़ रूप श्रनादि माया में जगत कारण 
का परोक्त शान भी नहीं कह सकते फिर श्रपरोच्छ शान कहना तो दूर ही रहा ।. 
अतः जगदुपादान गोचर चपरोच शानवाले को संसार का कर्ता कहना चाहिये | 
ऐसा लक्ष्य करने में कहों भो अतिव्यासि नहीं है । फिर तो नगदुपादानविषयक 
अपरोच्य शानवत्व तादश चिकीर्षावत्व एवं कृतिमत्व ये तीनों ही स्वतन्त्र ब्रह्म के 
तटस्थ छत्तण सिद्ध हुए. । व्यथं विशेषण न होने लग जाय | इसीलिये जगजन्म 
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यद्वा--निखिलजगदुपादानत्वं ब्रह्मणो लच्तणम्‌ । उपादानत्बं च 
जगद्ध्यासाधिष्ठानत्वम्‌ , जगदाकारेण जिपरिणममानमाया5धिष्ठानत्वं 
खा। एताहशमेवोपादनत्वमभिप्रेत्य “इदं सब यदयमात्मा सच्च 
त्यच्चाभवत्‌? ( ते० २-६ ) “बहुस्यां प्रजायेय’ ( ते० २-६ ) इत्यादि- 
श्रतिषु ब्रह्मप्रपत्बयोस्तादात्म्यवयपदेशः ।. घटः सन्‌ घटो भाति घट इष्ट 
इत्यादिलौकिकव्य पदेशो 5पि सश्विदानन्दरूपनत्रह्मक्याध्यासात्‌ । 


ननु त्रिभिरस्योपादानत्वसूच नादेकेकस्य लक्षणप्रवेशे तन्नसिद्धयती त्य- 
रूच्या55ह -- यद्धति । उपादानं च यदभिन्न कायंसुस्पद्यते तत्‌ । तदभेद्‌श्च 
पृथकसत्ताशून्यत्वं तच्चाविद्यात्रह्मणोः समानं, ब्रह्मण्यध्यस्तस्य पर्थंकसत्ताश न्य- 
स्वादिस्याशयेनाइ- उपादानत्वं चेति। तथा च कल्िपतविकारसम्बन्धस्य 
वास्तवनि चिंकारत्वाविरोधादुपादानस्वेऽपि चिकारञून्धत्वं ब्ह्मग इति भावः । 
विपरिणममानमेत्रोपादानमिति यद्याग्रहस्तह्यस्तृूपादानं माया, तथाऽपि. स्वा- 
धिष्टानं ब्रह्म विना तस्यास्तथात्वाभावात्तद घिछ्ठानस्याप्युच्यमानञ्ुपादानरवम- 
विरुद्धमिति तथाभूतमायाऽधिष्टानत्वमेव लक्षणम स्त्वित्याशयेनाह- जगदा- 
कारेशोति। न च जगतो मायापरिणामत्वे मानाभावः । “मायाँ तु प्रकृति 
विद्यात्‌? ( श्वे० ४७-१० ) मयाऽध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌? ( भ० गी० 
३-१० ) जगन्मायापरिणामरूपं कायत्वाच्छुक्तिरूप्यवदिनि प्रमाणसत्वात । न 
च बाध्यत्वमुपाधिः, साधनव्यापकत्वात्‌ । यद्वा, जगज्डोपादानकं कायत्वात्‌, 
संमतवत्‌ । तच्चेकं, लाघवात्‌ । तदपि श्र॒तिर्म्टृतिप्रामाण्यात्परिशेषादञ्ञानम्‌ । 
माया अविद्या अज्ञानमित्यनर्थान्तरम्‌ । ननु श्रतिषु जगद्‌ नह्यणोस्तादारम्य- 
व्यपदेशाज्जगदाकरेण विपरिणममानर्वसुपादानत्वमित्येच' तज्ञक्षणं कुतो नाङ्गी 
क्रियत इत्याशङ्कय चेतनस्य जडाकारेण परिणामायोगात्‌ कूटस्थनित्यत्वश्रति- 


० -अ्थवा निखिलजगदुप।दानत्व ब्रहा का लक्षण है । उपादानत्व का श्रथ 
जगदध्यास का अधिष्ठानत्व समझना चाहिए | अथवा जगदाकार रूप से परि- 
णाम को प्राप्त होनेवाली माया के श्रचिष्ठानत्ब को पूर्वोक्त उपादानत्व शब्द 
से समभना चाहिए। ऐसे ही उपादानत्व के अभिप्राय से “यह सब जो कुछ 
है सब आत्मा ही है।! “बही मूत और श्रमूत हो गया । “मैं बहुत होऊं? 
इत्यदि श्रतियों में ब्रह्म तथा प्रपञ्च का तादात्म्य व्यपदेश किया गया । “घट 
है घट प्रतीत दोता है श्रोर घट इष्ट है? इत्यादि लौकिक व्यवहार भी सच्चिदा- 
नन्द रूप ब्रह्म के ऐक्याध्यास से ही होता है । 
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चिरोचाच्चो क्तोपादानत्वाभिप्रायेशेच तासु तथा व्यपदेश इत्याह-- एतादश” 
भेवेति यदिदं सव॑ हिरण्यगर्भादिस्तम्बपयंन्तं तदयमास्मेति यश्चौरः स॑ 
स्थाणुरितिवत्तादात्म्यव्यपदेशः । सद्‌ _ मूतंएथ्व्यादि भूतत्रयम्‌ । त्यदू -- अमूर्त” 
वाय्याकाशे । तदू पमभवदिति शुक्तिः रूप्यमभवदितिवत । बहुस्यां बहुता? 
दार्म्यवान्भवेयम्‌, स्वझद्ृष्डुः स्वाञ्चपदार्थतादाव्म्यवदिति विवेकः । आदिपदेन 
“सदै खल्विदं नह्य? ( छा० ३-१४-१ ) 'एतदात्म्यमिदं सवम्‌? ( छा० ६-८ ७) 
ह्ृत्याद्याः श्रतय डपादेयाः। एवं लौकिकोऽपि तादास्म्यव्यपदेशोऽभ्यासक्कतं 
एवेत्याह -- घटः सन्निति । 


सु०-स्थिति तथा भध्वंम में से किसो एक का ही लक्षण में प्रबेश समभना उचित 
है इस प्रहार ब्रह्म के नो तटस्थ लक्षण हो गये । 

१. जगत्‌ जन्म के उपादान कारण का अपरोळ् ज्ञानवत्त्र । २. जगरस्स्थिति 
बिषयक अपरोक् ज्ञानवत्व । ३. जगल्लयबिषयक अपरोक्ष ज्ञानवत्व । ४. समस्त 
कायं के जन्म विषयक चिहीर्षाश्रयस्व । ५. सम्पूण जगत्‌ के स्थिति विषयक . 
चिकोर्धावत्व । ६. सम्पूण जगतू के लय विषयक चिकीर्षावत्व । ७. सम्पूर्ण डाय 
मात्र के जन्म विषयक कृतिमत्व । ८. सम्पूणं जगत्‌ की स्थिति विषयक कृति 
श्राश्रयत्तर । £. सम्पूण जगत्‌ का लय विषयक कृति श्राश्रयत्व । 

ब्रह्म से सम्पूरा भूतों की उत्पत्ति होतो है, उसोसे सच जीते हैं और प्रलय- 
काल में उसी में विलीन होते हैं ऐसी तैत्तिरोय भ्रुति ब्रह्म को जगद्‌ जन्म- 
स्थिति एवं लय का कारण बतलातो है। ऐसे ही “सर्वाणि हवा इमानि भूता- 
न्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते श्राकाशाँ प्रत्यस्तं यन्ति’ ( छा० १-६-१ ) ( सम्पूर्ण 
भूत ब्रह्म से उत्पन्न हुए हैं ओर ब्रह्म में ही लीन हो जाते हैं ) यह श्रुति भी 
ब्रह्म में जगज्जन्मादि कारणत्व को बतला रही है । 

ब्रह्म का लघुकाय लक्षण 

पद्दत्ते आपने जन्म स्थिति भङ्ग में से एक-एक का द्वी ब्रह्म के लक्षण 
में प्रवेश बतलाया । यदि ऐसी बात है तो 'यतो वा इमानि? इस तैत्तरीय 
श्रुति में तीन प्रकार से ब्रह्म में उपादानत्व का कथन समुचित न हो सकेगा 
इसी श्र के कारण यद्वाय्रन्थ से लक्षणान्तर करते हैं - 

सम्पूर्ण जगत्‌ का उपादान, कारणत्व ही बरहा का लक्षण है । किन्तु 
उपादानत्व शब्द से जगदध्यास का अधिष्ठानत्व अर्थ समझना चाहिए । ब्रह्म 
में संसार का अध्यास हो रहा है और इसका अधिष्ठान एकमात्र ब्रह्म ही है। 
काय की सत्ता उपादान से पूथक नहीं होती, अतः जगत्‌ को कोई बरहा के 
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सु०-समान पारमार्थिक न मान ले । इसलिए घट के उपादान कार्ण मृत्तिका 
के समान जगत्‌ का उपादान कारण ब्रह्म नहीं है किन्तु शुक्ति रजतके अधिष्ठान 
शुक्ति श्रवच्छिन्न चैतन्य के समान सम्पूण अध्यस्त जगत्‌ का अधिष्ठान ब्रह्म 
है । अत: जगदध्यास का अधिष्ठानस्व ही जगदुपादानत्व पद से विवद्धित है । 
ऐसा अ्रथ करने से ब्रह्म में जगदुयादानत्व तथा निर्विकाग्त्व सिद्ध हो जाता है । 
यदि कहो परिणामी को उपादान कारण कहते हैं श्रतः परिणामी होने 
से माया हो जगदुपादान कारण है; ब्रह्म नहीं।- ठोक है तथापि श्रघिष्टान 
के बिना माया नगत का उपादान कारण नहो बन सकती । इसलिए अधिष्ठान 
ब्रह्म में ही जगदुपादानत्व कना विरुद्ध नहीं है । अतः जगदाकाररूप से परिणत 
होनेवाली मायाका अधिष्टानत्ब ब्रह्म में है । इसलिए प्रह्म की जगत्‌ का उपादान 
कारणा कहते हैं। "मायां तु प्रकृति बिद्धि*****- ? मयाध्यक्षेण प्रकृतिः खूयते 
सचराचरम्‌? इन वाक्यों से संसार माया का परिणाम है यह सिद्ध होता है । 
माया अविद्या तथा अज्ञानयेपर्यायहें। | 
यदि कहो कि अछिष्ठान में उपादानत्व श्रुति को इष्ट नहीं है-तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं। क्योंकि तैत्तिरीय श्रुति में कह है--'यद्द जो कुछ दीखता 
है सब ब्रह्म ही है बही मूत और ऊमूर्त बन ग्या इस प्रकार ब्रह्म और 
प्रपञ्च का तादात्म्य व्यपदेश तच तक सम्भव नहीं है जबतक ब्रह्म को सम्पूणं 
संसार का अधिष्ठान रूप उपादान कारण नहीं मान लेते । क्योकि 'इढं सबं 
इत्यादि वाक्य में ब्रह्म तथा प्रपञ्च का सामानाधिकरण्य प्रतीत होता है | नाम 
रूपात्मक विकारी प्रपञ्च का बाध कर ही ब्रह्म के साथ सामानाधिकरण्य हो 
सकता है, अन्यथा नहीं । जैसे ओ यह चोर है वह स्थारा है? इस प्रकार चोर 
तथा स्थाणु में तादात्म्य का व्यपदेश देखकर ऐक्य सम्भव न होने के कारण 
चोर का बाघ कर ही स्थाणु के साथ सामानाधिकरण्य किया जाताहै। 
ठोक ऐसे ही सूत्‌ पद बाच्य पृथिव्यादि तीन भूत मूतं हैं एवं त्यत्‌ पइ वाच्य 
बायु आकाशादि श्रमूते पदाथ हैं । इनका बाघ कर स्वयं ही अमेद सम्भव 


है, नाम रूप लेते हुए नहीं। स्वप्न के दृश्य प्रपञ्च स्वप्न द्रष्टा से भिन्न नहीं 
हैं। यहां भी नाम रूप दृश्य का बाघ करके ही स्वप्र द्रा के साथ उनका 


सामानाघिकरण्य होता है । 'सवं खल्विदं ब्र”? “'फेतदात्म्यामदं सवम? इत्यादि 
जहाँ कहीं भी ब्रह्म के साथ तादात्म्य व्यपदेश हो, सवत्र अधिष्ठान अध्यस्त 
भाव ही समझना चाहिए । इससे स्पष्ट हो जाता है कि कल्पित जगत्‌ का 
अधिष्ठानत्व रूप उपादानता ब्रह्म में है । "घट है, घट प्रतीत होता है, एवं 
धट प्रिय है इत्यादि लौकिक व्यपदेश भी स्पुच्चदानन्द ब्रह्म तथा धट का 
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नन्बानन्दात्मकचिदध्यासादू घटादेरिष्टस्बव्यवहारे दुःखस्यापि 
तत्राध्या सात्तत्रापि इष्टस्बव्यंचहारापत्तिरिति चेत्‌। नः । आरोपे सति 
निमित्तानुसरणं, न तु निमित्तमस्तीत्यारोप इत्यभ्युपगमेन दुःखा दौ 
सर्चिदंशाध्यासेऽप्यानन्दांशाध्यासाभाबात्‌ । जगति नामरूपांशद्टय~ 
व्यवहारस्तु अविद्यापरिणामात्मकनामरूपसम्बन्धात्‌ | तदुक्तम्‌ 


अस्ति आति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्चकम्‌ । 
आद्यं त्रयं ्रह्मरूपं जगदूपं ततो इयम्‌ ॥ इति ॥ 


अतिप्रसङ्ग शङ्कते - नन्विति । घरादिष्विष्टत्यव्यवहारदशनादानन्दाध्यास- 
स्तत्र वण्यते तद्‌दशनान्न दुःखे आनन्दांशाध्यास इत्याह - नेति। आ'दपदं 
दुःखसाधनपरम । सञ्चिदंशाध्यासेऽपि— तत्तादास्म्याध्यासेऽपि । एवमझ ऽपि । 
एवं प्रपञ्चो नामरूपव्यवहारः किंकृत इत्यत आह-- जगतीति । स्वोक्तऽभियुक्त- 
वाक्यसुदाहरति - तदुक्त मिति । | 

अ०-शंका-- श्रानन्द रूप चैतन्य में घटादि का शच्यास होने के कारण 
घटादि में इष्टत्व व्यवहार मानंगे, तो उसी आनन्द रूप चैतन्य में दु.ख का भी 
भ्रथ्यास होने से दुःख में भी 'दु.खं ह्म? इस प्रकार इष्टत्व व्यवहार होने 
लग जायगा । समा०- आरोप होने पर निमित्त का अनुसरण किया जाता है । 
न कि निमित्त है इसलिये आरोप होता चाहिये । आतः “रपे सति निमित्त नु- 
सरणम्‌? इस नियम के अनुसार दुःखादि में सद्‌ एवं चिदंश का अध्यास होने 
पर भी आनन्द अंश का अध्यास नहीं हो रहा है। जगत्‌ में नाम तथा रूप 
उन दो अंशों का व्यवहार अविद्या का परिणाम नाम रूप के सम्बन्ध से हो 
रहा है | अस्ति, भाति, प्रिय नाम तथा रूप इन पांचों में से जगत में दोखने 
बाले तीन अंश ब्रह्म के हैं और शेष जगत के हैं । 


सु०-एऐक्य अभ्यास करके ही होता है | अन्यथा भला जड़ घट में चेतनता एवं 
प्रियता कहाँ से श्रागयी १ प्रकृतिको सत्य मानने वाले भी प्रकृति के काये 
घटादि में सत्ता ही मान सकते हैं, चेतमता एवं प्रियता तो उनके सिद्धान्त 
से भी जड नगत में अध्यस्त ही है । जब समान व्यपदेश में चेतनता एवे 
प्रिया को आप अध्यस्त मानते ही हो, तो फिर सत्ता को भी अध्यस्त मान 
छो । अर्थात्‌ घट का नाम रूप चैतन्य ब्रह्म में कल्पित हैं। इसलिए कल्पित 
पस्तु में श्रचिष्टान ब्रह्म के सदादि अंश का अध्यास के कारण घटः सन? 
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सु०- इत्यादि व्यवह!र सम्भव हो जाता है। अतः जगदधिष्ठानत्व रूप 
जगदुपाटानत्ब ब्रह्म का लक्षण सिद्ध छुआ। 

ब्रह्म सच्चिदानन्द है और उसी में सम्पूणं जगत्‌ रस्सी में सप की 
भांति कल्पित है । कल्पित पदार्थ में श्रधिष्ठान का सामान्य अंश भ्रम कान में 
भो भासता है । अतः घट में अस्ति भांति तथा प्रिय रूपता चेतन्य ब्रह्म के दी 
अश दीखते हैं । जैसे श्रानन्द रूप ब्रह्म में अध्यस्त होने से “घटः इष्ट:ः इस 
प्रकार घट में इष्टत्व व्यवहार होता है तो दुःख एवं दुःख के साधन भी उसी 
ब्रह्म में ऋअध्यस्त हे । ऐसी स्थिति में दुःखादि में भी प्रियत्व व्यवहार होना 
चाहिये किन्तु दुःख किसी को भी प्रिय नहीं है, फिर दुःखादि को ब्रक्ष में 
श्रभ्यस्त मानकर व्यवस्था केसे दे सकते हो । 

चैतन्य ब्रह्म में दुःख अध्यस्त है, इसलिये उस दुःख में यथा दु:ख 
मस्ति, दुखं भांति यइ अस्ति और भाति अंश की प्रतीति होती है, वैसे ही "दुःख 
इष्टम्‌? ( दुःख इष्ट है) इस प्रकार दुःख में इष्टत्व व्यवहार भी होना चाहिये १ 
ऐसा कहना ठीक नहीं--क्योंकि आरोप होने पर उसके निमित्त का अनुसरण 
होता है | निमित्त के रहने पर आरोप का होना अवश्यम्भावी नहों है । दृश्य 
तथा जड़ दुःखादि में अस्ति भाति अंश का आरोप हो रहा है तो इसके निमित्त 
का भी अनुसरण करना आवश्यक हो जाता है कि दुःख में स्वयं की सत्ता एवं 
चेतनता न होने पर भी दीख रदे हैं तो मानना पड़ेगा कि अधिष्ठान ब्रह्म की 
ही सत्ता एवं चेतन्य घर्म दुःख्वादि में अध्यस्त हो रदे हैं। आनन्द अंश का 
तो दुःख में अध्यास ही नहीं हो रहा है फिर उस पर विचार करने की क्या 
आवश्यकता । यह कोई आवश्यक नहीं है कि अचिष्ठान के सभी थमं अध्यस्त 
में दीखें । क्योंकि शुक्ति के नोल पृष्ठ त्रिकोण घम अध्यस्त रजत में नहीं भासते 
वैसे ही घटादि में भी ब्रह्म के अखण्डपन असङ्गपन, कूटस्थपन इत्यादि घम 
नहीं दोखते बल्कि इन घमों के दर्शन हो जाने पर श्रध्यास ही मिट जाता है । 
ठोक ऐसे ही दुःख एवं दुःख के साधन में ब्रह्म चैतन्य के सदंश तथा चिदंश 
का श्रध्यास तो होता हे, किन्तु आनन्द अंश का अध्यास नहीं होता । कदाचित्‌ 
ऋानन्द अंश का भी दुःखादि में अध्यास होमे लग जाय तब तो उनकी दुःख 
रूपता ही मिंट जायगी । जैसे नीलपृ्ठ त्रिकोण अंश देख लेने पर रजत भ्रम 
निद्दठ हो जाता है । वेसे ढी अधिष्ठान ब्रह्म के आनन्द अंश की दु.खादि में 
प्रतीति होने पर दुःख का स्वरूप ही मिट जायगा । 

जगत्‌ में नाम तथा रूप ये दो अंश अविद्या को विक्षेप शक्ति के कायं 
होने से दोखते हे । इसी को पूर्वाचायों ने भी कहा है कि संसार में अस्ति 
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अथ जगतो जन्मक्रमो निरूप्यते--तत्र सर्गाद्यकाले परमश्चरः 
सञ्यमानप्रपञ्तै चिञ्य हेतुपाणिकर्मं सह क्रतो ऽपरिमितानिरूपितशक्तिबि - 
शेषविरिष्टमायासहितः सन्नामरूपात्मक्रनिखिलप्रपञ्च प्रथमं बुद्धावा- 
कलय्येद्‌ करिष्यामीति सङ्कल्पयति 'तदैत्तत बहुस्यां प्रजायेय’? ( छा० 
६-२-३ ) इति सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेय’ ( ते० २-६) इत्यादि“ 
भ्रतेः। तत आकाशादीनि पञ्चभूतानि अपञ्तीकृतानि तन्मात्रपद्प्रति- 
पाद्यानि उत्पद्यन्ते । तत्राकाशस्य शाब्दो गुणः । वायोस्तु शाब्दस्पशों । 
तेजसस्ठु शब्दस्पझरूपाणि । अपां तु शब्दस्परारूपरसाः । पृथिव्यास्तु 
शब्द्स्परारूपरसगन्धाः । 


एवं स्वरूपतटस्थल्वच्णाभ्यां तत्पदार्थं लक्षयित्वा जगदुत्पत्तिनिरूपरणं प्रति- 
जानीते -अथेति । अआकलय्येद म्‌- इत्थमिस्यालिख्य । परमेश्वरे वैपम्यनिरा- 
साथंसुक्तं सज्यमानेति । ननु तस्य कूटस्थत्वात्कथं तत्र सङ्गर्पादिकमिट्या- 
शङ्कानिवृत्यथ सुक्तम--ञ्परि मितेत्यादि । प्रमाणमाह तदिति । "तन्मनो ऽ- 
कुरुत इत्यादिश्रतिरादिपदादुपादेया । ` ततः 
वियद्धिकरणं मनसि निधायाह - आकाशादी नीति । तथा च श्रुतिः “तस्माद्वा 
एतस्मादात्मन आकाशस्सम्भूतः आकाशाद्वायुत्रायोरसिरग्नेरापः अद्भयः एथिवी? 
(ते० ३३ ) इति । शअ्रपञ्चीकृतभ्रूतानामेच पुराणादिषु तन्मात्रपदप्रतिपाद्यता 
इव्याशयेनाइ-—तन्मात्रेति। पञ्खीकृतभूतेषु शब्दादिगुणोपलब्धेरपञ्चीकृतेष्वप्य 
नुमानसिद्धान्‌ तानाह तत्रेति । अपञ्चीकृताकाशादि भूतेषु । 


श्र०--श्रच जगत्‌ की उत्वत्ति का क्रम बताया जाता है--सुृष्टि के प्रारम्भ 
काल में परमेश्वर सुज्यमान प्रपञ्च को विचित्रता के कारण प्राणियों के कर्म 
से सहकृत होता है। उसी परमेश्वर के अपरिमित अनिरूपित शक्ति विशेष से 
बिशिष्ट बाबा भी सहायक बन जाती है । उन दोनों से सहकृत हो परमेश्वर 
नाम रूपात्मक सम्पूण प्रपञ्च को पहले बुद्धि में आकलन करता है, फिर इसे 
उत्पन्न करूँगा इस प्रकार रुकल्प करता है। “उसने इच्छा की कि में बहुरूप 
होऊ! “उसने कामना की, कि मैं बहुत होऊ और प्रजा उत्पन्न करूँ? इत्यादि 
अति भी उक्त विषय में प्रमाण है । उसके बाद आकाशादि अपञ्चीकृत पञ्च- 
भहाभूत उत्पन्न हुए जिन्है तन्मात्रा भी कहते हैं। उनमें से आकाश का गुण 
शब्द बायु के शब्द और स्पशं, तेज के शब्द स्पर्श तथा रूप, जत्र के शब्द ३ 
स्पश रूप एवं रस और पुथिवी के शब्द स्पशं रूप रस तथा गन्ध गुण हें । 
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साति रूप तथा नाम ये पांच अंरा प्रतीत होते हैं । उनमें से प्रारम्भ बाले तीन 
तो नझ के हे और शेष दो जगत्‌ के हैं श्र्थात्‌ घटपटादि में दोखने बाले 
अस्ति भाति तथा प्रिय ये तीन अंश, अधिष्ठान ब्रह्म के घटादि में अध्यस्त हो 
रहे हैं केवल अविद्याका काय संसारके तो नाम ओर रूप यह दो अंश दी हें । 


जगदुत्पत्ति का क्रम 
ब्रह्म के स्वरूप तथा तटस्थ लक्षण बताए गये और उन लच्छणों से तच्वमसि 
महावाक्य के तत्पद के अर्थ का निश्चय भो कराया गया । ब्रह्म के जगजन्मादि 
कारण रूप तटस्थ लक्षण बतलाने के बाद परमेश्वर से जगत्‌ की उत्पत्ति का 
क्रम बतलाना आवश्यक हो जाता है । उसी को बतलाना प्रारम्भ करते हैं । 


शंका--अ्सहाय एकाकी ब्रह्म विचित्र संसार को रचना में केसे समथ हो 
सकेगा और कदाचित्‌ रचना करे भी तो उसमें चैषम्यादि अनेक दोष आ जायेंगे । 

समाधानः ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि प्रपञ्च की विचित्रता का कारण 
न ब्रह्म है न केवल माया है किन्तु अनन्त प्राणियों के कम संस्कार (ब्रह्म के) 
सहकारी कारण माने गये हैं । अतः प्रपञ्च रचना के बाद जिन प्राणियों को 
इनसे सुख दु:ख दोना है, उनके कमं सस्कार हइ उत्पाद्यमान संसार को विचि- 
तरता में हेतु हें 1 साथ ही जिसकी शक्ति का कोई पारावार नहीं और न आज 
तक कोई निरूपण ही कर पाया ऐसी शक्ति विशेष से विशिष्ट माया भो परमे- 
श्वर के जगत्‌ रचने में सहायक हे । अतः निर्विशेष चैतन्य जगजन्मादि का 
कारण नहीं है, किन्तु माया विशिष्ट चैतन्य है। उस माया विशिष्ट चैतन्य- 
परमेश्वर के सहकारी कारण पूर्वोक्त रोति से प्राणियों के कम भी है। इन 
दानों से सइक्स परमेश्वर सृष्टि के प्रारम्भ में सम्पूर्ण नाम रूपात्मक प्रपञ्च को 
अपनी बुद्धि में आकलन करता है, तत्पश्चात्‌ जगद्रचना का सङ्कल्प करता दै । 

ईच्तणपू्वक नगत्‌ की खुष्टि बतलायीं गयी है, वह ईच्टणकतृ त्व न परमाणु 
में और न जड़ प्रकृति में ही संभव दै । अतः जगत्‌ कारण मे इेच्छृणपूवक प्रपञ्च 
रचने की बात को बतलाते हुए श्रुति परमाणुकारणवाद तथा प्रकृतिकारण वाद 
का खण्डन कर देती दै । डेचण, सङ्कल्प तथा प्रयत्न के बाद आकाशादि भूता 
की रचना होती है। आकाश को नेयायकों ने नित्य माना है, किन्तु श्रुति में 
माया विशिष्ट चैतन्य से सवप्रथम आकाश की तत्पश्चात्‌ क्रमश: अन्य भूतो की 
उत्पत्ति बतलायी गयी है । अत: आकाश को नित्य कहना श्रुति विरुद्ध है। 
श्रुति में तो कहा है कि-“तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशस्सम्भूतः आकाश! 
द्वायुर्वायोरमि रग्नेरापः ऋभ्यः पुृथिवी” ( तै» ३. १ ) 
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न च शाच्दरयाकाशमात्रगुणत्वम्‌ ? बाय्वादाबषि तदुपलम्भात्‌ । 
न चासो भ्रम. ? बाधकाभावात्‌ | इमानि भूतानि त्रिगुण मायाकायाोशि 
त्रिगुणानि । गुणास्सत्त्वरजस्तमांसि | एतेश्च सत्त्वगुणोपेतैः प्चभूते 
व्यग्तैः पथक्‌ एथक क्रमेण श्रोत्रत्वक्चक्षुरसनप्राणाख्यानि पञ््ज्ञाने- 


— काललाला - >> 


नैयायिकमतं निरस्यति--न चेति । पडब्चीकृतवाय्वादी तदुपलम्भादपञ्ची- 
कृतवाय्वादावधि तदुपलम्भ इति भावः । ननु जलादावपि गन्धोपलम्भात्कथं 
तस्य एथिवीमात्रगुणत्वमिति चेन्न। तस्य पत्चीकुतप्रांथव्यंशासम्बन्चछतत्वेन 
जलादेः एथिब्यकायत्वेन बाधकसद्भावेन च भ्रमत्वात । एतेषां त्रिगुशाव्मकत्वेऽपि 


अव जा 


श्र०-- शब्द को आकाश मात्र का गुण कद्दना ठीक नहीं, क्योंकि वायु 
श्रादि में भी शब्द की उपलब्धि होती हे । वायु आदि में शब्द को उपलब्ध 
को भ्रम कह नहीं सकते, क्योकि इनका बाघक कोई दीखता नहीं है। ये सभी 
भूत त्रिगुणात्मक माया के कार्य होने से त्रिगुण स्वरूप ही है । सत्त्व रज तथा 
तम ये तीन गुण हैं । सत्त्व गुणों से युक्त उक्त ऋपञ्चीकृत पग्चमहाभूतों के 
पृथक प्रथक्‌ अंश से क्रमशः श्रोत्र, त्वक्‌ , चक्षु, जिह्वा तथा घाण को उत्पत्ति 
होती है। अत: इन्हें पञ्च ज्ञानेन्द्रियाँ कहते हैं ।इन्ही अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूतों 


सु०-(उस परमेश्वर से पहले आकाश उत्पन्न हुआ, आकाश से वायु. वायु 
से श्रग्नि, अग्नि से जल ओर जल से पृथिवो उत्पन्न हुई ।) यहां पर जैसे माया- 
विशिष्ट चेतन्य से आकाश की उत्पत्ति हुई, वैसे ही श्राकाशादि विशिष्ट परमेश्वर 
से उत्तरोत्तर भूर्तो की उत्पत्ति समझनी चाहिये। ये भूत पहले अपञ्चीकृत थे । 
अर्थात्‌ इनका पञ्चीकरण नहीं हुआ था । अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूत को सूक्ष्म 
भूत तथा तन्मात्रा इत्यादि शब्द से भी कहा जाताहे। उस समय आकाश, 
शन्दतन्मात्र रूप था, वायु स्पशंतन्माज, अग्नि रूप तन्मात्र र पृथ्वी गन्घ- 
तन्मात्र थी | कारण के गुण काय में देखे जाते हैं । यथा रक्त तन्तु से रक्त पट 
उत्पन्न होता है । तदनुसार माया विशिष्ट चैतन्य से आकाश उत्पन्न हुआ 
उस झाकाश में कारण ब्रह को सत्ता माया की अनिवचनीयता भी दीखती है 
ओर अपना गुण तो आकाश का शब्द है ही । वायु में सत्ता निस्तच्बरूपता 
तथा शब्द इन कारण गुणों के साथ ही स्पश गुण भी दीखता है, अग्नि 
में सत्ता निस्तच्बरूप्रता शब्द तथा स्पशं के साथ ही श्रपना गुण रूप भी 
दीखता है । जल में सत्ता निस्तत्वरूपता, शब्द, स्पश एवं रूप के साथ श्रपना 
गुण रस भी दीखता दै और पृथिनी में कारण के गुण सत्ता, निस्तरबरूपता, 


न्द्रियाणि जायन्ते । एतेभ्यः पुनराकाशादिगतसाक्त्विकांशेभ्यो सिलि- 
तेभ्यो मनोबुद्धथहङ्कारचित्तानि जायन्ते । श्रोत्रादीनां पञ्चानां क्रमेण 
दिग्वातार्कवरुणाश्चिनो 5धिष्ठाददेवता: । मन आदीनां चतुर्णा क्रमेण 
-चन्द्र च तुसु खशङ्कराच्युता अधिष्ठाद्देवताः । 


rr 92 
सर्वगुणप्रधानेभ्य एभ्यो यदुस्पद्यते तदाह--एतैश्चेति । एतैः अपञ्जीकृतैः । 
मनसः स्थानं गलान्तरं ज्ञ॒द्धेवंदनम्‌ अहङ्कारस्य हृदयं चित्तस्य नाभिरिति 
शारीरकोपनिषदि मनआदिगोलकान्युक्तानि । दिग्वाताकप्रचेताश्वीति भागवत- 
मनुस्टत्याह-श्रोत्रादोनामिति । यद्यपि सुबालोपनिषदि घ्राणस्य एथिवी देव: 
तोक्ता, तथाऽपि एथिव्यभिमानिन्या देवताया अश्वात्मना तद्चिष्ठातृत्वादविरोधः | 


eo 


के मिले हुए सत्त्व अंश से मन, बुद्धि, चित्त तथा अहंकार उत्पन्न होते हैं। 
ओोत्रादि पांच शानेन्द्रियो के पांच देवता हैं । श्रोत्र के दिशा, त्वक के वायु, 
चक्ु के सूय, जिह्वा के वरुण तथा घाण के अ्रश्विनी कुमार देवता माने 
जाते है । ( यद्यपि सुबालोपनिषद्‌ में नासिका का अभिमानी देव पृथिवी कहा है 
फिर आपने अश्विनी कुमार कैसे कहा १ ऐसा कहना ठीक नहीं । पृथ्वी का 
अभिमानी देव हो अश्विनी रूप से घाण का अधिष्ठाता होने के कारण यहाँ 
कोई वरोध नहीं ) । वैसे हो मन आदि श्रन्तःकरण की चारों कृत्तियों में भी 
मन के चन्द्रमा, बुद्धि के ब्रह्मा, अहंकार के शंकर और चित्त के बिष्णु 
अभिमानी देव माने जाते हं । | 


सु०-शाब्द, स्पशं, रूप तथा रस के साथ ही अपना गुण गन्ध भी दोखती है । 
पञ्चोकृत पञ्चमहाभूतो में शब्दादि गुणों को उपलब्धि होने से इनके कारण अप ' 
ज्रीकृत पञ्चमहाभूतो में भो श्रनुमान से उक्त गुणों की सिद्धि हो जाती है। 
स्म शरीर तथा ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति 
सु०-नेयाबिकों ने शब्द को आकाश मात्र का गुण माना है, वायु आदि 
भूतो का नदी । इसका खण्डन करते हैं कि इन बातों का नियामक अनुभव 
प्रमाण दै । जैसे आकाश में शब्द की उपलब्धि देख शब्द को आकाश का 
गुण नेयायिक मानते हैं वैसे ही वायु आदि में भी शब्द का उपलम्भ 
देख शब्द को वायु आदि का भो गुण क्यों नद्दों मानते बाधक के बिना 
बाय्वादि में शब्द की उपलब्धिको श्रम कइना उचित न होगा । यद्यपि 
अपञ्चीकृत पञ्चमदाभूत रूप वायु आदि में शब्द का उपलम्भ नहीं है; फिर भो 
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सु०-पञ्जीकृत महाभूत रूप वायु आदि में शब्द की उपलब्धि को देख अपञ्चीकृत 
बायु आदि में भो उसका अनुमान सम्भव हो जाता है । | | 
श्रतएव अपडीकृत महाभूत रूप बाय्वादि में भी शब्द शुर्णो का कथन 
पहले कर आये हैं। यदि कहो, कि जलादि में भो गन्ध का उपलम्भ होने से 
लदि में भी गन्ध को मान लेना चाहिये पृथिवी मात्र में गन्धको क्यों 
मानते हो तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि पञ्चीकरण हो जाने के बाद 
पृथिवी के चतुर्थांश का जल के साथ सम्बन्ध हो जाने से जलादि में गन्घ प्रतीत 
होती है । अतः बाधक विद्यमान होने से जलादि में गन्घ प्रतीति को श्रम मानते 
हे । कारण का गुण कार्य में जाता है नकि कार्य का गुण कारण में । अतः 
पृथ्वी का गन्घणुण अपञ्चीकृत भूत जलादि में सम्भव नहीं हो सकता । ये सभी 
भूत निगुणात्मक माया के काय हैं। फिर भी सच्च गुण प्रधान पञ्चभूतों के 
जुदे-जुदे अंश से पञ्च ज्ञानेन्द्रियों की उत्पत्ति होतो है। यथा आकाश से ओत्र, 
बायुसे त्वचा, अझिसे चक्षु, जल से जिहा ओर प्रथ्वी के सत्त्र अंश से घाण को 
उत्पत्ति हुई दै । सच्च गुण से उत्पन्न होने के कारण इनमें विषय प्रकाशन 
सामथ्यं रहता है ओर इसी से इन्हें ज्ञानेन्द्रियाँ कहते हें । अपब्योऊत पञ्च 
महाभूत के कार्य होने से ये इन्द्रियां इन्द्रियों से नहीं जानी जा सकती । अतः. 
इन्हे अतीन्द्रिय भी कहा गया है । यदि कहो कि हम तो दपण में आँख कान 
नाक तथा जीभ को देख लेते हैं फिर ये श्रतीन्द्रिय कैसे १ तो ऐसा कहना ठीक 
नहीं, क्योंकि उक्त रीति से भी इन्द्रियो के गोलक को ही आँखों से देखते हो, 
इन्द्रियों को नहीं। दपण में आपने नेत्र के गोलक को देखा, नेत्र को नहीं। 
ऐसे ही सर्वच समझना चाहिये। अतः इन्द्रियाँ अतोन्द्रिय है। इन्हीं 
सत्त्व गुण युक्त मिले हुए पञ्चमूतों से एक श्रन्त:करण बना जिसके व्यापार 
भेद से चार नाम पड़ गये । ये भो हृदयादि रूप अपने गोलक में रइकर 
सङ्गल्पादि व्यापार किया करते हैं। श्रोत्रादि पांच ज्ञानेन्द्रियाँ एवं मन आदि 
चार अन्तःकरणों के सहायक देव भो माने गये हैं | इनकी सहायता के बिना 
इन्द्रियाँ अपने व्यापार में असमर्थ मानी गयी हैं । उक्त इन्द्रियों के अभिमानी 
देव ( परमेश्वर को अपने से भिन्न मानकर उपासना करने वालों को ) विघ्न 
डाला करते हैं । क्योंकि देवताओं को भोग प्रिय. है। वे सदा जीवात्मा को 
अपना पशु बनाये रखना चाहते हैं । 
“अथ योऽन्यां देवतामुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽइमस्मीति न स वेद यथा 
पशुरेव, स देवानाम्‌? .[ बु १-४ १० ] (जो उगास्य देव को अपने से भिन्न 


भानकर उपासना करता है, वइ देव अन्य है ओर मैं अन्य हुँ इस प्रकार अपन्ञे 
२३ 
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एतैरेन रजोगुणोपेतेः पञ्च भूतैवर्यस्तैयंथाक्रमं बाकपाशिपादपायू- 
पस्थाख्यानि कर्मेन्द्रियाणि ज्ञायन्ते । तेषां च कमेण वह्लीन्द्रोपेन्द्र म्रत्यु- 
प्रजापलयोऽधिष्ठातुदेबताः । रजोगुणोपेतैःपञ्चभूतैरेब मिलितेः पञ्च 
बायवः प्राग्ापानव्यानोदानसमानाख्या जायन्ते। तत्र प्राग्गमनतान्‌ 


रजःप्रधानानामेषां कायेमाह--एते रे वेति । तेषु पञ्चवायुषु प्राणं लक्षयति- 


श्र०--इन्हो रजोगुणों से युक्त अपञ्चीकृत पञ्चमद्ाभूतों के पृथक पृथक्‌ 

अंश से वाक ,इस्त,पाद,गुदा तथा उपस्थ ये पांच कमेंन्द्रियाँ उत्पन्न हुई | इनके 

`भी पांच अभिमानी देव हैं वाक्‌ के वहि देवता, हाथ के इन्द्र, पाद के वामन, 
गुदा के मृत्यु तथा उपस्थ के प्रजापति देवता है, रजोगुण युक्त श्रपञ्चोकृत 

पञ्चमद्ाभूर्तो के मिले हुए अंश से प्राण उत्पन्न हुआ । जिसके व्यापार भेद 

से पांच नाम पड़ गये । १ प्राण २ अपान ३ व्यान ४ समान ५ उदान | इनमें 


सु०-से उपास्य को भिन्न मानने वाला व्यक्ति वस्तुतः नहीं जानता । इस प्रकार 
तो वह देवताओं का भोगवाइक पशु ही है )। इस विषय में उक्त बृहदारण्यक 
श्रुति प्रमाण है । 

किन्तु उस परमात्मदेब को अपनी आत्मा मानकर उपासना करने वाले 
व्यक्ति को देवविघ्न नहीं करते । उसके लिये वहाँ पर कहा है--'य एवं वेद 
्रहं अहझास्मीति स इदो सवं भवति तस्य ह न देवाश्चनाभूत्या ईशते । आसमा 
ह्येषां स भवति? [ बृ» १-४-१० ] मैं ब्रह्म हूँ, इस प्रकार जो जानता है, वह 
सम्पूण संसार का आत्मा बन जाता है। उसका अनिष्ट देवता भी नहीं कर 
सकते, क्योकि वह॒ देवताओं का आत्मा है। अपना अनिष्ट तो कोई करना 
चाहता नहीं । रजोगुण प्रधान ्रपञ्चीकृत पञ्चमहाभूतों के प्रथक पृथक अंश से 
पञ्चकमँन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं यथा आकाश से वाणो, बायु से इस्त, अग्नि से 
पाद, जल से उपस्थ एवं पृथ्वी से गुदा इन्द्रिय उत्पन्न होतो है। इनके द्वारा 
केबल कम हीं होता है, किसो विषय का शान नहीं होता । इसलिये इन्हे कमें- 
न्द्रियां कहते हैं । यदि कहो--कि हाथ और पेर से भी शीतलता एवं उष्णता 
का ग्रहण तो होता है । तभी तो कहते हें-इाथ जल गया, पेर जल गया १ 

-- ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योकि उक्तानुभव में स्वगिन्द्रिय शीतलता तथा 
उष्णता को ग्राइक है, न कि इस्त पाद । इस्तादि तो केवल ग्रइणादि व्यापार 
मात्र करते हैं। 
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बायुः,- प्राणः, नासांदिस्थानवर्ती । अर्बाग्गमनवानपानः, पाय्वादि- 
स्थानवर्ती । विष्वग्गतिमान्‌ व्यानः, 'अस्बिलशरोरबर्ता । ऊद्ध्वेगमन- 
बानुत्कमणवायुरुदानः, कण्ठस्थानवर्ती । अशितपीताजन्नादि समीकर ण- 
करः समानः, नाभिस्थानवर्ती । 


प्रागिति। सवेदोध्वंगतिमानित्यथ: । तेनोत्कान्तिसमय उदानस्योध्वेगति- 
मर्वेऽपि नातिप्रसङ्गः । 'वायुः प्राणो भूत्वा नासिके प्राविशत्‌’ ( तै० २-४) 
इत्ये तरे यश्र॒तिमनुस्त्याहं नासा दिति । नाभ्यादिनासिकापयंन्तानि स्थाना- 
न्यादिपदाथेः । अपानं लक्षयति--अर्वागिति । अध्योगमनवान्‌ । नाभ्यादि पायु- 
पयन्तस्थानान्या दिशब्दाथः ' तथा चैतरेयश्रतिः “म्ृत्युरपानो भूत्वा नासि प्रावि- 
शात्‌? ( ऐ० २-७ ) इति । व्यानं लक्ष्यांत -वनिष्वर्गित । चिष्वग्गमनवान्सवतो 
गम्रनवान्‌।  उदानलक्षणमाइ--ऊध्व मिति । प्राणे ऽतिप्रसङ्गमा शङ्कथा ह --- 
उत्क्रमणेति । लोकान्तरयात्राकाले ऊध्वंगमनवानित्यर्थः । "अधेकयोध्वं उदानः 
पुण्येन पुण्यं लोर्क नयति? (० ३ ७) इत्यादिप्रश्नोपनिपद्वाक्यमत्र प्रमाणम्‌ । 
यद्वा, यत्‌ पीताशितपानीयान्नाद्युद्गार क्रियोव्कमण्णं तद्धेतुस्तद थ म्‌ूध्वगमनवा- 
नित्यथः। समानं लक्षयति--अशितेति । अस्य खकलशरीरवतित्वेऽपि मुख्य- 
स्थानमाह-नाभीति । प्राणादीनां लक्षणान्युक्तानि मैत्रेयोपन्रिषदि -- “अथ 
योञ्यमूध्वेसुत्कामति एष वाव स प्राणः योऽयमर्वाचं संक्रामति येनेताः शिरा 
अ्रनुव्याक्ञाः योऽयं पीतमशितसुद्गिरति योज्यं स्थविष्ठमन्नं घातुमपाने स्थापयति 


ERs 


श्र०-सदा ऊपर की ओर गति वाले वायु को प्राण कहते हें । वह नासिकादि 
स्थान में रहता है। अ्रधोगति वाले वायु को अपान कहते हैं, त्र गुदादि स्थान 
में रहता है । शरीर में सर्वतोगतिशील बायु को व्यान कहते हैं, वह सम्पूण 
शरीर में रहता है। ऊध्वंगामी होकर उत्क्रमण करने वाले वायुको उदान 
कहते हैं, बह कण्ठ स्थान में रइता है । खाये पीये श्रन्न जलादि का समीकरण 
करने वाले वायु को समान कहते हैं, बद नामि स्थान में रहता है । 


सु०-पञ्च प्राणों मे से प्राण नासिका से लेकर नामि स्थान पर्यन्त रहकर 
२१६०० श्वास प्रश्वास का काम किया करता है । “वायुः प्राणो भूत्वा नासिके 
प्राविशत्‌? [ ऐतरेय २-४ ] वायु प्राण बनकर नासिका में प्रवेशकर गया यह 
ऐतरेय भ्रति प्राण के नासिका स्थान प्रवेश में प्रमाण है । 
उदानबायु मृत्यु के समय ऊष्वं गतिवाला होता है, परन्तु प्राण सदा ऊध्व 
गति बाह्या रहता है। नाभि के नीचे गुदा स्थान पर्यन्त अपान का स्थान ह्‌ 
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ते रेब तमोगुणोपतेरपञ्तीकतभूतेः पञ््रोकृतानि जायन्ते । “तासां 
चरितं त्रिवृतमेकेकां करवाणि? ( छा ६-३-३ ) इति श्रतेः पञ्चाकरण्णो 
पलच्तरणाथ स्वात्‌ । | | 


अणिछ्ठ' चाङ्गे समानयति? इति । तमोह्वगापरधानानामेषां कायमाह--तेरेवेति । 
ननु त्रिदृत्करणस्य श्रतिमूत्तकत्वात्त्रिवृत्कतभूतानीति वक्तव्ये पञ्चीक्कतभूतानीति 
श्वतिविरुद्धमित्यत आह--तासामिति । तेजोऽबन्नरूपाणां मध्ये एकं तेजोभूतं 
द्विथा विभज्य तयोरेके पुनर््धिया विभज्य तयोरंशयोरबन्नयोः संयोजनम्‌ । तथा 
बलं द्विधा विभज्य तयोरेक भागं पुनर्द्विधा विभज्य तयोर शयोस्तेजःएथिव्योः 
संयोजनम्‌ । एवं एथिर्वी द्विथा विभज्य तयोरेकं भागं पुनर्द्धिया चिभज्य तयोरं- 
शयोजलतेजसोः संयोजनमिति त्रितं त्रिवृतमेकैकां करवाणि’ इति श्र॒तेरिति । 
यद्यपि छान्दोग्ये त्रिवृत्करणसुक्तम, तथाऽपि तद्घाक्यस्यो क्तभूतप ञ्चोत्पत््यनुलारि- 
स्वात्तस्याव्य पञ्चभूतोत्पत्तिपरत्वेन सूत्रकारैः सिद्धान्तितत्वात्व्रिवृत्करणस्यापि 
पञ्चीकरणोपलच््णाथंत्वं न्याय्यमिति भावः । 


अ०---तमोगुरु से युक्त अपञ्चोकृत पञ्च महाभूतों से पञ्चाकृत पञ्च 
महाभूतों की उत्पत्ति होतो है । 'तेज, जल तथा पृथ्वी के एक एक का त्रिदत 
करूंगा? यह छान्दोग्य श्रुति में त्रित करण पञ्चीकरण का उपलक्षण है । 


सु०-ओऔर अघोगमन ( मलमूत्र का स्याग ) इसका काम है । “मृत्युरपानो सूत्वा 
नाभि प्राविशत्‌? ( ऐतरेय २-४ ) [ मत्यु अपान वायु होकर नामि में प्रवेश 
कर गया ] यइ श्रुति अपान का नामि प्रवेश में प्रमाण है। सारे शरीर में 
व्याप्त होकर सारे अङ्गो को फेरना एवं बत देना व्यान वायु का काम है । 
“अथेकया ऊध्वं उदानः पुण्येन पुण्यं लोकं. नयति पापेन पापं लोक नयति 
उभाम्यां मनुष्यलोकम्‌” ( प्रश्‍न. उ. ३-७ ) ( ऊपर की ओर जाने वाली नाड़ी 
से उदान वायु चलता है और वह मृत्यु के समय पुण्य कम के परिपाक से. 
त्राण्ी को पुण्यलोक में और पाप कम से पापलोक में तथा दोनों के फलस्वरूप 
मनुष्यलोक में ले जाती है ) इस प्रकार यइ वाक्य उक्त विषय में प्रमाण है । 
श्रथवा अशित पीत अन्नादि ऊथ्ब गमन द्वारा बाहर निकालने का काम भी 
उदाम वायु करता है जिसे वमन कहते हैं। नाभि स्थान में रहकर खाये पीये 
हुए अजादिक का समीकरण कर स्थूल सूच्मादि भाग को नियत स्थान की 
श्योर कर देना समान वायु का काम है । उक्त पांचों प्राण नाभि आदि स्थल 
में रते हैं, इस विषय में लोक प्रसिद्ध श्लोक प्रमाण है । 


र 
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पश्खीकरणप्रकारश्चेत्थम्‌--श्राकाशमादी दिवा बिमज्यतयारेकं 
भागं पुनश्चतुद्धी विभज्य तेषां चतुणामंशानां वाय्बादिपु चतुपु भूतेषु 
संयोजनम । एवं बायु हिघा विभज्य तयारेकं भागं पुनः चतुद्धी 
विभज्य तेषां चतुणोमंशानामाक्राशादिषु संयोजनम । एवं तेज आदी- 
नामपि । तदेवमेकैकभूतम्याद्धं म्वांशात्मकमद्धान्तरं 'चनुर्विधभुतमय- 
मिति प्रथिव्यादिषु स्वांशाधिक्यात्प्रथिव्यादिव्यवद्दार: । तदुक्तम्‌-- 

“वैशेष्यात्त- तद्वादस्तद्वादः? ( ब्र० सू? २-५-२३ ) इति । 


नन पञ्चानामपि पञ्चात्मकत्वे कथं प्रथिवीयमिर्द जलमिस्यादि व्यपदेश 
इत्याशङ्कघाह-प्रशिव्यादिष्बि्ति । अत्र द्वितीयाध्यायान्तगेतं भगवतो व्यासस्य 
सूत्रं ्रमाणमित्याह - लदक्तासति । तुशब्दः शङ्कानिरासार्थः । विशेषस्य भावो 
चेरोष्यम्‌, तस्मान्स्वभागास्य भूयस्त्वा्तद्घादः एखिवीयमिदं जलमित्यादिव्थपदेशः । 
तद्द दपदाभ्यासोऽध्यायसमा ससू चनाथेः । एतेन पञ्चीकरणं सम्प्रदायाध्वसिद्धमपि 
नादरणीयं तन्मूलभूतश्रतिसूत्र योरभावात्‌ , अन्यथा गगनपचनयोश्चाक्षुपत्वा- 
पत्तेरिति प्रत्युक्तम्‌ । अतिसूत्रयोरुपलक्षणाथ त्वादन्यथा पुराणवाक्यानां निरा- 
लस्बनापाताद पञ्ची कृतेतरभूतगुणाना मित रस्मिन्पञ्चीकृतेऽप्यनुपलव्धेः । तथा च 
यथा पञ्चीकततेज आदावपञ्चीकृतस्टशुरुनासेच भानं न स्वपञ्चीकृतस्वेतरगुणान 
सथाऽऽकाशवाय्वोरपीति सघथ। सम्प्रदाय सिद्ध पञ्चीकरणमादरणीयमिति भाव; 


गअ०-पञ्चीऊरणकी प्रकिया इस प्रकार है रि पदले आकाशके दो विभागकर अ थे 
भाग को सुरक्षित रक्‍खा और दूसरे आधे भाग का चार भाग कर बायु आदि 
में एक एक भाग मिला दिया गया । वैमे ही वायु के भी श्रद्धमाग सुरक्षित 
रखकर श्रधे के चार भाग कर आकाशादि इतर भरतो में मिला दिया । इसी 


प्रकार श्रांझ जल तथा प्रथिवी के भी दो दो भाग करके एक भाग को सुरक्षित. 


रक्खा और शेष दूसरे भागों को चार भाग कर अ्रपने से भिन्न भूतों में एक 
एक भाग मिला दिया । इस प्रकार सभी मूतोंमें रावे आधे भाग अपने हैं श्र.र 
आधे स्वात्मक भाग दूसरे दूसरे भूतो के हैं । सभी में सभी भूतो के अंश अआ 
जाने से इन्हें पञ्चीकरण कहते हैं । पृथिव्यादि में स्वांश की अधिकता से 
पृथिव्यादि व्यवहार होवा है। इसी को महर्षि बादरायण ने ब्रदासूत्र में कदा 
हे कि श्रपने अंश की अधिकता होने से प्रथिवी-जत्र-अशि-वायु तथा अकाश 
शब्द से इन्हें कहा जाता है। 
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सु०-> ददि प्राणो गुदेऽपानः समानो नामिमण्डले | 
उदानः कण्ठदेशे स्याद्‌ व्यानः सव॑ शरीरगः ॥ 
इस प्रकार कमन्द्रिय पञ्चक, ज्ञानेन्द्रिय पञ्चक, प्राण्य पञ्चक तथा श्रन्तःकरण 
चतुष्य बतलाये गये । इन्हीं को सूक्ष्म शरीर कहते हैं । 


पञ्चोकरण 


पब्चीकरग्य के विषय में नित करण बतलाने वाळी छान्दोग्य श्रुति 
प्रमाण हैं, वहां पर आकाश ओर वायु की उत्पत्ति न बतज्ञा कर सवप्रथम तेज 
की उत्पत्ति कही, फिर जल एवं प्रथिवी की उत्पत्ति बतलाई । उक्त तीनों भूर्तो 
का विड़त करण स्पष्ट रूप से क्रति में बतल्लाथा गया है। जो पञ्चीकरण का 
उपलक्षण हे । तैत्तिरीय उपनिषद में आकाश एवं वायु की उत्पत्ति के पश्चात्‌ 
शप्रग्न्यादि तीन भूतों की उत्पत्ति कही गयी है । किन्तु छान्दोग्य में सवप्रथम 
तेज की उत्पत्ति बतलायी गयी है, आकाश, वायु की नहीं । ऐसी स्थित में 
आकाश वायु की उत्पत्ति में संशय होने पर मइषि बादरायण ने वियदघिकरणा 
की रचनाकर “अस्ति तु? (ब्र० सू० २.३.२) “गोण्पसंभवात्‌? (ब्र सू २ ३.३) 
इत्यादि सूत्रों से आकाश की उत्पत्ति का समथन किया है । अतः छान्दोग्य 
श्रुति में आकाश वायु की उत्पत्ति का श्रवण न होने पर भो ऐसा अर्थ करना 
चाहिये, कि उस ब्रह्म ने आकाश वायु की उत्पत्ति के बाद तेज को उत्पत्ति को । 
अन्यथा एक के विशान से सव विज्ञान को प्रतिज्ञा भंग हो जायगी। जैसे 
आकाश को उत्पत्ति मे वियदधिकरण प्रमाण है ऐसे ही वायु की उत्पत्ति में 
मातरिश्वा अधिकरण मी प्रमाण है । अतः सु वज्ञ जन वहां पर देख लें । 

पञ्चमहाभूतों की उत्तत्त का समथन हो जाने पर छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
में कथित निबृतूकरण पञ्चीकरण का उपलक्षण है--ऐसा समझने में कोई 
कठिनाई नहीं होगो । अतः त्रिवृत्करण की भांति पञ्च,करण भी श्रतिमूलक है 
शभ्रतिविरुद्ध नहीं । पञ्चोकरण का श्रर्थ सरल रूप से इस प्रकार समके--कहीं 
पांच मित्र यात्रा में जा रहे थे पांचों में से किसी के पास सेव; किसी के पास 
तरबूज; खरबूज, अमरूद तथा केला था। सभी ने भोजन के समय परस्पर 
विभाग की इच्छा से अपने अपने फ्लो का दो दो भाग किया । उनमें से एक 
भाग श्रपने लिए सुरक्षित रखा तथा दूसरे भाग को चार चार हिस्से कर अपने 
से भिन्न चारों मित्रो को सभी ने एक एक भाग दे दिया । ऐसा करने से आधा 
आधा भाग सच के पास अपना रहा तथा आघा दूसरे मित्रों का हो गया। 
ठीक इसी दृष्टान्त को दृष्टि में रखकर पञ्चीकरण प्रक्रिया को समझ सकते हैं। 
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ूरबोक्तेर पञ्च ऋतैलिज्ञशरोरं परलोकयात्रानिर्वाहकं मोच्तपयन्तं स्थायि 
मनोबुद्धिभ्यामुपेतं जञ नेन्द्रि यप व्क न्द्र य पश्र क प्राणा दि पञ्चक संयुक्त 
जायते । तदुक्तम्‌ पञ्प्राण मनो बुद्धिदशेन्द्रिय समन्वितम्‌ । 
अपञ्ती कृत भूतोत्थं सूच्माङ्गं भोगसाधनम्‌ ॥ १॥ इति । 
तच्च दढ्विचिधं-परमपरं च । तत्र परं हिरण्यगभलिङ्गशरीरम्‌ , 
अपरमस्मदादिलिङ्गरारीरम्‌ । तत्र हिरण्यगर्भलिङ्गशारोरं महत्तत्त्वम्‌ , 
अस्मदा दिलिङ्गशरीरमहङ्कार इत्याख्यायते । 


तेषामेव गुणत्रयोपेतानां मन आदिसमुदायात्मकं लिङ्गशरीरं काय मित्याह-— 
पूर्बोक्तेरिति । ननूपलभ्यमानस्थूलशरीरेणेच समस्तकारय निर्वाहारिकमथकमेस- 
दिस्यत आह --परलाक्हेति । तस्य मोच्ेऽप्यभावाभावमाशङ्कगयाह- मोच्तेति । 
ग्रात्यन्तिकप्रलयप यन्तं स्थायीत्यथेः । तेषां समुदायः शरीरमित्यादि मेत्रेयश्रुति- 
मूलकमभियुक्तवाक्यमत्र प्रमाणमित्याह खदुक्तमिति। सूच्मान्नं- सू्‌ क्ष्म- 
शरीरम्‌ । तत्र ब्रह्माण्डव्यापित्वादाद्यं परं, देहमात्रव्यापित्वाद्‌ द्वितीयमपरसित्या- 
शयेनाह-- लत्रेति । 


अ०-- पूर्वोक्त श्रपञ्चोक्कत पञ्चमद्दाभूतों से मोच पर्यन्त स्थायी परलोक 
यात्रा निर्वाइक मन ओर बुद्धि से युक्त ज्ञानेन्द्रिय पञ्चक, कमेंन्द्रिय पञ्चक तथा 
प्राण पञ्चक मिलकर सत्तरद्द तत्त्व वाला यह सूक्ष्म शरीर बनता है। इसे पूर्वा- 
चार्यो ने कद्दा है, ( कि पञ्चप्राण, मन ओर बुद्धि तथा दश इन्द्रियों से युक्त 
अपञ्चोकृत पञ्च महाभूतों से उत्पन्न सूच्म शरीर भोग का साधन है। ) वह पर 
आर पर भेद से दो प्रकार का है। उनमें हिरण्यगर्भ का लिङ्ग शरीर पर है 
झोर हम लोगों का लिङ्ग शरीर अपर है । उनमें भी हिरण्यगर्भ का लिङ्ग शरीर 
मदहत्तत्व है ओर इम लोगों का लिङ्ग शरीर श्रहंकार दै-- ऐसा कहा गया है। 


सु०-श्राकाशादि पञ्चीकरण के समय भी प्रत्येक भूतां के दो ढो भाग करे । 
उनमें एक अपने लिए सुरक्धित रखकर दूसरे दूसरे भाग को चार हिस्सों में बॉट 
कर अपने से भिन्न भूतां में एक एक भाग मिला देने से पञ्चीकरण हो जाता है । 

भूतों का पञ्चीकरण हने पर भी अप॑ने अंश की अधिकता को लेकर यह 
प्रथिवी है -- यह जल है--इत्यादिक व्यवहार होता है। इस प्रकार पञ्चीकरण 
श्रुति एवं सूत्र से सिद्ध होने के कारण श्रनादरणीय नहीं है, अन्यथा पुराण्य 
वाक्यों में वैयथ्य श्राने लग जायगा । अतः पञ्जीकरण प्रक्रिया स्थूल जगत्‌ की 
सृष्टि के लिए श्रादरणीय है। 
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एवं तमोगुणयुक्तभ्यः पञ्ोकृतभूतेभ्यो भूम्यन्तरिक्षस्वमहजनम्तपः 
सत्यात्मकस्योध्वेलोकसप्रकस्य अत लवितलसुतलतलातलरसातलमहातल- 
पातालाख्याधोलोकसप्तकस्य ब्रह्माग्डस्य जरायुजाणड जस्वेद जो द्धिज्नाख्य- 
चतुर्विधस्थूलशरीराणामुत्पत्तिः । तत्र जरायुजानि जरयुभ्यां जातानि, 
मनुष्यपश्वादिशरीराणि । अण्डजानि अण्डेभ्यो जातानि, पक्षिपन्न- 
गाद्शिरीरारि स्वेदजानि स्वेदाज्जातानि, यूकामशकादीनि । 


उद्धिज्जानि भूमिमुद्भिद्य जातानि, वृत्षादीनि । वृत्तादीनामपि पापफल- 
सोगायतनत्वेन शरीरत्वम्‌ । 


RR 5... ~ 
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सुबालश्रतो संन्यासविधावष्यारण्यकश्रती च चतुदेशभुवनात्मकत्रह्माण्डो- 
त्पत्तिरमिहिता तदनुख्त्याह--एबमिति | “शरीरजैः कमदाषर्यांति स्थावरतां 
नरः? इत्यादिवचनमनुस्पत्याह--वृक्षादोनासिति । 


. अआ०- इस प्रकार तमोगुण युक्त पशञ्चीकृत पञ्चमदाभूतो से भूमि श्रन्त रच्, 
स्वगं, महः, जन, तप और सत्य इन सात ऊध्वलोकों को तथा अतल, वित्ल, 
सुतल, तलातल, रसातल, महातल, पाताल, इन अधोलोकों को, इनके समुदाय 
रूप ब्रह्माण्ड की तथा उस ब्रह्माण्ड में जरायुज, अण्डज, स्वेदज और उद्भिज 
ऐसे चार प्रकार के स्थूल शरीरों की उत्पत्ति हुई । इनमें से उदरम्थ झिल्ली 
को जरायु कहते हैं, उससे उत्पन्न मनुष्य पश्वादि शरीर जरायुज कहे जाते हैं । 
आरडे से उत्पन्न होने वाले पक्षी सर्पादि शरीर को ऋण्डज कहते हैं। स्वेद 
( पसीने ) से उत्पन्न होने बाले यूका, मच्छुर श्रादि को स्वेदज कहते ई एवं 
भूमि को उद्भेदन ( फोड़ ) कर उत्पन्न होने वाले वृक्षादि को उद्भिज शरीर 
कहते हैं. । डक्ञादि भी पापकम के फल भोगने के लिए आयतन होने से शरीर 
शब्द से कहे जाते हें । 


सु०--पहले अन्तःकरण के चार भेद बतलाये गये थे । उनमें अहंकार 
तथा चित्त का मन बुद्धि में कन्तर्भाव कर देने से उसके दो भेद मानकर हो 
सूकम शरीर सत्तरइ तत्त्वाला कहा गया है। मन बुद्धि, पांच ज्ञानेन्द्रियां, 
पांच कर्मेन्द्रियाँ, पाँच प्राण, ये सभी मिलकर सूक्ष्म शरीर कहे जाते हें । सूर्म 
शरीर को माने बिना परलोक यात्रा का निर्वाह नहीं हो सकता, क्योंकि आत्मा 
व्यापक है, उसमें गमनागमन सम्भव नहीं । स्थूल शरीर तो मरण के बाद 
यहीं पड़ा रहता है । अतः परलोक में उसका गमनागमन मान नहों सकते । 
इसलिये परलोक यात्रा निर्वादक सूकम शरीर को माना हे | यह आत्यन्तिक 
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सु०-प्रलयरूप मोक्ष से पूव स्थायी बना रहता है। इसीके गमनागमन से सूदम 
शरीर विशिष्ट चैतन्य में गमनागमन का ओपचारिक व्यपदेश होता है। समधि 
व्यष्टि भेद से सूच्म शरीर दो प्रकार के हें--ब्रझाणड व्यापी होने के कारण 
हिरण्यगर्भ का महत्तत्त्व रूप सूच्म शरीर बड़ा माना जाता है ओर एक एक 
देइ व्यापी होने से हम लोगों का छोटा माना जाता है। असल में हिरण्यगर्भ 
का सूच्म शरीर महत्तत्व हे ओर इम लोगों का अहंकार रूप है । महत्तत्व में 
सम्पूण प्राणियों के लिङ्ग शरोर का अन्तर्भाव है, अहंकार में नदीं । अहंकार 
तो व्यष्टि पिण्डादि को लेकर ही हुआ करता है | इसलिए हम लोगों का लिङ्ग 


शरीर अहंकार रूप है और हिरण्यगर्भ का लिङ्ग शरीर महत्तत्त्र है--ऐसा 
मूल ग्रन्थ में कहा गया है । 


स्थूल ब्रह्माण्ड को उत्पत्ति 

श्रपञ्चीक्ृत पञ्चमहाभूतों से सूच्म जगत्‌ की सृष्टि बताई गयी । श्न 
पशञ्च॑क्ृत पञ्चमहाभूतों से स्थूल जगत्‌ की उत्पत्ति बतायी जाती है । स्थूल जगत 
में एक एक ब्रह्माण्ड के अन्तर्गत चौदह भुवन हैं। ये चौदह भुवन तीन 
लोको के श्रन्तगत भी कहे जाते हैं। नीचे के अतल्लादि भुवनो का डान्तर्भाब 
कर देने से भूलोक में आठ भुवन आ जाते हैं, भ्रुवलोंक अन्तरिक स्वरूप है 
ओर स्वः महः-जन:-तपः-सत्यं इन पांच लोकां का अन्तर्माव कर देने से सभी 
सवलोक में अआ जाते हैं । 
इस प्रकार भूः सुवः-स्वः इन्हीं तीनों लोकों में चोदह भ्रुवनों का श्रन्त- वि 
कर देने से सम्पूण ब्रह्माण्ड आ जाता है। इस ब्रझाण्ड की उत्पत्ति तमोगुण 
युक्त पञ्चीकृत पञ्चमहा भूतों से हुई है । 

सम्पूण्‌ ब्रह्माण्ड के भीतंर असंख्य प्राणियों के कर्मफल मोगाथ शरीर की 
रचना भी उक्त तमो गुण युक्त पञ्चीक्गत पग्चममहाभूतों से हुई है। असंख्य 
प्राणियों के शरीर को जरायुजादि चार भागों में विभक्त किया जाता है। इनमें 
चोरासी लाख योनियाँ है--यथा स्थावरं बिंशति लखन, जलजं नव लक्षक्म । 
कमेश्व रूद्र लक्षं च, दशलक्षंं च पक्षिणः ॥ त्रिशल्लच्छं पशूनां च, चतुलच्ं 
च बानरा: | ततो मनुष्यतां प्राप्य, ततः कर्मारिण साथयेत्‌ ॥ ( दक्षादि २० 
लाख, जलचर ९ लाख, कमि ११ लाख, पक्षी १० लाख, पशु ३० लाख, 
बानर ४ लाख, इन ८४ लाख योनियों में भ्रमण करने के बाद मानव शरीर 
प्रा्त करके ( आत्म कल्याणाथ १ कमं करे । 

थे सभी प्राणियों के कर्मफल भोगने के लिये आयतन हैं । इक्षा द शरीर 
पापकर्मो के फलभोगने के लिए आयतन हें । “शरीरजैः कमदोषेर्याति स्थावरतां 
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तत्र परमेश्वरस्य पड्चतन्मात्राद्यत्पत्ती सप्षदशावयवबोपेतलिङ्गशरी- 
रोत्पत्तो हिरण्यगर्भस्थूलशरीरोत्पत्तो च साच्तात्कठत्वम्‌ । इतरनिखिल- 
प्रपञ्ोत्पत्तौ हिरण्यगर्भादिद्वारा--'हन्ताहमिमास्तिस्तो देवताः अनेन 
जीवेनात्मनाऽनुप्रबिश्य नामरूपे व्याकरबाणि? ( छा० ६-३-२ ) इति 
श्रतेः । हिरण्यगर्भो नाम मूर्तित्रयादन्यः प्रथमो जीवः 
स वै शरीरी प्रथमः स जे पुरुष उच्यते । 
अदिकत्तो स भूतानां ब्रह्मां समवतंत ॥ १ ॥ 
“हिरण्यगर्भ: खमवतताञ्र भूतस्य’ ( यजु० १३-४ त्र? स० १०- 
१२०-१) इत्यादिश्रृतेः। एवं भूतभोतिकम्तष्टनरूपिता । इदानीं 


प्रयो निरूप्यते । 


हत ति त > >> 


नन्वशरीरस्य परमात्मनः शरीरसखाध्यघाह्मणादिकाय प्रति कथं हेतुत्वमित्या- 
शाङ्कय तत्र परम्परयेति दशंयति- तत्रेति । कायंकदस्बे । लिङ्गशरीरस्य द्विव- 
धस्य “यो अह्माणं विदधाति पूयम्‌? ( श्वे ६-१८) इत्यादिश्रलिर्हिरण्यगभंस्य 
च साक्षात्‌ बह्मकायत्वे प्रमाणम्‌ । आदिपदं मरीच्यादिसङ हकम्‌ । हिरण्य- 
गर्भादिद्वारा परेशस्य कतृ'त्वे श्रतिं प्रमाणयति--हन्तेति । देबता:-- तेजोऽबन्न- 
सूपाः । ननु हिरण्यराभंस्य परेशम्जूलिंत्रयान्तगंतत्वेन कथं जीवत्वमित्याशङ्गयाह- 
हिरण्यगर्भ इति । अत्र प्रमाणमाह -- स इति । शरीरीति श्रत्या तस्य जीव- 
त्वावधारणान्मूर्तित्रयान्यत्वे श्रतिः प्रमाणमिति भावः। 'ह्मादेवानां प्रथमं 
सम्बभूव? ( सु० १-१ ) इत्याद्याश्रतिरादिपदादादेया । सष्टिप्रतिपाद नोपसंहार- 
यूवक प्रलर्यानरूपणं प्रतिजानीते एर्वामति । 


श्र०--उसर्मे परमेश्वर पञ्चतन्मात्रादि के सप्तदश श्रवयव से युक्त सूच्म 
शरीर की ओर हिरण्यगर्भ के स्थूल शरीर को उत्पत्ति में साच्चात्‌ कर्ता कहा गया 
है। अन्य सम्पूण प्रपञ्च को उत्पत्ति में हिरण्यगर्भ द्वारा परमेश्वर को कारण 
कदा गया है । “अब में इन तीसों देवताओं में इस जोवात्मा रूप से अनु- 
प्रवेश कर नाम रूप को व्यक्त करूंगा ।?--ऐसी श्रति उक्त विषय में प्रमाण 
है। ब्रह्मा, विष्णु, महेश इन तीनों मूतियों से मिन्न हिरण्यगर्भ नामक प्रघान 
नीव है। इस विषयमें भी “बह हिरण्यगर्भ ही प्रथन शरोरी और बही प्रथमपुरुष 
कहा जाता है । भूतों का आदिकर्ता ब्रह्मा प्रथम उत्पन्न हुश्रा । हिरण्यगर्भ 
भूतो से पूव उत्पन्न हुश्रा” इत्यादि श्रुति प्रमाण है। इस प्रकार भूत, भौतिक 
सृष्टि का निरूपण किया गया । 
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सु०-नर:? ( मनुष्य शरीर जन्य कमंदोषों से वृक्षादि स्थावर योनियों को प्राप्त 
करता है ` अत: ज॒द्धादि में भी पाप कर्मों के फल भोगने के लिये आश्रय होने 
से शरीरत्व माना गया है। मानव शरीर को छोड़कर शेष योनियाँ सभी मानव 
जीवन में किये हुए कर्मो के फल भोगने के लिए भोगयोनियां हैं। मनुष्य से 
भिन्न किसी भो शरीर में किये गये कर्मों का फल भोगना नहीं पडता । सूकर 
कूकर आदि को अगम्य गमन अभक्ष्यभक्षणा से पाप नहीं लगता, वैसे ही र.ङ्गा- 
जल स्पश से उन्हें पुण्य भी नहीं होता। देवादि शरीर भी भोग योनि हैं, 
कर्मयोनि नहीं । श्रर्थात्‌ नूतन कम करने का देवों का मो आधिकार नहीं है। 
केवल मानव शरोर में ही प्रारब्ध कल भोग के साथ नूतन कर्म वनता रहता 
है। जिसका फल भागने के लिए पुन. चौरासी लाख योनियों में जाना पड़ता 
है। यह पुण्य पाप का चक्र ब्रह्मात्मेक्य बोच के चिना मिट नही सकता | पर- 
मेशवर भी जीव को तत्वज्ञान देकर ही मुक्त कर सकता. है, अन्य प्रकार से नहीं । 
उस मुक्ति का साधक ब्रह्मात्मेक्य वोच, वेदान्त विचार के बिना संभव नहीं 
है, क्योंकि 'ऋतेज्ञानान्न मुक्ति:ः ऐसी श्रुत है ओर ज्ञान वेदान्त विचार से ही 
होता है । कम और उपासना मल तथा विक्षेप निवृति मात्र के साधन होने से 
मोक्त में परम्परया उपयोगो माने गये हैं। किन्तु तत्वज्ञान तो मोक्ष का साच्यात 
साधन है । इसे इम श्रागे विस्तार से चतला एँंगे | 


माया विशिष्ट परमेश्वर बिना शरीर के शरीर साध्य ब्राह्मणादि 
स्थूल जगत का कारण कैसे हो सकेगा । श्रतः परम्परा से स्थूल ब्राह्मण दि 
जगदुत्यत्ति के प्रति परमेश्वर में कारणता बतलाते हें । माया विशिष्ट परमश्वर 
के सङ्कल्प से श्रपञ्चीकृत पञ्चमदाभूतों के, सप्तदश अवयव से युक्त सूक्ष्म शरीर 
की, एवं हिरण्यगभ के स्थूल शारीर की उत्पत्ति हुई | यो ब्रह्माणं बिदधाति 
पूवम्‌ यो चै वेदांश्च प्रहिणोतितस्मे। तं _इ देवमात्मबुद्धिप्रकाशं मुमुच्तुरवे 
शरणमहं प्रपद्ये ॥ [ श्वे० उ० ६-१८] ( जिस परमेश्वर ने सृष्टि के प्रारम्भ 
में ब्र को बनाया ओर उस ब्रह्मा को वेद दिया, अपने बुद्धि के प्रकाशक 
उस परमेश्वर की शरण में में मुमु पड़ा हुआ हूँ । ) 


इस श्रुति से हिरण्यगभ साच्यात परमेश्बर का काय सिद्ध होता है। 
दिरण्यगभं द्वारा ्रह्मादि देव तथा ब्रह्मा के द्वारा जगत्सृष्टि के प्रत कारणता 
परमेश्वर में बतलायी गयो | रतः समष्टि, ब्यष्टि के भेद से दो प्रकार के सूच्म 
शरीर तथा हिरण्यगमे के स्थूल शारीर के प्रति परमेश्वर में साच्यात कर्तृस्व . 
भतलाया गया । इस प्रकार भूत एवं भोतिक सृष्टि का प्रतिपादन किया गया । 
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प्रलयो नाम त्रेलोक्यनाशः, स च चतुविधिः- नित्यः प्राकृतो 
नैमित्तिक आत्यान्तिकश्चेति। तत्र नित्यः—प्रलयः सुषुप्तिः, तस्याः 
सकलकायंप्रलयरूपत्वात्‌ । धर्माघर्मपूचसंस्काराणां च तदा कारण'त्म- 
नाऽवस्थानम्‌ । तेन सुषुपोत्थितम्य न सुखदुःखाश्यनुभबानुपपत्तिः । 
न वा स्मरणानुपपत्तिः। न च सुषुप्राबन्तःकरणस्य विनाशे तद्धीन- 
प्राणादिक्रियाऽनुपपत्तिः । वस्तुतः श्वासाद्यभावेऽपि तदुपलब्धेः पुरुषा- 
न्तरबिश्रममात्रत्वात्‌ सुपशरीरोपलम्भवत्‌ । 


Ce 


भूलकेऽघोलोकानामन्तर्भावः सवलोके तदुपरष्टानामिति त्रिलोकीपच्े स 
अयः नित्यादिभेदेन त्रिविधः । चतुदशलोकीपत्ते स नेमि त्तक इत्येव । तस्य 
चातुर्विध्यमभिप्रत्याह---स चति । प्रलयो नाम. विनाश इति पाठः स्पष्टः। 
तत्राद्यं लक्षयति --तत्रति । नित्यः प्रलयः प्रतिदिनं प्रवलयः । 'सुषुस्षिकाले 
सकले विलीने! ( कै» १-११ ) इति कैवल्यश्रतिमनुसत्याह--तस्या इत । 
नन्वेवं तर्हिं सुःादिहेतोः धर्मादेः स्म्रृतिहेतोः संग्कारस्य च तदानीं प्रविलया- 
दुस्थितस्य कथं सुखादि भेदभोगः पूवंपदार्थस्मरण्णं चेत्याशङ्गयाह घसमाघसँ,त । 
कार श।त्म ना अविद्यात्मना?ः स्वकायकारणात्मना वा। नन्वन्तःकरणस्यापि 
तदानीं कारण्याव्मनाऽचस्थानात्‌ कथं तद्‌धथीनप्राणनादिक्ियेत्याशङ्कय देह हेतुः्म। - 
देर्विनादोऽपि देहस्थितिवत्त तक्ररोपलब्धिरपे नानुपपन्नेत्याहइ न चेत । ननु 
कारर्णाभावे द्वयमपि विरु्धमित्यपरितोषादाइ - वस्तुत इति । 


० श्च प्रलय का निरूपण किया जाता है । त्रेलोक्य के नाश का 
प्रलय कहते हैं। वह नित्य. प्राकृतिक, नैमित्तिक तथा श्रात्य'न्तक भेद से चार 
प्रकार की है। उनमें सुघुसि नित्य प्रलय है, क्योंकि सम्पूण कायं की प्रलय 
रूपता सुषुसति में दोखती है । उस समय थम, अधम एवं पूर्व संस्कार कारण 
रूप से रहते हैं) इसीलिए सुएस्ति से उठे हुए ब्यक्ति को सु'वदुःखादि के 
श्रनुभव की अनुपपत्ति नहीं होती । श्रथवा स्मरण की श्रनुपर्पात्त नहीं होतो । 
यदि कहो कि सुधुसि में अन्तःकरण का विनाश हो जाने पर अ्रन्तःकरण के 
धीन पाणादि क्रिया की सिद्धि न दो सकेगी ? तो ऐसा कईना ठीक नहीं, 
क्योकि वस्तुतः श्वास आदि के अभाव होने पर उसकी उपलब्धि तत्रस्थ 
पुरुषान्तर को भ्रम मात्र है । जैसे सुघुस पुरुष के शरीर का उपलम्भ तत्रस्थ 
मनुष्यं का भ्रम मात्र है, वैसे दी प्राण आदि के विषय में भी समझना चाहिये । 
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चतुर्विध प्रलय में नित्य प्रल+ क, नया 

सु०- सृष्टि निरूपण के बाद प्रलय का निरूपण ळरते हैं। तीनों लोकों 
के नाश को प्रलय कहते हें । भूभुव: स्वः इन्हों तोनों में ही पूर्तोक्त चौदहों 
भुवनों का अन्तर्भाव कर दिया गया है। जो प्रतिदिन होता हो -सेज्त्य 
प्रलय कहते हैं । काय ब्रह्म के विनाश से होने वाते को पाकुत प्रतय कुरुले 
हं। काय ब्रह्म के दिन के अवसान रूप निमित्त पाकर होन आले +। ने म.त्तक 
प्रलय कहते हैं तथा तच्बज्ञान से होने वाले प्रज्यय को श्र. न्त वत्त्य कह? 
हैं । क्रमश? अच उनका विस्तार से वणुन करते हैं । 

“धुषुप्ति काले सकल्ते विलीने? के० उ० १-१३ । 


( सुघुसि काल में छषुप्त पुरुषों की दृष्टि से सभो पदार्थों का विलय हो 
जाता है ) ऐसा रछि सृष्टिवाद के आधार पर कहा जाता है। केवल घर्माघर्म 
“तथा पूव संस्कार सुषुस्त काल में कारण रूप से श्रविद्या में स्थित रहते हैं । 
इसो के कारण सोकर उठे हुए मनुष्य को पुन: सुख दु.खादि का अनुभव 
होने लग जाता है तथा संस्कार से पूर्वानुभूत पदार्थ का स्मरण हो श्राता है। 
सुष॒प्ति में अन्त:करण कारण रूप से स्थित रहता है कार्य रूप से नहीं--ऐसा 
मानने पर अन्तःकरण के अघोन प्राणादि क्रियाओं का भी विलय सिद्धान्त में 
मानते ही हैं। फिर भी सुषुप्त पुरुष के शरीर एवं शरोर में श्वासादि क्रिया 
होते हुए दोखते हैं । वह ता दूसरे पुरुष को केत्रल भ्रम मात्र है, 'क्योंकि सुषुस 
पुरुष का शरीर जब्र उस समय नहीं रहता तो शरीर में श्वासादिक क्रियाएँ 
कैसे रह सकंगी १ शरीर की स्थिति का कारण घर्मादि के विलय हो जाने पर 
शरीर का भान होना अन्ब पुरुष को भ्रम मात्र है । सपुस्त को जैसे शरार नहीं 
दीखता वैसे हो शारीर क्रिया भी नहीं दीखती । ऋतः जाग्रत्‌ में उसी कारण 
से दृष्टि सृष्टिवाद्‌ के अनुसार पुनः उत्पत्ति हो जाती है । ऐसा मानने में कोई | 
दोष नहीं । 

सुषु्ति में सकल काय (९ स्थूल्-सूच्म शरीर ) का विलय मान लेने 
पर मरे हुए से कोई विलक्षणता से सहीं रह जायगी १--ऐसा कहना ठोक 
नहों-क्योंकि तत्वज्ञान से पूव लिङ्ग शरीर एवं घर्माधर्मादि-अदृष्ट तथा वासना 
लिङ्ग शरीर में स्थित रहते है । श्रन्तर इतना ही है कि सोये हुए का लिङ्ग 
सुघुस देश में रहता है ओर मरे हुए का लोकान्तर में चला जाता है । 

शंका-- यदि सुधुस पुरुष के शरीर तथा श्वासादि क्रिया की उपलब्धि 
तत्रस्थ पुरुष को भ्रम मात्र है, तो वेसे ही तत्रस्थ पुरुषकी कमॅन्द्रयो का व्यापार 
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न चैवं सुप्तस्य परेतादविशेषः । सुप्तस्य हि लिङ्गरारीरं संस्काराम- 
नाऽत्रेब बतंते, परेतस्य तु लाकान्तरे इति वैलक्षण्यात्‌ । यद्वा, अअन्तः- 
करणास्य छे शाक्तो- ज्ञानशक्ति: क्रियाशक्तिश्चेति। तत्र ज्ञानशाक्तिबि- 
शिष्ट्रान्तःकरगास्य सुषुप्तौ विनाशः, न तु क्रियाशक्तिविरिष्ट्रस्येति प्राणा- 
शचस्थानमचिरुद्म । “यदा सुपः स्वप्नं न कञ्चन पश्यति, अथास्मिन्‌ 
प्राण एवैकधा भवति, अथैन बाक सर्वर्नामभिः सहाप्येति’ ( कौ० 
३-२) “सता सोम्य तदा सम्पन्नो भ्वति स्वमपीतो भवति’ ( छा० 
६-८-१ ) इत्यादिश्रुतिरुक्तसुषुप्तौ मानम्‌ । 


सुप्तस्य स्ट्रतादनिशेषमाशङ्कगय परिहरति न चेति । जाग्रदवस्थायां परेतस्य 
लिङ्गशरीरं जन्मान्तरीयतत्तत्यदाथ संस्कार जन्यतत्तत्पदार्थाकारात्मना लोकान्तरे 
स्थितं सुप्तस्य तु तारशसंस्कारात्मनाऽनत्रवेत्यथंः । ननु पुरुषान्तरस्य देहः ग्राण- 
क्रिया च भ्रमात्प्रतीयते न कमेन्द्रियव्यापारादिकमिति वैषस्ये नियासकाभावमा- 
लक्ष्याह- यद्डंति । आदिपदमपानादिसंग्राहइकम्‌ । देहावस्थानं तु स्ट्तशरीरा- 
वस्थानवद्विरुद्धमिति भावः | अत्र प्रमाणमाह यदेति । अथ तदानीम्‌, 
परस्मिन्‌ सुक्त सति, एकधा-- एकः, एनं — प्राणस्‌, अप्येति प्रविशति । 
कौषीतकिश्रतिसुदाहरति- सतेति । सोम्य ! तदा -सुषुखो, सता - सदूपेण 
बदाणा जीवः, सम्पन्नः अभेदं गतो भवति, स्वमपोतः--विलीनः, तिरो- 
हितो पाधिभंवतीव्यथंः । “सति सम्पद्य न विदुः'इव्याद्या श्रतिरादिपदेन माह्या । 


श्र०--तब तो मरे हुए की श्रपेद्ा सुषुस पुरुष में कोई विशेषता नहीं! 
ऐसा कद्दना ठोक नद्दी, क्योंकि सोए हुए का सूक्तम शरीर संस्कार रूप से यहीं 
पर रहता है और मरे हुए का लोकान्तर में चला जाता है । बस इतना ही 
सुघुस तथा मृत पुरुष में भेद है । 

अथवा श्रन्तःकरण की ज्ञान शक्ति तथा क्रिया शक्ति भेद से दो प्रकार 
की शक्तियाँ हें । उनमें ज्ञान शक्ति विशिष्ट अन्तःकरण का सुषुप्ति में विनाश 
दो जाता है, पर क्रिया शक्ति विशिष्ट अन्तःकरण का नहीं होता । अतः सुषुसि 
में प्राणादि के श्रवस्थान में विरोघ नहीं है । 

“जिस समय सोया हुआ मनुष्य कोई स्वप्न नहीं देखता, उस 
समय प्राण में ही एकीभाव हुआ करता है। उस समय प्राण में सम्पूण नाम 
के सहित वाणी विलीन हो जाती है ।?” 

“हे सोम्य ! घुपुसि में सोया हुआ पुरुष सत्‌ से सम्पन्न हो लाता है, 
स्वयं में विलीन दो जाती है ।? इत्यादि श्रृतियां सुषुप्ति के विषय में प्रमाण हैं” 
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प्राकृतप्रलयस्तु कायत्रह्मविनाशनिमित्तकः सकलकार्यनाशः। यदा 
तु प्रारोबोत्पन्ञत्रह्मसाक्षात्कारस्य कायत्रद्मणो ब्रद्मण्डाघिकारलक्षण- 
प्राररथकमेसमाप्तौ बिदेहकेबल्यात्मिका परा मुक्तिः, तदा तजल्लोकबासि- 
नामप्युत्पन्नत्रह्मसाच्तात्कारणां ब्रह्मणा सह विदेहकेवल्यम्‌ । 

त्रह्मशा सह ते सवं सम्प्राप्ते प्रतिसञ्चरे । 

परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥ इति श्रतेः ॥ 


एवं निस्यप्रतयमभिधाय प्राकृतं निरूपयति--प्राकृतेति । सकलकाय- 
विनाशः प्रकृती लयः॥ सुषुप्तेस्तु कार्येब्द्मविनाश निमित्तकसकत्तकाय विनाश- 
रूपस्वाभावात्र तत्रातिव्याप्तिः । प्रागेवोत्पन्नपरबह्मसाक्षात्कारस्थ हिरण्यगर्भस्य 
ब्रह्माण्डाधिकार निर्वाद्वकप्रारब्धकसमैप रिसमापघौ सत्यां यदा विदेहकेवल्यात्मिका 
परमसुक्तिस्तदा तज्ञोकवासिनामप्युत्पन्नरबह्मसाच्षात्काराणा अह्यणा सह तथाभुत- 
अुक्तिरित्यथं; । उक्तार्थे श्रर्ति प्रमाणयति--न्रद्यगृति । प्रतिसञ्चरे--प्राक्ते 
प्रलये, सम्प्राप्त सति, परस्य--हिरण्यपभस्य, अन्ते--सुक्तिसमये, ते--- 
सत्यव्योकवासिनः, कुतात्मानः---प्रास्ततत्त्वसाक्षात्कारा, सव श्रद्यणा सह पर 
पदं-- विदेहकेबल्यं प्रविशान्तीत्यथः । 


शा०-- कार्य ब्रह्म विनाश के निमित्त से होने वाले सकल कार्य के नाश 
को प्राकृत प्रलय कहते हैं जिसे पहत्ते ही ब्रह्म साच्चात्कार हो गया, ऐसे प्रागुत्पन्न 
नहा साच्चात्कार वाले कार्य ब्रह्म को अह्याण्ड अधिकार रूप प्रारब्ध कम समाप्त 
होते ही विदेह केवल्य रूप परामुक्ति प्राप्त हो जाती है। उस समय उस लोक 
के निवासी उत्पन्न ब्रह्म साच्चात्कार पुरुषां को ब्रह्मा के साथ हो विदेह केवल्य 
प्रास हो जाता है। प्राकृत प्रलय प्रास होने पर ब्रह्मा के साथ हो हिरण्यगर्भ के 
अन्त होते समय परलोक निवासी अह्मसाच्यात्कार पुरुष परम पद में प्रवेश कर 
लेते हे ।-- ऐसो श्रुति है । 


सु०-भो सुषुप्त पुरुष में भ्रम से दोखना चाहिये। विषमता का नियामक कुछ 
दीखता नहीं है १ इसी अर्चि के कारण यद्दा ग्रन्थ से समाधानान्तर दे रहे 
हैं। शान-शक्ति विशिष्ट श्रन्तःकरण का सुषुप्ति में विनाश होता है, किन्तु 
क्रिया शक्ति विशिष्ट का नहीं | श्रतः प्राणादि को स्थिति बनी रहती है । स्थूल 
शरीर का रहना मृत तथा सुषुप्त पुरुष दोनों में बराबर है। क्रियाशक्ति विशिष्ट 
अन्तःकरण की स्थिति में कौषोतकि भृति प्रमाण है एवं शानशक्ति विशिष्ट 
` अन्त:करण से अवच्छिन्न चैतन्य जोव सुघुसि में सद्रूप ग्रह्म के साथ अभिन्न 
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एवं स्वतोकवासिभिः सह कार्य अह्मरि मुच्यमाने तदधिछित- 
्रह्माण्डतद्‌न्तबरतिनिखिललो कतद्न्तचरतिस्थावरादीनां भोतिकानां 
भूतानां च प्रकृतो मायायां च ल्यः, न तु ब्रह्मणण, बाधरूपविनाशास्येव 
्रह्मनिठरबात्‌। अतः प्राकृत इत्युच्यते । 
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नन्वेवं तर्हि बाझोऽयं प्रलयो न प्राकृत इत्याशङ्कय तत्त्वविदां बह्मप्रचेशे5- 
य्यतत्वविदा प्रकृतो प्रवेशात््राकृत इत्याह- एर्बामति । ` मायायां स्वयो 
निवातः । तत्र हेतुमाह वाचेति । बह्मनिष्ठठळादू ब्रह्मथमस्वाद्‌ बह्यस्णि 
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अ०---इस प्रकार अपने खोकनिवासियों के साथ काय ब्रह्म के मुक्त हो 
जाने पर उसके अधिष्ठित ब्रह्माण्ड तथा उस ब्रह्माणडान्तवरती सम्पूण लोक . 
एवं उन लोकों में रहने वाले स्थावर आदि भौतिक तथा मूतों का भी अपने 


मूल कारण प्रकृति ( माया ) में विलय हो जाता है, ब्रह्म में नहीं, क्योकि 
बाघरूय विनाश हो ब्रह्म में हुआ करता हे । अतः इसे प्राकृत प्रलय कहते हैं । 


सु०-द्दो जाता है। इस विषय में उक्त छान्दोग्य श्रुति प्रमाण है । अविद्या के 
कारण वह जान नहों पाता कि मैं सुषु्त में सद्‌ ब्रह्म में दी संपन्न हो गया हूँ१' 
इसे “सति सम्पद्य न विदु !? यह श्रुति बतला रदी है । उक्त कोषीतकि श्रुति 
स्पष्ट बतलाती है कि सोया हुआ पुरुष स्वप्न नहीं देखता ओर प्राण में ही 
एकीभूत हो जाता है, उस प्राण में नाम के सहित वाणो विलीन हो जाती है | 
इससे ज्ञानशक्ति विशिष्ट अन्तःकरय् का विलय हो जाता है, किन्तु क्रिया शक्ति 
विशिष्ठ अन्तःकरण की स्थिति बनो रहती है । यद्द सिद्ध हुआ । 
ग्राकुत प्रलय 

इस प्रकार नित्य प्रतय निरूपण के बाद पाकृत प्रलय का निरूपण किया 
जाता है । प्रकृति में सकल काय के विनाश को प्राकृत प्रलय कहते हैं | 
सुघुसि में काय ब्रह्म का विनाश नहीं होता और प्राकृत प्रलय में कार्य ब्रह्म का 


भी विनाश हो जाता है, इतना दोनों में अन्तर है। ब्रह्मा की अवधि को 
आगे स्वयं परिमाघाकार मूल में कहेंगे । ब्रह्माण्ड का अधिकार ब्रह्मा को दिया 
गया है, क्योंकि उतनी बड़ी उनकी प्रारब्च है । इस अपने प्रारञ्च काल में वे 
भी जीबन्सुक्त तो माने जाते हैं, किन्तु विदेइ मुक्त नहीं । उन्हे ब्रह्मपदारूढ़ 
होने से पूवं हो ब्रह्मात्मैक्य बोध छुआ रदता है, किन्तु तपोबल से लम्बी प्रारन्घ 
के कारण ब्रद्माएड शासन का अधिकार उनको दिया जाता दै । अपने प्रारब्ध 
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कार्यंत्रह्मणी दिवसावसाननिमित्त कम्नेलोक्यमात्रप्रलयः नैमित्तिक- 
प्र्ञयः। ब्रह्मो दिबसश्चतुयुगसहस्रपरिमितकालः, चतुयुगसहस्राणिण 
ब्रह्मणो दिनमुच्यते’ इति चनात्‌ । प्रलयकालो दिनसकालपरिमितः 
[त्रिकालस्य दिबसकालतुल्यत्बात्‌ प्राकृतप्रलये नैेमित्तिकप्रलये च 
पुराणवचनानि । द्विपरार्द्ध त्वतिकान्ते ब्रह्मणः परमेष्ठिन 
तदा प्रकृतयः सप्त कल्प्यन्ते प्रलयाय हि ॥ 
एष प्राङ्गतिको राजन्‌ प्रलयो यत्र लीयते । 
इति बचन प्राकृतप्रलये मानम्‌ | 
एष नेमित्तिकः प्राक्त: प्रलयो यत्र विश्वस्तक । 
शेतेऽनन्तासने नित्यमा-मसात्कृस्य चाखिलम्‌ ॥ 
इति वचनं नेमित्तिकप्रलये मानम्‌ । 


तदात्मना स्थितत्वादिति बा । नैमित्तिकं त॑ दशंयति-कार्यति । त्रेलोक्यं 
भूभु वः स्वरिति लोकत्रयम्‌ । बह्यदिवसस्य किँ प्रमाणमित्यपेच्तायामाह~ ब्रह्मश 
इति । नैमित्तिकप्रल्यकालोऽप्येतावानेवेत्याह - प्रयेति । 


Rms, 20. at आ. 


ऋ०--काय त्र के दिन का अन्त रूप निमत्त प्राप्त कर चेलोक्य मात्र 
का प्रलय होता है। इसे नैमित्तिक प्रलय कहते हैं । चतुयुग सहस्त्र परिमित 
काल ब्रह्मा का दिन कहा गया है। “हजार चतुयुगी को ब्रह्मा का दिन कहते 
हें ।? ऐसा बचन है । दिवस काल के बराबर ही प्रलयकाल भी होता हे, 
क्योंकि रात्रिका समय दिनके बराबर ही होता है । प्राकृत प्रलय तथा 
नैमित्तिक प्रलय में पुराण के वाक्य भी मिलते हैं--- 

“जब परमेष्ठी ब्रह्मा के द्विपराध बीत जाते हैं, तब मइटादि सात प्रक़तियों 
का प्रलय होता है। दे राजन्‌! इसी को प्राकृतिक प्रलय कहते हैं, क्योंकि 
प्रकृति में सब का विलय होता है ।?” यह बचन प्राकृत प्रलय में प्रमाण दै । 

जब विश्व स्रष्टा सम्पूण संसार को आत्मसात्‌ कर अनन्तासन पर सो 
जाता है उसे ने।मत्तिक प्रलय कहा जाता है ।? यहद वचन नेमित्तिक प्रलय में 
प्रमाण दे । 

मा 


सु०-कर्म के सम'स द्वोते ही ब्रह्मा भी विदेह कैवल्य रूप परासुक्ति को प्रास कर 

लेता है। उस समय उस लोक के निवासियों में से निन्दे ब्रह्मात्मेक्य बोध झे 

चुक्रा है, उन्हे भी ब्रह्मा के साथ विदेह कैवल्य प्राप्त हो जाता है | हां, किसी 

भोगासक्ति के कारण ब्रह्मात्मेक्य बोघ न होने से कुछ प्राणियों को वापिस म्स 
२४ 


र Fe यना 
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सु०-लोटना पड़ता है । इसे प्ररिभाषाकार “तल्लोकनिवासिनामधि उत्पन्ननरद्म 
साच्दात्काराणाम? इस वाक्य से सूचित कर रहे हैं । 

उक्त बातों की सिद्धि में श्रुति प्रमाण भी है “ब्रह्मा के मुक्ति के समय 
तल्लोक निवासी प्राप्त तत्व साक्षात्कार पुरष भी उनके साथ हो बिदेइ कैवल्य 
को प्रास कर लेते हैं । 

यद्याप अपने लोकवासियों के सहित ब्रह्मा मुक्त हो भ्येतो भो उनके 
श्रधिष्ठातृत्व में ब्रस्ाणडादि का अपने कारणभूत प्रकृति में ही विलय 


होता है, ब्रह्म में नहीं । यह स्मरण रहे कि ब्र्ममें जगत्‌ का बाघ होता दै, नाश : 


नहीं होता । बाच अधिष्ठान तत्त्व के साच्छात्कार से हुआ करता है, अन्यथा 
नहीं । तीनों लोकोंकी प्रकृति चैतन्य के आश्रित माया है । इसलिए उसी भाया 
में सम्पूण कार्योका बिलय बतला रहे हैं । इसी से इसे प्राकृत प्रलय कहते हैं । 


नेमित्तिक प्रलय 
कलियुग को ४३२००० वर्ष, द्वापर की ८६४००० वषं त्रेता की 


१२६६००० वर्षं तथा सतयुग को १७२८००० आयु बतलाई गयी है । 


इसो को खतुयुगी ( ४३ लाख २० वर्ष हजार वधे) कहते हें । इजार बार 
चतुयुंग बोतने पर ब्रह्मा का एक दिन होता है ओर उतनो ही बड़ी रात्रि भी 
होती है । दिन में खृष्टि एवं रात में प्रलय हुआ करती है । ब्रह्मा के दिवस का 
अन्त हो त्रेलोक्य विनाश में निमित्त पड़ता द्वै इसलिये इसे नैमित्तिक प्रलय 
कहते हैं । पुराणों में प्राक्त प्रलय के समय मइततच्च, अहंकार तथा पञ्चतन्मात्रा 
रूप सात प्रकृतियाँ भी लीन हो जाती हैं। परमेष्ठी ब्रह्मा के ज वन का दो 


पराध में बिभक्त कर दिया है। चतुयुग सइख परिमाण से दिन तथा रात्रि का. 
परिगणित करने पर सो वर्ष को आयु ब्रह्मा की बतायी गयी है । उसमें पचास 


बघ पूर्वार्ड तथा पचास वर्षे उत्तराद्ध माने जाते हें । प्रत्येक माङ्गलिक कृत्य के 
प्रारम्भ में सनातन घर्मावलम्बी पुरुष सङ्कल्प बोलता है, उसमें वतमान काल 


को ब्रह्मा का द्वितोय पराथ बतलाया गया है । पराद्ध संख्या सबसे बड़ी मानी 
जाती है। ऐसे दो पराच बीत जाने पर ब्रह्मा मुक्त होते हैं, तल्लोकवासो 
तत्त्ववेत्ता भी मुक्त हो जाते हैं। एवं मइदादिसम्पूर कायं प्रकृति में लीन हो 
जाते हैं । इसी से इसे प्राकत प्रलय कहते है, किन्तु जगत्खष्टा ब्रह्मा के दिवस 


के अन्त में दोने वाले प्रलय को नैमित्तिक प्रलय कहते हैं । नैमित्तिक प्रलय. 


में वबिश्वखष्टा को अनन्त आसन पर सोना बताया गया है। अनन्त का अर्थ 


पौराणिक दृष्टि से शेष किया गया है, किन्तु वेदान्त की दृष्टि से श्रस्मदादि. 
निद्रा के समान हो विश्वसष्टा को निद्रा हो अनन्त पद से विवच्चित होती दे 1. 
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तरीयप्रलयस्तु त्रह्मसाक्षात्कारनिमित्तक: सर्वमोत्त:। स चैकजीव- 
बादे युगपदेव, नानाजीबवादे तु क्रमेण । "सब एकीभवन्ति’ इत्यादि- 
श्रतेः । तत्राद्यास्त्रयोऽपि लयाः कर्मोपरतिनिमित्ताः, तुरीयस्तु ज्ञानोद्‌य- 
निमित्तो लयो ज्ञानेन सहैवेति बिशेषः। एवं चतुर्िधप्रलयो निरूपितः । 


आत्यन्तिकं चतुथंप्रलयं निरूपयति -तुरीयेति 1 सर्वेमोक्त:--अज्ञानेन 
सह कायेचिनाशः । तुरीयप्रलये श्रुति प्रमाणयति सबं इलि । “यत्र त्वस्य 
खव मात्मैचाभूत्तस्केन कं पश्येत? ( ब्रु० २-४-१४) इत्याद्या श्रतिरादिप देनादेया ॥ 
लयस्वाविरेषेऽपि विशेषमाह तत्रेति । तत्र--चतुषु* प्रलयेषु । प्रलयनिरूपण-~ 
सुपसंहर स्तत्क्रमे विप्रतिपत्तेस्तन्निरूपरणं प्रतिजानीते एनमिति । 


seme ~ ~ तिमि 


आ०--ब्रह्म साक्षात्कार से दोने वाले सवमोचक् को चतुथं प्रलय कहते हैं | 
यह एक जोववाद में एक साथ ही सत्रका मोक्ष होता है ओर नाना जोववाद्‌ 
में क्रमशः । इस विषय में “सत्र एक हो जाते हैं? यह श्रुति प्रमाण है। इन 
चारों प्रलयों में से पडले के तीन प्रलय तो कम उपरति के निमित्त से होते हैं, 
किन्तु चतुथं प्रलय ज्ञानोदय से शान के साथ ही होता है। इतनी विशेषता 
है। इस प्रकार चतुर्विध प्रय का निरूपण किया गया । 


सु०-श्रपने प्रारब्ध तथा शासन कायको कारण माया में बिलय कर सो जाना ही 
अनन्तासन पर सोना है, नहं तो अनन्त का श्रथ शेष कर लेने पर अनन्तत्ब 
उनमें न घट सकेगा । क्योंकि वे देश काल वस्तु स परिच्छिन्न हैं ओर अनन्त 
का शर्थ परिच्छेद शून्य होवा दै। ब्रह्म को अपेदा माया में भो सापे 
अनन्तत्व है । इसलिए उसे भी अनन्त कहते हैं ओर उसमें अपने अधिकायों 
के साथ जगत्खष्टा के बिलय को “सोना? शब्द स कदा गया हे। 


अत्यन्तिक प्रलय 

जब ब्रह्म का साद्धात्कार होवा है, तब अज्ञान के सहित सम्पूण 
कार्य का विनाश दो जाता है। इसो को आत्यन्तिक प्रलय एवं संवमोक्त भी 
कहते हैं । वेदान्त में एक जीववाद अर नाना जीवबाद की मान्यता है। एक 
जीबवाद में स्वपनद्रष्टा के समान एक जीव प्रधान होता है ओर शोष स्वप्न में 
दाखने वाले अन्य प्राणियों के समान जीवाभास होते हें । प्रधान जीव के 
भुक्त होते हो जावाभास भी मुक्त हो जाते हैं। इसी को एक जीववाद में एक 
साथ ही सच्च का मोद कहा है । यह एक जोव इम लोगों से भिन्न हिरण्ययं 


३७२ वेदान्तपरिभाषा 


सु०-ही माना गया है ओर शेष अस्मदादि तो स्वप्न में दीखने वाले जीबाभास 
के समान हैं । अविद्या एक है उसमें प्रतिब्रिम्ब भी एक है ओर उसीको हिरण्य 
गभ भी कहते हैं। उसके मुक्त होते ही सभी जीव मुक्त हो जते हैं। 

नाना जीववाद में अविद्या अथवा अविद्या को अवस्थाओं को नाना मान 
कर एवं अन्तःकरण के नानात्व से इसमें प्रतिबरिम्बभुत जोव भी नाना माना गया 
है इन्हें मोच क्रमशः होता है । अर्थात्‌ जिसकी अविद्या नष्ट हो गई, कह मुक्त 
हो जाता है, शेष बन्घन में रद्दते हे । इस नानाजीववाट, एक जीबवाद में 
प्रक्रिया मात्र का भेद है । 'ब्रझ सत्यं जगन्मिथ्या जोवो ब्रह्मेव नापरः? इस 
सिद्धान्त में कोई भेद नहों । “सर्वे एकी भवन्ति’ यह श्रुति आत्यन्तिक प्रलय में 
प्रमाण है । उक्त चारों प्रलयो में प्रलयस्व समान होने पर भी पहले के तीन 
तो कम की उपरामता से होते हैं, और आत्यन्तिक प्रलय तर्ब ज्ञान से होती 
है । ब्रह्माकार बृत्ति सम्पूर्ण संसार को बाधकर स्वयं भी विलीन हो जाती है । 
जिस प्रकार गन्दे जल में डाली हुई फिटकरी की धूलि मालिन्य के साथ स्वयं 
भी नोचे बैठ जाती है, बैसे ही ब्रह्मज्ञान ब्रह्मभिन्न निखिल प्रपञ्च को बाघकर 
स्वयं भी विलोन हो जाता है । फिर दशन श्रवण का कोई प्रसङ्ग ही नहीं 
ऋता, क्योंकि - यत्र त्वस्य सवमात्मेगाभूत्‌ तत्‌ केन क॑ पश्येत्‌ ड २.४.१४ 

यइ श्रति ब्रह्म दशन काल में द्रष्टा, दशन का अभाव स्पष्ट बतला रहो हे । 
अत: आत्यन्तिक प्रलय श्रुति एवं विद्वानों के अनुभव से सिद्ध है । 

प्रलय में-क्र म 

प्रलय का निरूपण करने के बाद ऐसी शकांचा हो जाती हैं, कि 

इन कार्यों का नाश एक साथ होता है अथवा क्रमशः । क्रमशः में भी 
क्रम को आकांच्ा हो जाती है । जिस क्रम से उत्पन्न हुआ था उसो क्रम से 
थव! तद्विपरीत क्रम से १ इन बातों में विद्वानों की विप्रतिपत्ति होने के कारण 
विचार करना आवश्यक हो जाता दै। नेयायिको का कइना है कि घटादिकायं 
का नाश दो प्रकार से होता है-- 

१. समवायिकारख कपालादि के नाश होने पर । 

२. असमवायिकारण कपालसंयोग के नाश होने पर । | 

उभयथा कारण के नाश से कायं का नाश होता है। दो परमाणुओं के 

संयोग को ढथणुक का असमवायिकारण कहते हैं । उसके नाश से कायं 
( दथर]ुक ) का नाश हो जाता है | | 

कारण का नाश काय नाश का प्रयोजक मानने पर कारण नाश दशा में 
जब कार्य का आश्रय अन्य दीखता नहीं, फिर उसकी स्थिति कैसे रद्द स केगो ! 
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स्येदानों क्रमो निरूप्यते भूतानां भौतिकानां च न कारणलय- 
क्रमेण लयः। कारणलयसमये कार्याणामाश्रयान्तराभावेनाबम्थाना- 
~ ह 
नुपपत्तः । किन्तु सष्टिक्रमविपरीतक्रमेण । तत्तत्कायनाशो तत्तज्जनका- 


दृष्टनाशस्यब प्रयोजकतया उपादाोननाशास्याप्रयोजक्त्वत्‌ । अन्यथा 
न्यायमते महाप्रलये प्र्थिवीपरमाणुगतरूपर सादेरविनाशापत्त: । 


स्व सद्धान्तं वक्तुमादौ न्यायमतँ दूषयति--भूतानामिति । तहि केन 
क्रमेण लय इति एउच्छुति-कि त्विति । उत्तरमाह- सृश्रीति । सृष्टिक्रमविपरीत- 
क्रमेण लय इत्यनुषज्यते । तत्र हेतुमाइ--तत्तत्कायेनाश इति अनुगतं हि 
प्रयोजकमस्य तस्वननुगतत्वादप्रयोजकत्वमित्याशयः । विपक्षे दोषमाह-अन्यथेति । 


अ०--श्रत्र उस प्रलयका क्रम बतलाया जाता है। भूत भौतिक पदार्थो 
का कारण के नाश से नाश नहीं होता, क्योकि कास्ण के नाश ह। जाने पर 
काय का दूसरा कोई श्राश्रय तो है नहीं। फिर कारण के अभाव में काय की 
सिद्धि न हो सकेगी | अत: सृष्टि के क्रम से विपरीत क्रम प्रलय में माना गया 
है। उस कार्य के नाश में उसके जनक के श्र्ट का नाश ही प्रयोजक माना 
है। उपादान का नाश कायनाश का प्रयोजक नहीं है। अन्यथा न्यायसिद्धान्ता- 
नुसार महाप्रलय में पृथिवी के परमार] आर में रहने वाले रूप रसादि का नाश 
नही सकेगा । 


सु०-अतः अनुभव बिरुद्ध होने के कारण नेयायिक की उक्त मान्यता ठीक नहीं । 
दूसरी बात यह है, कि मद्दाप्रलय में प्रथिव्यादि परमाणुओं को न्यायशास्त्र में 
नित्यमानने से उनका नाश तो होता नहीं। किन्तु परमाणुगत रूपरसादि का 
नाश वे मानते हैं। यहाँ पर कारण के नाश से कार्य का नाश मानने पर 
पृथिव्यादि परमाणुगत रूप रसादि का नाश न हो सकेगा ।: अतः कायनाश का 
प्रयोजक कारण नाश नहीं है, अपितु काय जनक श्रहष्ट नाश को ही कार्यनाश 
प्रयोजक मानना उचित है | इसलिए वेदान्त सिद्धान्त में सोपान आरोइण क्रम 
के विपरीत क्रम से अवरोहण होता है । ठीक ऐसे ही उत्पत्ति क्रम के विपरीत 
क्रम से कार्य का नाश माना गया है अर्थात्‌ भवन की छत पर चढते समय 
ने.चे वाली संडी पर पहले और श्रन्तिम सोडी पर सब से प॑ छे पैर रखा जाता 
है। किन्तु उतरते समय श्रन्तिम सीढ़ी पर ही पहले और नीचे वाली सीढ़ी 
पर पं छे पेर पड़ेगा । ठोक ऐसे ही प्रलय में भी क्रम समभना चाहिये। जिसे 
मूल ग्रन्थ मे ही दिखला येगे | 


३७% . वेदान्तपरिभाषा 


तथा च एथिव्या अप्सु, अपां तेजसि, तेजसो बायो, वायोरा- 
काशे, आकाशस्य जीबाहङ्कारे, तस्य हिरण्यगभोहङ्कारे, तस्य चाविद्या- 
थासित्येचं रूपाः प्रलयाः । तदुक्त विष्णुपुराण — 
जगत्प्रतिष्ठा देबष ! प्रथिव्यप्सु प्रलीयते । 
तेजस्यापः प्रलीयन्ते तेजो बायो प्रलोयते ॥ १ ॥ 
बायुश्च लीयते व्योग्रि तच्चाव्यक्ते प्रलीयते । 
च्पव्यक्तं पुरुषे नह्मन्‌ ! निष्कले संप्रीयते ॥ २॥ इति । 
एवंचिवप्रलयकारणात्बं तत्पदाथस्य न्रह्मणस्तटस्थलक्तणम । 


डपादाननाशस्य प्रयोजकव्वे सष्टक्मचिपरीतक्रमं दशयति तथा चेति । 
कार्यावस्थानानुपपत्तेरननुगमा पादा ननाशस्याप्रयोजकतयाऽर्टनाशस्य प्रयोज - 
कत्वे सति । हिरण्यग Hाहङ्कारे महत्त्वे । अत्र प्रमाणमाइ--तदुक्तमिति । 
अत्रेन्द्रियादिद्वाराऽव्यक्ते लयो द्रष्टव्यः । आकाशमिन्द्रियेषु इन्द्रियाणि तन्मात्रेषु 
तन्मात्राणि भूतादौ विलीयन्त इति सुबालोपनिषद्वचनानुसारात्‌ । न चेदम- ` 
प्रासङ्गिकं तत्पदाथ लच्चणस्थप्रलयपदाथेनिरूपणं चिना तदबोधादित्याशयेनाह--+ 
एवबिधेति । 


श्प्०--इस प्रकार प्रथबी का जल में, जल का तेज में, तेल का वायु में 
बायु का आकाश में, आकाश का जोवाहंकार में श्रोर जीवाइङ्कार का हिरण्य 
गर्भ के अहङ्कार महततव में एवं उस मदहतत्त्व का माया रूप ाबिद्या में विलय 
होता है। इसी को विष्णु पुराण में कदा दै- 'हे देवर्ष ! सम्पूर्ण जगत्‌ की 
आश्रय पृथिवी जल में विलीन हो जाती है, जल रम्न में विलीन होता है, 
अभि वायु में प्रनीन होता है, वायु आकाश में लीन होता है, आकाश अव्यक्त 
में ओर ऋव्यक्त निष्फल पुरुष में लीन होता हे ।? इस प्रकार प्रलयकारणत्व 
को तत्पदाथ ब्रह्म का तटस्थ लक्षण बतलाया गया । 
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सु०-न्याय मत में उपादान नाश को काय नाश का प्रयोजक मानने पर 
दो दोष बतलाये गये । कारण के नाश हो जाने पर कायं की स्थिति क्याभर 
भी न बन सकेमी। साथ ही सर्वत्र काय नाश का प्रयोजक एक नहीं बतलाते । 
कहीं समवायिकारण के नाश से काय का नाश मानते हैं ओर कहीं असमवायि- 
कारण के नाश से कायं का नाश मानते हें । इसलिये न्यायमत समीचीन 
नहीं है । वेदान्त सिद्धान्तानुसार सृष्टि के समय माया विशिष्ट चैतन्य से हिरण्य 
गर्भ का अहंकार महतच्व, उस मदइतच्व से ज॑वाहंकार, पुनः जोवाहंकार से 
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ननु वेदान्तेत्रह्मसि जगत्कारणात्वेन प्रतिपाद्यमाने सति सप्रपबर्व* 
ब्रह्म स्यादन्यथा स्टृष्टिवाक्यानामप्रामाण्यापत्तरिति चेत? न; न हि 
सश्टिवाक्यानां स्टृष्टौ तात्पय किन्तु अद्वितीये ब्रह्मण्येव । 


नन्क्तमिदं तत्पदाथलक्षणं यथाथ किं चाऽयथाथम । आये, ब्रह्मणः 
सप्रपञ्चतार्पात्तः। न द्वितीयः, तरप्रतिपा द॒ कश्रत्यादिवाक्याना मप्रामाणयापत्तेरिति 
शङ्कते नन्विति । यथा शाखाऽग्रासंलञ्चस्यापि चन्द्रस्य तदग्रसंलस्चतां प्रकल्प्य 
शाखाग्रे चन्द्र इति तरस्थलच्षणम्‌, तथा मिथ्याभूतस्य प्रपञ्चस्य नह्या- 
सम्बन्धेऽपि श्र॒तिषु तद्‌बोधनाय जगज्जनकत्वं प्रकल्प्य तज्ञक्षणाभिघानान्मेव- 
मित्याशयेनाह -- नेति । “नह नानास्ति किंचन? ( क० २-४ १० )। न निरोधो 
न चोत्पत्तिः ( मा० का-२ ३२ ) इत्यादिश्र॒तिबायतेऽथे नास्ति रर धश्रति- 
वाक्यानां तात्पय येन तेषामपामाण्यं भवेदित्याह--न हीति । ननु प्रतीय- 
मानेऽथे तात्पर्याभावे क तहिं तात्पर्यमिति एच्छ॒ति- किं स्विति । “विष सुंच्व’ 
इति वाक्यस्या्तवाक्यत्वाद्‌ बाधिते प्रतीयमानेऽर्थ ताव्पर्याभ'वेन शन्रुणृह भोजन - 
निषेधपरत्वं यथा, तथोक्तवाक्यानामपि श्र॒तिबाधितम्रतीयमानाथे तात्पर्यायोगेनR- 
द्वितीयबह्मपरत्वेन तस्येव प्रतिपादकत्वम्‌, "यत्परः शब्दः स शब्दाथंः इस्यमि- 
` युक्तोक्तरित्युत्तरमाह अद्वितीय इति । 


अ०---वेदान्त में ब्रह्म में जगत्कारणत्व का प्रतिपादन किया, किन्तु ऐसा 
मानने पर तो ब्रह्म सप्रपञ्च दो जायगा ओर ब्रह्म को जगत्कारण न मानो तो 
ब्रा से जगत्सृष्टि के प्रतिपादक श्रुति वाक्य अप्रामाणिक हो जायेंगे १ ऐसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि सृष्टि वाक्यों का सृष्टि प्रतिपादन में तात्पय नहीं है, 
अपितु श्रद्वितीय ब्रह्म बताने में तात्पय है । 


सु०-क्रमशः श्राकाशादि भूतों की उत्पत्ति होती है । उससे विपरीत प्रलय में क्रम 
दिखलाया गया । भौतिक सभो पदाथ पहले अपने २ कारण ८ भूतो ) में लीन 
होते हें। भूत एवं इन्द्रियों अपनी तन्मात्राओं में खन होती हैं ओर इन 
तन्मात्रा का कम मूलम्रन्थ में दिखलाया गया है। रस प्रलय की चर्चा 
श्रप्रासङ्गिक नहीं है, किन्तु तत्पदा थ ईश्वर के तटस्थ लक्षण में जगजन्मस्थिति 
कारण में हो लयकारणत्व बताने के कारस्य न्य चिन्ताद आवश्यक हो जाते 
हें। साथ ही लय चिन्तन करने वाले उपासकों के लिये मी लय चिन्तन के 
माग का दशन हो जाता है। अतः मदावावयाथ विचारकाल में जगरप्रलय की 
चिन्ता को गई । 
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तत्प्रतिपत्तौ कथं रष्टेरुपयोग: ? । इत्थम-य दि स्उष्टिमनुपन्यस्य 
निषेधो ब्रह्मणि प्रपञ्चस्य प्रतिपाद्येत, तदा ब्रह्मणि निषिद्धस्य प्रपञ्म्य 
खायौ प्रतिषिद्धस्य रूपम्येब ब्रह्मणशोऽन्यत्रावस्थानशङ्कायां न निजि- 
चिकित्समद्वितीयत्वं प्रतिपादितं स्यात्‌ । ततः स्वट्डिवाक्वादूतन्नझो- 
पादेयत्बज्ञाने सत्युपादानं विना कायस्यान्यत्र सद्भाबशङ्कयां निरस्तायां 
नेतिनेतीत्यादीनां ब्रह्मण्यपि तस्यासत्वोपपाद्ने प्रपञ्चस्य तुच्छत्तराबगमे 
निरस्ताखिलद्वेतविश्रममखण्डं सर्चिदानन्देकरसं ब्रह्म सिद्धयतीति 
परम्परया स्ृष्टिवाक्यानामप्यद्वितीये ब्रह्मण्येब तात्पयम्‌ । 


ननु शन्रुगृहभरोजनाद्वरं चिषभक्षणमिति ्रतीयमानाथस्य यथा तारशभोजन- 
निषेधप्रतिपत्तौ वि,ननियोगस्तथाऽत्र कथं स्टृष्टरद्धितीयबह्मावबोधने विनियोगः 
प्रपञ्चनिषेधपरैरेच तत्प्रतिपत्तेः, स्पष्टतया ्रतीयमानान्याथंकर्वाक्येर्तद्‌ बोध नस्य 
व्यर्थंतवादित्याशयेन शाङ्कते - तदिति । यस्मिन्ब्रह्मा प्रपञ्चप्रतिषेधः तद्‌ बह्मव 
जगडुपाद। नमतस्तस्यान्यत्रावस्थानाशङ्काभावेन निःसंशयतया मिथ्यात्वसिद्वेर- 
द्विताय ब्रह्म सिदूष्यतीत्येबं तर्प्रतिपत्तौ प्रतीयमानाथविनियोग इति समाधत्ते- 
इत्थामति । निबिचिकित्सं-- संशयरहितम्‌ । 


आ०- सृष्टि का ब्रह्मच्रोध कराने में कैसे उपयोग है १ इस प्रकार है कि 
जैसे वायु में रूप का प्रतिषेच करने पर अन्यत्र पुथव्यादि में रूप की स्थिति 
सुनिश्चित हो जाती है, वैसे ब्रह सृष्टि का उपन्यास न कर केवल अहा में प्रपञ्च 
का निषेध किया जाता, वो ब्रह्म में निषेध किये गये प्रपञ्च की स्थिति की शंका 
अन्यत्र कहीं हो जाती १ ऐसी दशा में निःसंदिग्ध श्रद्दीतोयख का प्रतिपादन 
न हो सकेगा | अतः सृष्टि वाक्य से जगत्‌ कार्य का उपादन कारण ब्रह्म है 
—_ ऐसा ज्ञान होने पर उपादान के सिवा काय को अन्यत्र स्थिति तो होती ही 
नहीं ओर उपादान में 'नेति नेति’ - इत्यादि निषेध मुख से प्रपञ्च का असत्त्वो- 
पपादन करने पर प्रपञ्च में तुच्छुस्व का ज्ञान हो जाने के कारण निखिल दवेत 
श्रम से रहित अखशड सच्चिदानन्द एक इस ब्रह्मा को सिद्धि हो जाती है । 
इस प्रकार परम्परा से सृष्टि वाक्यों का अद्वितीय ब्रह्म में ही तात्पय है । 


सु०-- जगजञ्जन्मादि कारणत्व ब्रह्म का यथाथ लक्षण है अथवा यथाथ? 
प्रथम विकल्प में परमाथतः ब्रह्म में जगत्‌ कारण मानने पर उसमें सप्रपञ्चत्व 
श्रा जायगा । जो निविशेष ब्रह्म को पारमार्थिक मानने वाले आप वेदान्ती के 
लिए अनिष्ट है | द्वितीय कल्प में सृष्टि के प्रतिपादक श्रुति वाक्य अप्राबाणिक 
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घु०-होने लगेंगे ! ऐसा कहना ठीक नहीं । शाखा चन्द्र न्याय से इस तटस्थ 
लक्षण दारा निविशेष ब्रह्म का प्रतिपादन श्रुति ने किया है। जिस प्रकार श्रनन्त 
योजन दूरस्थ चन्द्रमाको भी “सामने शाखा पर चन्द्र है? ऐसा कहने से 
शाखा पर दृष्टि जाते ही चन्द्रमा का दशन हो जाता है। इसी न्याय से 
जगज्जन्मादि कारण के ऊपर दृष्टिपात करते ही तदुपलक्षित निर्विशेष ब्रह्म- 
का साक्षात्कार जिज्ञासु को हो जाता है। अतः ब्रह्म में सप्रपञ्चेता नहीं है । 
सृष्टि बतलाने में श्रुत का तात्पय नहीं है अपितु अ्रद्वेत ब्रह्म प्रतिपादन में सृष्टि 
श्रुति का तात्पय हे--“अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्चं प्रपञ्चथते? - अध्यारोप एवं 
अपवाद के द्वारा निष्प्रपञ्च ( निविशेष ) ब्रह्म का बोध कराया ज्ञाता है । 
इस अ्रध्यारोप-अपवाद न्याय से निरिशिष ब्रह्म का बोध श्रुति भगवती कराती 
है । श्रतः श्रुति वाक्य में अप्रामाण्य नहों तथा ब्रह्म में सप्रपञ्चत्व भी नहीं है । 
| सृष्टि श्रुति का तात्पय 

ब्रहाजिज्ञासु को ब्रह्मच्रोध में सृष्टि श्रत का उपयोग इस प्रकार सम- 
कना चाहिए कि ब्रह्म से जगत्प्रष्ल को रचना तो बतलायो नहीं और उसमें 
प्रपञ्च का निघेच कर दिया, तो स्वभाव से प्रश्न हो जाता है कि यदि ब्रह्म में 
प्रपच नहीं है तो फिर है तो इसका श्रथ यइ तो नहीं होता कि रूप का निखिल 
जगत्‌ में अत्यन्ताभाव है। उसका तो सीधा अथ इतना ही होता है कि वायु 
में रूप का श्रत्यन्तामाव है श्रन्यत्र पृथिव्यादि में रूप रहता है। यह अथंत: 
सिद्ध हो नाता है श्रन्यथा अप्रसिद्ध प्रतियोगिक निषेध होने लग जायगा । 
ठीक वैसे ही ब्रह्म में प्रपंच का निषेध कर देने पर श्रन्यत्र उसकी सिद्ध की 
शंका बनी रद्देगी । फिर श्रुति का तात्पय ( अद्वेत ) सिद्ध न ह्यो सकेगा और 
ब्रह्म से जगत्सृष्टि की कल्पना के बाद उसमें कल्पित जगत्‌ का 'नेति ने त? 
वाक्य से निषेध करते ही प्रपंच का भिथ्यात्व का बोध हो जाता है। फिर तो 
संशय विपयय से रहित अख ण्डेकरस ब्रह्म की सिद्धि हो जाती है। इसलिए 
महावाक्य का अद्वेत बोघन में साच्छातू तात्पय है, एवं जीव, जगत्‌ तथा ईश्वर 
बोघक अवान्तर वेद वाक्यों का अद्वेत ब्रह्म बोचन में परम्परया तात्पय है । 

उपासनादि वाक्यों का तात्पर्य 

वेदान्त में सगुण ब्रह्म का भी उपपादन किया गाया है । सरुण ब्रह्म 
वाक्य उपासना प्रकरण में तथा निगुण ब्रह्म के प्रकरण में भी पढे गये हैं । 
इनमें से उपासना में चिन्तन के लिए कुछ गुण अ्रपेक्षित होते हैं। क्योकि 
गुण के बिना चिन्तन होना कठिन है। अतः उपासना विधि में श्रपेच्छित 
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उपासनाप्रकरणपठितसगुणन्रह्मचाक्यानां चोपासनाविध्यपेच्तित- 
गुणारोपमात्रपरत्वं, न गुणपरत्वम्‌ । निगुणप्रकरणपठितानां सराखस- 
खाक्यानां तु निषेघवाक्यापेक्षितनिपध्यसम्पादकत्वेन विनियोग इति न 
किञ्चिदपि बाक्‍्यमद्ठितीयब्रह्मप्रतिपादनेन विरुध्यते । 


नन्वेवं स्टष्टिवाक्यानामद्वितीयबरहाबोधकत्वेऽपि निर्विचिकित्समद्वितीयत्वं न 
सिध्यति “य एुषोन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषः? ( छा० ६-७ ८) इत्यादिवाक्येः 
सगुण बह्मप्रतिपादानादित्याशङ्कयाह--उपासनेति । “योषिद्वाव गौतमाझिः? 
( छा० ५ ७८ १) इत्यादिवदारोपितगुणे नाप्युपासनासम्भवेन केवलो निशुंणश्चे- 
स्यादिश्र तिविरुद्वा्थंपरत्वसुक्तवाक्या नामयुक्तं, तथा च सगुणब्रह्मवाक्यानि चित्ते- 
का ग्प्यद्काराऽ द्वितीयब्रह्मबोधकानीति भावः । 'मूत्तं चामूर्त च मत्यं चामत्यं च? 
इत्यादिचाक्यानां विनियोगमाह निगुणेति । “अथात आदेशो नेति नेति? 
(बू २-३-६) इत्यादीनि निषेधवाक्यानि । कमेकाण्डवाक्यानामपि व्यावहारिक- 
प्रामाण्यवतां संयोगणथक्त्वन्यायेनाद्वितीयब्यह्मप्रतिपत्तौ चिनियोगमभिप्रेव्याह-— 
न किञ्िइपीति । 


आ० उपासना प्रकरण में पढ़े हुए सगुण ब्रह्म वाक्योंका उपासना 
विधि में अपेक्षित गुणों का श्रारोप मात्र में तात्पय है। ब्रह्म में गुणों के 
अस्तित्व बतलाने में नहीं । निगुण ब्रह्म के प्रकरण में पढ़े गये सगुण वाक्यों 
का-निषेघ वाक्यां में अपेच्तित निषेध्य गुणों के खम्पादक रूप से- विनियोग 
समझना चाहिए ! इसलिए कोई भी वेद वाक्य अद्वितीय ब्र प्रतिपादन के 
साथ विरोध नहीं करता । 


सु०-- गुणों का आरोप मात्र सगुणोपासना प्रकरण) में पठित सगुण ब्रह्म वाक्यों 
का तात्पर्य है । एवं निप्रेथ्य पदाथके बोघ विना उसका निषेघ बनता नहीं । श्रत३ 
निगुण प्रकरण में पठित सगुण वाक्यों के निषेध के लिए अपेक्षित निषेध्य 
गुणों का उपस्थापक होने से उनका बिनियोग हो जाता है। तात्पय यह है कि 
अद्वेत ्रझ प्रतिपादक वाक्य के साथ किसी भो श्रुति वाक्य का विरोध नही है । 


जीव तथा ईश्वर का स्वरूप 
एक अद्वितीय चेतन सवंत्र परिपूर्ण है। उसीके अविद्या रूप माया 
में प्रतिबिम्ब को ईश्बर कहते हैं और श्रन्तःकरण में उसी व्यापक चेतन के 
प्रतिबिम्ब को जीव कहते हैं। जीव की उपाधि श्रन्तःकरण कार्य रूप है । 
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तदेव॑ स्वरूपतटस्थलक्षणलक्षितं तत्पदवाच्यमीश्वरचेतन्यं माया- 
प्रतिबिम्बितमिति केचित्‌। तेषामयमाशय:--जीवपरसेश्रर साधारखां 
चेतन्यमात्रै बिम्बम्‌, तस्येब बिस्बस्याविद्यात्मिकायाँ मायायां प्रति- 
बिम्बमीश्वरचेतन्यमन्तःकररोषु प्रतिबिम्बं जोवचैतन्यम्‌ । “कार्यापाधि- 
रयं जीव: कारणोपाधिरोख्वर:ः इति श्रतेः। एतन्मते जलाशयगत- 
शरावगतसूयप्रतिबिम्बयो रिब जीवपरमंश्वरयो भेंद: । अविद्यात्मकोपाजे- 
व्यापकतया तदुपाधिकेश्वरस्यापि व्यापकत्वम । अन्तःकरणस्य परि- 
च्छिन्नतया तदुपाधिकजीवस्यापि परिच्डिन्नत्वम्‌ । एतन्मते5विद्याक्रत- 
दोषा जीव इब परमेश्वरेऽपि स्युरुपाघेः प्रतिबिम्बपत्षपातित्वादित्यस्थ- 
रसादू बिम्बात्मकमीश्वरचेतन्यमित्यपरे । तेषामयमाशयः:--पकमेब 
चैतन्यं बिम्बत्बाक्रान्तमीस्वरचेतन्यं प्रतिबिस्बत्वाकान्तं जीवचैतन्यम्‌ । 
बिम्बप्रतिल्चिम्बकल्पनो पाधिश्चेकजो बबादे अविद्या, अनेकजीबवादे तु 
अन्तःकरणान्येव । अविद्यान्तःकरणरूपोपाधिप्रयुक्तो जीवपरभेदः । 
उपाधिक्कतदोधाञ्च प्रतिबिम्बे जीव एव वतेन्ते, न तु बिम्बे परमेश्चरे । 
उपाधेः प्रतिबिम्बपज्चपातित्वात्‌ । एतन्मते च गगनसूयस्य जलाढी 
भासमानप्रतिबिम्बसूयस्येच जीवपरयोभेदः । 

ननु किं तल्लक्ष्यं यस्येदं लक्षणद्दयसुच्य़त इत्याकाङ्कायामाह - तदेवमिति । 
नन्वविद्यातो मायाया सभेदाभावात्तत्पतिनिःम्बतस्य च जीवत्वात्कथं मायायाँ 
प्रतिबिम्बितं चेतन्यमीश्वर इत्याशङ्गयाह- तेषामिति । तन्मते जवेश्वरविभाग- 
माइ एतदिति । एवंबिधानेकजीववादे दूषणाभिधानपू्चकं मतान्तरमवतारयति- 
एतन्मत इति । अस्मिन्पक्षे मतद्वयमाह - बिम्बप्रतिनिम्बेति । 


श्र०-- इस रोति सरे स्वरूप लक्षण एवं तटस्थ लक्षण से लक्षित तत्पदवाच्य 
इश्वरचेतन्य माया में प्रतिनिम्नित है, ऐसा कुछ लोगों का कहना है । 
उनका यह भाव है कि जीव एवं परमेश्वर में साधरण चेतन्प मात्र चिम्ब है । 
उसी जिम्ब के अविद्यारूप माया में प्रतिबिम्बि को ईश्वर एवं श्रन्त:करण में 
प्रतित्रिम्ब को जीव कहा है । क्योंकि कार्यापाथिवाला यह जोव है ओर कारणे 
उपाधि बाला यह ईश्वर है । ऐसी श्रुति उक्त जीव ईश्वर के विषय में प्रमाण 
है । इनके मत में जलाशय तथा शारावगत जल के सूय प्रतिबिम्ब में भेद की 
भांति जीव परमेश्वर में भेद है । श्रविद्यारूप उपाधि के व्यापक होने से 
श्रविद्या उपाधि वाला ईश्वर भी व्यापक है। श्रन्तःकरण रूप उपाधि के 
परिच्छन्न होने से अन्तःकरण उपाधिवाले जीव में भो परिच्लिन्नता है । 


"णाल 
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श्र०--इस पक्ष में अ्रविद्याकःत दोष जीव के जैसे परमेश्वर में भी आ 
जयेंगे क्योंकि उपाधि प्रतिबिम्ब की पक्षपाती होती है । इसी अरुचि के कारणा 
श्रन्य लोगों ने बिम्ब को ईश्वर चैतन्य माना हे । उनका यह आशय है कि एक 
हो चैतन्य बिम्बत्व घर्म से आक्रान्त होने पर ईश्वर तथा प्रतिब्रिम्बस्ब घम से 
श्राक्रान्त होने पर जीव कहा जाता है। बिम्ज प्रतिबिम्ब कल्पना को उपाधि 
एकजीव बाद में अविद्या है ओर श्रनेक जीववाद में तो श्रन्त:करण हीहे । 

अविद्या, अन्तःकरणुरूप उपाधि से प्रयुक्त जीव तथा परमेश्वर में भेद है । 
उपाधिकृत दोष प्रतिबिम्ब रूप जीव में ही है, बिम्ब रूप परमेश्वर में नहीं, 
क्योंकि उपाधि में प्रतिजिम्ब पद्पातित्व है--ऐसा कहा गया है। इनके मत 
में अम्च स्थ सूय का जक्ष दि में भासम'न पतिबिम्ब रूप सूयं के साथ जैसे भेद 
हैं वैसे ही जीव ओर परमेश्वर में भी भेद है । 


सु+- ईश्वर की उपाधि श्रावद्या कारण रूप है। जैसे जलाशय के सूय प्रति 
निम्ब तथा शरात्र के सूय प्रतिबिम्ब में भेद है--अ्रम्ब रस्थ सूर्य में भेद नहीं । 
ठ क वैसे इी अविद्या अन्तभ्करण में प्रतिबिम्ब रूप ईश्वर तथा जीव में भेद है । 
अ्रम्+रस्थ सूये के समान मिम्बभूत चैतन्य में भेट नहों है । अन्तःकरण के भेद 
से तत्प्रतिबिम्थित जीव चैतन्य का भेद है । बिद्या के एक होने से तत्प्रति- 
बिम्बत ईश्‍वर चैतन्य में भेद नहीं। अविद्या व्यापक है । इसलिये अविद्योपाचिक 
परमेश्वर भी व्यापक है एवं अन्तःकरण के परिच्छिन्न तथा नाना होने से 
तदुपाघक जीव भी पर्रिच्छुन्न तथा नाना है। तात्पय यह है कि माया प्रति- 
बिम्बत ईश्वर चैतन्य तत्पदवाच्य है, पूर्वोक्त ग्रन्थ से उसी को स्वरूप तथा 
लक्ष्य से बतलाया गया है । । 
बिम्ब प्रतिबिम्ब वाद 

प्रतिबिम्बवाद में दो मान्यता हैं। उनमें पहले अविद्या तथा 
शप्रन्तःकरण में प्रतिजिम्ब को परमेश्वर एवं जीव बताया गया है। किन्तु ऐसा 
मानने पर दोष दीखता है। उपाधि का धम प्रतिबिम्ब में दीखता है । यदि 
परमेश्वर को भी प्रतिबिम्ब रूप ही मानें तो श्रन्त:करण में प्रतिबिम्बित जीव 
में जैमे उपाधि के दोष श्रा जाते हैं, वैते ही श्रजिद्या रूव उपाधिक्कत दोष 
परमेश्वर में भी आने लगेंगे । श्रतः यह पच समोयीन नहीं | इसी असचि के 
कारण अन्यवादी कडते हैं कि बिम्ब परमेश्वर है, और प्रतिबिम्ब जीव है, 
शुद्ध चेतन्य बिम्ब प्रतिबिम्ब भाव से पृथक है। चैतन्थ में बिम्बत्व प्रतिबिम्त्रत्व 
उपाधि के कारण से है। जिस प्रकार दपण रूप उपाधि से दपण में भासने 
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ननु ग्रीवास्थमुखस्य दपंणप्रदेश इच बिम्वचैतन्यस्य परमेश्वरस्य 
जीवप्रदेशेऽभावात्तस्य सर्वोन्तयीमित्वं न स्यादिति चेत्‌ ? न; साश्च- 
ततक्तत्रस्य आकाशस्य जलादो प्रतिबिम्बितरवे बिम्बभूतमहाकाशस्यापि 
जलादिप्रदेशसम्बन्धदशानेन परिच्छिन्ननिम्बस्य प्रतिबिम्बदेशासम्बन्धि- 
त्वेऽप्यपरिच्छिन्नश्रह्मनिम्बस्य प्रतिनम्बदेरासम्बन्धाबिरोधात्‌ । 

नन्वस्मिन्मते पूर्वोक्तदोषाभावेऽपि दोषान्तरमस्तीति शङ्कते नन्विति । 
बिम्बस्य प्रतिबिम्ब देशावर्तित्वनियमादिति भावः । उक्तनियमस्याकःरी व्यमि- 
चाराव्परिच्छुन्नविम्बस्य तथात्वेऽप्यपरिच्छिन्नबम्बस्य तथात्वाभावान्मैवमि- 
त्याह-नेति । जलादिस्थ आकाश एव भातीति शङ्कोनिरासाथंमुक्तम्‌-साश्रति । 


NS ohio, ~ ~ ——— 


अ०- जिस प्रकार दपण प्रदेशसे पृथक ग्रीवास्थ मुखका परतिन्रिम्ब दपण 
में पडता है वैसे हो जीव प्रदेश से भिन्न विम्ब चैतन्य परमेश्वर का अविद्यादि 
में प्रतिबिम्ब मानोगे, तब तो जोव प्रदेश में अभाव होने के कारण परमेश्वर 
में सर्वान्तर्यामित्व सिद्ध न हो सकेगा ९ 


ऐसा कहना ठीक नहीं क्योकि साश्र नक्षत्र आकाश का जलादि प्रदेश में 
सम्बन्ध देखा गया है । वैसे ही परिच्छिन्न निम्ब का प्रतिबिम्ब देश में सम्बन्ध 
न होने पर भी अपरिब्छिन्न ब्रह्म रूप निम्न का प्रतिबिम्ब देश के साथ सम्बन्ध 
मानने में विरोध नहीं है । 


सु०-वाल्ले मुखको प्रतिन्रिम्ब, ग्रीवास्थ मुस्नको निम्न कहते हैं । दपंण के रहने पर 
ही बिम्बत्व प्रतिबिम्बत्व कहा जा सकता है, दपण के अभाव में ग्रीवास्थ मुखको 
बिम्च नहों कहा जा सकता दै । दोनों ओपाधिक होने पर भी उपाधि का धर्म 
प्रतिबिम्ब में भासता है, बिम्ब में नही । अर्थात्‌ दपंण स्वच्छ हो तो प्रतिबिम्ब 
स्वच्छ दीखता है, दपण मलिन हो तो प्रतिनिम्न भी मलिन ही दोखता है । 
दपंण के छोटे बड़े रहने से प्रतिबिम्ब भो छोटा बड़ा दीखता है किन्तु दपण 
रूप उपाधि के घम का मुख के साथ कोई सम्बन्ध नहीं होता । ठोक ऐसे ही 
अविद्या एवं श्रन्तःकरण में प्रतिबिम्ब रूप जोव चेतन्य में उपाधिकृत दोष 
रहेंगे, ब्रिम्म रूप ईश्वर चैतन्य म नहीं। उसमें बिम्बत्व से भिन्न कोई घर्म 
नहीं है किन्तु उपाधि के अभाव में विशुद्ध चैतन्य में तो बिम्बत्व भी नहीं हे । 
अतः बिम्न प्रतिनिम्ब भाव से रहित शुद्ध चैतन्य वेदान्त का प्रतिपाद्य तथा 
बिद्ददनुभब सिद्ध मुमुक्लुओं से श्रधिगम्य हे । 
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न च रूपहीनस्य ्रह्माणो न प्रतििम्बसम्भवः, रूपवत एव तथात्व- 
द्शेनादिति वाच्यम्‌ ? नीरूपस्यापि रूपस्य प्रतिबिम्बदरानात्‌ । न च 
नीरूपस्य द्रव्यस्य ` प्रतिबिम्बाभावन्ियमः ? आत्मनो द्रव्यत्वाभाव- 

स्योक्तत्वात्‌। "एकधा बहुधा चेव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌’ ( त्र बि० १२) 


नन्वश्चादिकमेच तत्र प्रतिबिम्बते नाकाश, तस्य रूपस्पशरहितत्वादूपवत 
एव प्रतिबम्बतस्वदशनात, तथा च नीरूपस्य अरह्मणो न प्रतिबिम्बसम्भव 
इत्याशङ्कय परहरति-न चेति। किं रूपवत एव प्रतिबिम्बम्‌ ? उत रूपवतो 
व्यस्य १ इति विकल्प्याद्यं प्रत्याह-- नीरूएस्यापीति । द्वितीयमनूद्य दूषयति 
न चेति । थतः समवायिकारणं शुणाश्रयो वा द्रव्यमतः। आत्मनस्तु निर्गुंश- 
स्थात्समवायासिद्धेश्च द्र व्यत्वाभावस्योक्तत्वादित्यथः । तथा च नीरूपस्य द्वव्यस्या- 
काशादेः म्रतबिम्बानभ्युपगमेऽपि नीरूपस्याद्रव्यस्य अह्मणणो रूपवत्प्रतिबिम्बं 
सम्भवस्यचेति भावः । 


प्र०-- रूपहीन ब्रह्म का प्रतिबिम्भ होना सम्भव नहीं है क्योंकि दृष्टान्त में 
रूपवान्‌ का, रूपवाले जलादि में प्रतिबिम्ब पड़ना बतलाया गया है १ ऐसा 
कहन। ठीक नहों, क्योंकि रूप रहित रूप का भौ प्रतिनिम्ब देखा गया है। 
यदि कहो कि नीरूप द्रव्य का प्रतिबिम्ब नहीं होता ऐसा नियम है तो ऐसा भी 
कहना ठीक नहीं, क्या आत्मा में द्रव्यस्व का अभाव कह आये हैं । “एक 
ही परमेश्वर जलचन्द्र को भांति श्रन्तःकरण उपाधि के कारण से अऋनेकरूप |. 
में दीखता है ।?? 


सु०--प्रतित्रिम्ब ईश्वरवाद पच में जोव की भाँति ईश्वर में भी अविद्याकुत 
दोष आ रहे थे वे दोष ईश्वर को निम्ब रूप मान लेने पर नहीं आते यइ बात 
सत्य है फिर भी सवॉन्तर्यामित्व तो बिम्ब ईश्बरवाद में भी सिद्ध न हो सकेगा, 
क्योंकि सब के श्रन्दर रहकर नियमन करने वाले को सर्वान्तर्यामि कहते हेईऐेसे 
ही-'य: पृथिव्यां तिष्ठन्‌? से लेकर यो विज्ञाने ति्टन? इत्यादि बाक्य पयन्त 
श्राचिदेविक एवं आध्यात्मिक उपाधियां के भीतर रहकर नियमन करने वाले को 
सर्वान्तर्यामि घट से दृइ० श्रुति बतला रही है । आपने अविद्या अथवा अन्तः 
करण्‌ में प्रतिबरिम्ब के नीब तथा बिम्ब को ईश्वर कहा, किन्तु प्रति्रिम्ब देश से 
बिम्ब कुछ दूर पर ही स्थित रहता है ऐसा लोक में देखा गया है यथा ग्रीवा में 
स्थित मुख का दपण में प्रतित्रिम्म पड़ता है । वहइ ग्रीवास्थ मुख दपंण प्रदेश में 
नहीं है देश वैसे दी अन्तःकरण में प्रतिबिम्ब जिसका पड़ रहा है वह बिम्ब 
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व्यथा ह्ययं ज्योतिरात्मा विवध्वानपो भिन्ना बहुघैकोनुगच्छन्‌। 
इत्यादिवाक्येन न्ह्माप्रतिबिम्चामाबानुमानस्य बाधितत्वाच्च । तदेचं 
तत्पदार्थो निरूपितः । 


द्रव्यस्वाभ्युपरामेऽपि दोषाभाव इत्यभिप्रेत्य हेत्वन्तरमाह -एकधेति । ` 
एकधा इश्वररूपेश एकः। बहुधा जीवात्मना नानारूपः। आदिपदेन 
“उपाधिना क्रियते भेदरूपो देवः चेत्रेष्वेवमजो ऽयमाव्मा? इति वाक्यरोषो ग्राह्यः । 
त्रह्मप्रतिचिम्बा। भावानुमानस्य- बह्म न प्रतिब्रिम्बितुमहत्यच क्षुषस्वादूगन्या- 
दिवदित्येवंरूपस्यानुमानस्य । तथा च बादरायणस्य सूत्रे आभास एव च? 
(ब० सू २-३-५० ) “अत एव चोपमा सूयंकादिवत्‌' ( न० खू० ३ २-१८) 
इति । अत्र विस्तरभयाद्‌ मूलकृता रयक्तोऽवच्छेदचादोऽपि द्रष्टव्यः । तथा हि 
घटाकाशवदन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्यं जीवस्तदनचच्छिन्नं तदीश्वरः । आलोक- 
ग्रतिविम्बे गगनप्रतिबिम्बतत्वव्यवहारस्य भ्रममात्र मूलकतग्रा निम्बस्य प्रतिबिम्ब- 
स्थानाभावनियमस्य भङ्गाभावाद्‌ त्रह्मग्रतिबिम्बो न युक्त: । ननु ब्रह्माण्डान्तर्‌- 
वर्तितत्त दग्तःकरणोपाधिमिर्तदन्तव तिचेतन्यस्य सर्वात्मना जीवभावेनावच्छेदात्त- 
दवच्छेदरहितचेतन्यात्मकस्येश्वरस्य अह्य'ण्डान्तरसच्वापत्तरत्रा।प समानेति चेन्न । 
अ विद्याश्र यस्वान्तःकरणसंचर लितत्वाद्य॒ पा चिकाज्जी वा द्भिन्नस्या विद्या वषयत्वान्तःकर = 
णासंतलितत्वाद्यपाधिकस्यान्तर्यामिण इश्वरस्य बह्म.ण्डान्तरवस्थानसम्भवात्‌ । 
नच कार्योपाथिरयं जीवः कारणोपाधिरीशवर इति वाक्यविरोधः । तस्य पक्ष- 
इयेऽपि तुल्यत्वात्‌ । कारणावच्छिन्नस्य कार्यानवच्छिन्नत्वे बाधकाभावात्‌ । न 
चास्मिन्पच्षे श्रतिसूत्रविरोधः । भाष्यकारेरेचात एव चेति सूत्र व्याख्याय सूर्या दि- 
वदात्मनः प्रतिबिम्बो न युज्यत इति तदाच्ेपकत्वेन 'अम्डुचदग्रहणात्त न तथा- 
त्वम्‌? (ब्र० सू ३-२-१३ ) इति सूत्रं व्याख्याय 'बृद्धिहासभाक्त्वमन्तभाचादु- 
भयसखामञ्ास्यादेवम्‌? ( ० सू» ३-२-२० ) इति सूत्रे डक्तानुपपत्तिमङ्गीकृतयेव 
श्रत्युक्तरष्टान्तस्य सोपाधिकस्यात्मनो बुद्धिहासादिभाक्त्थं न निरुपाधिकस्येति 
प्रदशनाथं न चात्मा प्रतिबिम्बत इत्यभिहितत्वात्‌ । ब्॒ृहदारण्यकभाव्यादी प्रति- 


अआअ०-“'जिस प्रकार ज्योतिरूप सूर्य एक होता हुआ भी भिन्न भिन्न जल के 
मेद से बहुथा प्रतीत होता है? इत्यादि वाक्य में एक ब्रह्म की उपाधि भेद से 
अनेक रूपता सिद्ध हो जाती दे। अतः उक्त श्रुति वाक्य से ब्रह्म प्रतिबिम्ब 
अभाव का साधक अनुमान बाधित द्वो जाता है । इस प्रकार तत्पदाथ का 
निरूपण हुआ । 


है 


३८% वेदान्तपरिभाषा 


बिम्बरूपेण प्रवेशो न सम्भवतीत्युक्तत्राच्चेति सङच्तेपः । सिस्तरस्त्वन्यत्र 
द्वष्टञ्यः । सूलकतुरप्ययमेव पक्तोऽभिप्रेतः । प्रत्यक्षपरिच्छेदे ईश्वरसाक्तीत्यादि- 
प्रकरण एतत्पछस्य स्तसम्मतत्वेन सूचितत्वात्‌ । तव्पदार्थनिरूपणसुपसं हरं स्त्व- 
पदाथ निरूपणं प्रतिजानीते - तदेचमिति । 


सु०-चेतन्य अन्तःकरण प्रदेश में नहीं है। ऐसा पूत्रांक्त दृष्टान्त से मानना ही 
पड़ेगा, फिर तो परमेश्वर में सर्वानार्यामित्व सिद्ध होना कठिन हो जायगा १-_ 
ऐसा कहना ठीक नहीं-परिच्लिन्न ग्रीबास्थ मुख का दपण प्रदेश में रहना सम्भव 
नहीं है । फिर भी अपरिच्लिन्न बिम्ब अकाश, प्रतिबिम्ब प्रदेश जलादि में भी 
है हो । अर्थात्‌ जलादि में बादल तारे इत्यादि के सहित आकाश का प्रतिबिम्ब 
का बिम्ब भूत व्यापक महाकाश जलप्रदेश में भी है । वैसे ही अन्त:करगा में 
जिस अपरिच्छिन्न चैतन्य का प्रतित्रिम्ब पड़ता है वह व्यापक होने के कारण 
प्रतिबिम्ब प्रदेश अन्तःकरण में भी रहता हो है | ऐसा माननेमें विरोध नही है। 

आपने जल में आकाश का प्रतिन्रिम्म बतलाया, किन्तु विचार दृष्टि 
से अ्रश्रादि का ही उसमें प्रतित्रिम्म दोखता है । नीरूप आकाश का नहीं । ठीक 
वैसे हो नीरूप ब्रह्म का भी प्रतिबिम्ब सम्भव नहीं है, क्योंकि संत्र रूप वाले 
पदाथ का ही रूप वाले पदाथ में प्रतिबिम्ब देखा गया है । स्वज्ञ नल में 
श्रनन्तयोजन गाम्भीयरूप प्रतिबिम्ब काश का कथंचित्‌ मान भी लें, फिर भी 
प्रतिबिम्ब का आश्रय तो वहाँ रूपवद्‌ द्रव्य जल दी है । अतः नीरूप रविद्या 
में रूपरहित ब्रह्म का प्रतिचिम्ब कथमवि सम्भव नहीं है १ ऐसा कइना ठीक 
नहीं । क्योंकि गुणे गुणानङ्गोकारात्‌? इस नियम से रूप में रूप आप भी नहीं 
मानते, फिर भी उसका प्रतिबिम्ब दपणादि में दीखता है । एवं नीरुप शब्द 
की प्रतिध्वनि रूप प्रतिबिम्ज नीरूप आकाश में देखा गया है । चैसे ही नीरूप 
ब्रह्म का रूपरहित श्रन्तःकरणादि में प्रतिबिम्ब हो सकता है। यदि कहो कि 
रूप रहित गुण का प्रतिबिम्ब हो सकता है, किन्तु रूपरदित द्रव्य का प्रतित्रिम्न 
नेहों हो सकता १ तो ऐसा कइना ठीक नहीं, क्योंकि आत्मा निगुण धोने से 
गुणाश्रय रूप द्रव्य नहीं है । एवं समवाय की सिद्धि न होने के कारण सम" 
बायक'्रणत्व रूप द्रव्यत्व भी आत्मा में नहों है। इसे इम ब्रहुघा कद अये 
` है | श्रतः त्रिम्य ईंश्वरवाद में कोई दोष नहीं । ईश्वर बिम्ब है, यह बात उक्त 
श्रेति से सिद्ध दो चुकी दै। महर्षि बादरायण ने भी ब्रह्मसूत्र में “आभास एव 
खे? (आस ही जीव दै) इत्यादि सूत्रों से - जीव को प्रतिबिम्ब तथा ईश्वर को 
भिम्ब सिद्ध कर चुके हैं । 


विषयपरिच्छेद्‌: ३८५ 


इदानीं त्वं पदार्थो निरूप्यते । 
एकजीबवादेऽविद्याप्रतिबिम्बो जीवः, अनेकजीबवादे अन्तःकरण्ण- 
प्रतिंचम्बः। सच जागप्रत्वप्रप्तषुप्रिरूपावस्थात्रयबान । तत्र जाग्रदशा 
नामेन्द्रियजन्यज्ञानाचस्था । अतस्थान्तरे इन्द्रियाभावाजातिव्याप्तिः । 
| इन्द्रियजन्यज्ञानं चान्तःकरणणत्रृत्तिः | स्वरूपज्ञानस्यानादित्वात्‌ | 


तत्रेकजीववादे तत्स्वरूपमाह -- एकेति । अविद्याया एकत्वेन तत्प्रति- 
बिम्बस्य ज्ीचस्याप्येकव्वोचित्यादिति भावः । “तथो यो देवानां प्रत्यचुद्धवयत स 
एव तदभवत्तथर्षोरां तथा सनुष्याणाम्‌? (चूळ १-४-१० ) "यथाग्नेः क्षुदा- 
विस्फु लङ्गा व्युच्चरन्ति एव मेवैतस्मादात्मनः सवे एत आत्मानः ( न्रु० २-३-२० ) 
ड्त्यादिश्र॒तेः 'मामव ये प्रपचन्ते मायामेतां तरन्ति ते? (भ० गी० ७ १४ ) 
इत्यादिस्म्ट्रतेः “भोगेन स्वितरे क्षपयित्वा सम्पद्यन्ते’ ( ब्रश सूळ ४-१-१९ ) 
इत्यादिसूत्रात्‌ । स च स्वात्मभूतानिव घटाकाशस्थानीयानविद्योपस्थापितनामसरूप- 
कृतकायकरणसङ्गातानुरोधिनो जीवाख्यान्‌ विज्ञानात्मनः प्रतीष्ट इत्यादिभाष्याद्‌- 
नन्तजीवनभासास्पद मेकर बह्येति पञ्मपादाचार्योक्तश्चैकजीववादो युक्त 
इत्यभिप्रेत्याह = ने केस । इदसुपलच्षणमविद्यार्वाच्छुन्नो जीव इति मतस्यापि, 
मायाभिरिति बहुवचन।दविद्यायास्तच्छुक्तवांनानास्वाज्जीवनानास्वस्‌ । अजामित्येक= 
वचनं तु जात्यभिञत्रायकम्‌ । न च कार्योपाधिरयं जीव इति चाक्यविरोधः 1 
समाहितत्वात्‌ । स्वमपीतो भवति’ (छा० ६-४-१) इति श्र॒त्िस्तु तदानीमन्तःकरण- 
खये कतृ त्वाद्यमावादुपपन्ना । रात्यादिकमप्यातिव। हिकशरीरगमनादि प्रयु क्तमित्य- 
विरोधः । तस्योपाथिगतावस्थावच्वमाह- स चेति । तुरीयावस्थातूपाधिता- 
दात्म्याध्यासनिश्वक्तिकाली ना । तटुपहितचेतन्यस्य जीवस्य जाम्रदाद्यवस्थात्रयवस्वं 
खच्तणमुत्तम्‌, तत्र जाम्रदवस्थां लक्षयति--जासप्रदिति । इन्द्रियजन्यज्ञानयोग्य- 
समय इत्यथः । इन्द्रियजन्येति पदङ्त्यमाह-श्रवस्थान्तर इति । स्वझसुषुप्त्य- 


श्०---श्रब त्वं पदाथ का निरूपण करते हैं। एक जीयवाद में अविद्या 
में प्रतिबिम्ब एवं अनेक जीवबाद में अन्तऽकरण में प्रतिबिम्भ को जोव कहते 
हे । वह जीव जाग्रत्‌ स्वप्न और सुघुसि रूप तीन अवस्था वाला दे । 

अ०-उक्त तोनो अवस्थां में इन्द्रियनन्य शानकी अवस्थाको जाअत कहते 
हें दूसरी अबस्थाओं में इन्द्रियों का ्रभाव होने से जाग्रत के लक्षण की श्रति- 
च्यासि नहीं है | इन्द्रिय जन्य शान अन्तःकरण को बृत्ति रूप है, क्योंकि स्वरूप 
शान तो अनादि होने से इन्द्रिय जन्य नहं दै । 

रज 


२०३ वैदान्तपरभाषा 


ख्रस्थयो रिव्यथं: । इन्द्रिजन्यज्ञानस्वरूपं किमिरयाकाङ्कायामाह-इन्द्रिय जन्येति । 
थैतन्यरूप ज्ञानं कुनो नेत्यत आह--श्वरूपेति । 


सु०--जिस प्रकार गन्ध चाक्षुष ज्ञान का विषय नहीं है । श्रतएव गन्ध का 
प्रतिबिम्ब भी नहीं होता । वैसे ही परमेश्वर का प्रतिबिम्ब नहीं हो सकता । यह 
ब्रह्म में बिम्बत्वाभाव का साधक अनुमान पूर्वोक्त श्रत एवं सूत्र प्रमाण से 
बाधित जानना चाहिये। पूर्वोक्त ग्रन्थ से परिभाषाकार को प्रतिबिम्ब जीव तथा 
बिम्ब ईश्वर पच्च हो श्रभीष्ट प्रतीत होता है। इसमें अथतः भाभासवाद एवं 
अवच्छेदवाद का खण्डन भो जान लेना चाहिये । 


त्वंपदार्थ निरूपणं 

अविद्या के एक होने से उसमें प्रतिनिम्ब रूप जीव भी एक है किन्तु 
एक जीववाद पक्ष में बन्धमोच्चादि की व्यवस्था संभव न होने के कारण एक 
जीववाद श्रुति, स्मृति, भाष्य तथा आचाय पश्चाद को सम्मत नहीं है । अतः 
श्रनेक नीववाद समुचित प्रतीत होता है । यद्यपि अलिद्या तथा उसकी शक्ति 
को नाना मानकर उसमें प्रतिबिम्बित जीव में नानात्व सिद्ध होता है । फिर भो 
अ्रन्तःकरण में प्रतिबिम्ज को जीव मान कर जाव नानात्ज का प्रतिपादन परिभा- 
घाकार कर रदे हैं । वह जीव जाग्रत्‌ स्वप्न और सुषसि रूप तीन श्रवस्था वाल! 
हैं । अतः जाग्रदादि अवस्थात्रयअ्रत्वम्‌ जीवत्वम्‌ ऐसा जीव का लक्षण बन 
जाता है | तुरीयावस्था उपाधि तादात्म्य अध्यास निदत्त काल में होतीहे। 
उसे जीवत्व का प्रयोजक नहीं, बल्कि जीवभाव को निवृत्ति का प्रयोजक माना 
दै। इसोलिये जीव के लक्षण में तुरीयावस्था को नहीं गिनाया | 

| जाग्रदवस्था 

जीव की तीन अ्रवस्थाएँ बतलायी गयी। इनमें इन्द्रियजन्य ज्ञान 
के योग्य अवस्था को जाग्रत्‌ अवस्था कहते हैं । स्वप्न सुघुसि में इन्द्रियों का 
श्रभाव रहता है इसलिये उनमें जाग्रदवस्था के लक्षण को श्रतिव्यासि नहीं दै | 
इन्द्रिय जन्य शान पद से अन्तःकरण की वृत्ति को समभना चाहिये, स्वरूप 
शान को नहीं, क्योंकि स्वरूप ज्ञान तो श्रनादि हे, उसे इन्द्रियजन्य कहना ठीक 
नहीं-श्रत: स्वरूप शान को लेकर स्वप्नादि में जाग्रत के लक्षण की श्रतिव्याति 
नहीं दे सकते । अन्तःकरण की वृत्ति में ज्ञान शब्द का प्रयोग गोणरूप से किया 
हे । ऐसे इन्द्रिय जन्य अन्तःकरण की वृत्ति रूप ज्ञानवाली अवस्था को 
ग्रत कइते दें 


चिपयर्पारच्छेदः इ 


सा चान्तःकरणशणवृत्तिराबरणाभिभवार्थत्येकं मतम्‌ । तथा हि-- 
अविद्योपहितचेतन्यस्य जोवत्बपच्ते घटाश्चधिष्ठानचेतन्यस्य जीवरूपतया 
जीबस्य सवदा घटादिभानप्रसक्ती घटाद्यबच्छिन्नचेतन्यावरकसञ्ञानं 
मूलाविद्यापरतन्त्रमचस्थापदवाच्यमभ्युपगन्तच्यम्‌। एवं सति घटादेने 
सबेंदा भानप्रसङ्गः, अनादड्टतचेतन्यसम्बन्धस्येव सानप्रयोजकस्वास्‌ 1 
तस्य चावरणस्य सदातनत्वे कदाचिदपि घटभान न स्यादिति तङ्घङ्ग 
वक्तव्ये, तद्कङ्गजनकं न चैतन्यमात्रम्‌ । तद्गासकस्य तद्निनतेकत्बात्‌ । 
नापि वृत्त्युपहितचेतन्यम , परोक्षस्थलेऽपि तन्निब्रृ््यापत्तरिति परोक्ष- 
व्यावृत्तबरत्तिचिशेषस्य, तदुपहितचैतन्यस्य बाऽऽबरण्प भङ्गज नकत्वमित्या- 
वरणाभिभवार्थो वृत्तिरित्युच्यते । UF. 


AR ~ 


ननु स्वरूपज्ञानेनैच सवदा सिद्धेन विषयप्रकाश सिद्धो तज्जन्या ज्रत्तिश 
किमथेत्यत आह सा चेति । नन्वावरणभङ्गोऽपि चेतन्येनंच भविष्यतीत्या- 
शङ्गयाह - तथा हीति । अविद्योपहितस्य तट्प्रतिबिम्बस्य तदवच्छिन्नस्य चा 
सवेदा भानप्रस क्तिवारणायावरणरू पमूलाज्ञानश क्तिविशेषस्यावश्यकत्बवे तद्भङ्गं 
चिना कदाऽपि भानं न स्यादतस्तद्भङ्ग आवश्यक इत्यथः । आवरणभङ्गोऽपि 
चैतन्येनेत्यत्र किं चैतन्यमात्रेश किं वोपहितेनेलि विकल्प्याद्यं प्रत्याह नेति । 
तद्भासकस्य तत्सत्तास्फूतिंप्रदस्य । तन्निवतकत्वे कदाऽप्यावरणस्यावस्थानं न 
स्याद्‌ । एतेन तृणादिप्रकाशकस्याप्यर्नेस्तक्ताशकत्वदशनान्न भासकत्वनिवतंकत्व- 
योर्विरोध इलि प्रत्युक्तम्‌ । वह स्वृणादैः सत्तास्फूतिंप्रद त्वरूप भासकत्वा भावात्‌ । 
द्वितीयं निरस्यति - नापीति । वृत्तिविशेषस्य-- घटाद्याकारायास्तत्तद्वत्त: । 
बृत्तेजडस्वात्कथं तयाऽऽऽवरणणनिच्चृत्तिरिति चेत्तत्राह तदुपहतेति । ताइश- 
चेन वृत्तिरेव तथेस्याह- इतीति । 


~~ 


EL. न 


वृत्तेर भिव्यञ्चिकाया आवश्यकत 


के ण्य 


श्र बह अन्तःकरण की बृत्ति आवरण अभिभव के लिये मानी गयो 
है, ऐसा एक मत है। इसमें अविद्या-उपद्दित चैतन्य को जीव मानने पर जीव 
रूप से घटादि के अधिष्ठान चैतन्य जीवको सदा घटादि का भान होना 
चाहिये । आतः घटादि से अवच्छिन्न चैतन्य को आवरण करने वालो 
मूलाविद्या के परतन्त्र तूलाविद्या को भी मानना चाहिये। इस तूलाविया 
से अत होने के कारण जीव रूप घटादयवच्छिन्न चैतन्य को सदा घटादि के 
भान का प्रसङ्ग नहीं आयगा, क्योंकि अनाबत चैतन्य के साथ विषय का 
सम्बन्ध ही विषय भान का प्रयोजक है। उस आवरण को नित्य मानने पर 
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अ्र०-कभी भी घटादिका भान नहो सकेगा । अत: आवरणका भङ्ग,विषय भान 
के लिये मानना होगा । डस आवरण का नाशक चेतन्य मात्र नहो है, क्योंकि 
प्रावरण का प्रकाशक उसका नाशक नहीं होता, नहीं तो परोद्ध स्थल में भी 
श्रावरण्‌ निवृत्ति का प्रसङ्ग आ जायगा । श्रतः परोक्ष स्थल से भिन्न वृत्त 
विशेष या उस वृत्ति विशेष से उपद्दित चैतन्य आवरण का नाशक है । अतएव 
“आवरण अभिभब के लिये बृत्ति मानी गयो हे । 


बृत्त का प्रयोजन अ।वरणाभिभव 

सु०--निस्थिल धपञ्च का अधिष्ठान ब्रह चेतन्य मे कल्पित प्रपञ्च का सदा 
सम्बन्ध होने से स्वरूप ज्ञान से इी वषय का प्रकाश हो सकता है । पुनः वृत्ति 
मानने की क्या आवश्यकता । इसका उत्तर विभिन्न आचार्यो ने भिन्न भिन्न 
प्रकार से दिया है। जिसे दिलाया जाता है। आवरण अभिभव के लिए 
ऋन्त:कररण को वृत्ति की आवश्यकता कुछ आचायो ने मानी है। उनका 
कहना है, कि श्रविद्या उपहित चैतन्य जोव ब्यापक होने से घटादि देश में भी 
सदा विद्यमान है, फिर भो घटादि का भान जीव को सदा इसलिये नहीं होता 
कि घटावच्छिन्न चैतन्य का अआवरक एक अज्ञान है जिसे तूलाविद्या कहते हैं । 
वह शुद्ध चेतन्य को आवरण करने वाली मूला विद्या के आधीन श्रवस्था 
विशेष है । उस आवरण का घटाकार अन्तःकरण की दृत्ति के बिना नाश हो 
नहीं सकता । छतः घटाकार वृत्ति से आवरण का नाश हो जाने के नाद, 
श्रनावृत अविद्या उपहित जीव चैतन्य घट का प्रकाश करने लग जाता है । 
घराकार बत्ति से पूवं घटावच्लिन्न चैतन्य आदत होने के कारण घट का प्रकाश 
नहीं कर रहा था) इस आवरण को नित्य नहीं मान सकते, नहीं तो घटादि 
विषय का कभी भान ही नहीं हो सकेगा । अतः आवरण का नाशन तो 
चैतन्य ओर न उपाधि से हो सकता है । सामान्य चैतन्य उस आवरण का 
साघक होने से उसका बाधक नहीं हो सकता, जिस प्रकार सामान्य अभि काष्ठ 
का दाहक नहीं होती किन्तु इन्धन आदि से प्रकट हुई विशेष अथि काष्ठादि को 
नलाती है । यदि सामान्य अभि काड को विरोधी हो, तो, कहीं भी काष्ठ का 
दशन न हो सकेगा । वैसे ही अविद्योपदित चैतन्य आवरण का विरोधी हो, तो 
आवरण की स्थिति न बन सकेगी । अतः उक्त चेतन्य ्रावरण का विरोधी 
नहीं है, किन्तु विषयाकार श्रन्तःकरण की इत्ति से आवरण के नाश हो जाने 
के बाद श्रनावृत जीव चैतन्य बिषय का प्रकाश करता है । उपाधि को आवरण 
का नाशक मानने पर एरोच स्थल में भी आवरण निज्जत्त का प्रसङ्ग आ 
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सम्बन्धाथो वृत्तिरित्यपरं मतम । तत्राप्यविद्योपाधिकोऽपरिन्छिन्नो 
जीवः । स च घटादिप्रदेशे विद्यमानोऽपि घटाद्याकारापरोक्षबृत्तिबिरह- 
दशायां न घटादिकमवभ।सयति, घटादिना तस्य सम्बन्धाभावात्‌! 
तदाकारवृत्तिदशायां तु भासयति, तदा सम्बन्थसत्त्वात्‌ । 


इत्येकं मततमित्युक्तिसूचितं द्वित्तीयं मतं दशेयति-सम्बन्धाथति । तत्र— 
तस्मिन्मते । अविद्योपाधिको5प रिब्छितज्नो जीव इ।त मत इत्यथः । 


श्र०-- दूसरे आचाय विषय के साथ सम्बन्ध के लिये श्रन्तश्करणु की 
बृत्ति को मानते हैं। इसमें अविद्या रूप उपाधि वाला जीव तो अआपरिच्लिन्न 
होने से घटादि विषय देश में भी वतमान ही है । फिर भी घटाद्याकार अपरोक्ष 


वृत्ति का अभाव होने पर घटादि को जोव नहीं जान पाता 


क्योकि जीव का 
घरा 


के साथ सम्बन्ध नहीं । विघयाकार वृत्ति दशा में जोव विषयको 
प्रकाशता है, क्योकि उस समय उसका विषय के साथ सम्बन्ध हो गया हे । 


स०-जायेगा । अतः परोक्ष दृत्तिसे भिन्न विषय सन्निकषसे जन्य विषयाकार वृत्ति 
विशेष है, श्रथवा ऐसी बृत्ति से उपहित चैतन्य हो आवरण का नाशक है। 


उभयथा बिषय सन्निकष जन्य उत्ति आवरण भङ्ग के लिये मानना आवश्यक 
है। ऐसा उक्त आचार्य का अभिप्राय दै । 


सम्बन्धार्था वृत्ति 
वृत्ति का प्रयोजन आवरण श्रभिभव के किये कुछ 
आचार्यो' ने बताया । दूसरे आचाय विषय के साथ जीव के सम्बन्ध के लिये 
दृति मानते  । यद्यपि अविद्या उपाधि बाला जोव व्यापक है। अतः विषय 
प्रदेश में सदा विद्यमान हो है । फिर भी जब तक घटादि विषयाकार श्रपरोच्छ 
इत्ति नही बन जाती, तब तक घरादि को वह जान नहीं सकता, क्योंकि बृत्ति को 
विरइ दशा में बिषय के साथ जोव का सम्बन्ध नहीं रहता । विषयाकार बृत्ति 
दशा में बिषय के साथ सम्बन्ध दो जाने के कारण जीव उसे प्रकाशवा है। 
अतः विषय के साथ सम्बन्ध के लिये वृत्ति मानना आवश्यक हो जाता है। 
आपने अविद्या उपहित चैतन्य को जीव कहा । वह तो व्यापक है 
अत: वृत्ति के बिना भी सम्पूण दृश्य प्रपञ्च के साथ उसका सदा सम्बन्ध 
स्वाभाविक ही हे । फिर सम्बन्याभाव कहां है १ जिसके लिये वृति मानते हो। 
पेय! बिषय के साथ जीव का सम्बन्ध कराने वाला नहीं है १ श्रयवा असङ्ग 


विषया कार 
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नन्बविद्योपाधिकस्यापरिच्छिन्नस्य जीवस्य स्वत एब समस्तचम्तु- 
सम्बद्धस्य वृत्तिविरहदशायां सम्बन्धाभावामभिधानमसङ्गतम्‌ | असङ्गत्ब- 
ष्ट्या सम्बन्धाभावाभिधाने वृत्त्ययन्तरमपि सम्बन्धो न स्यादिति 
चेत्‌ ? उच्यते ; न हि वृत्तिविरहद्शायां जीबस्य घटादिना सह्‌ 
सम्बन्धसामान्यं निषेधामः; किं तर्हि, घटादिभानप्रयोजकं सम्बन्ध- 
विशेषम्‌ । स च सम्बन्धविशेषो बिषयस्य जोबचैतन्यस्य च व्यङ्गय- 
व्यञ्जकतालक्षणः कादाचित्कः तत्तदाकारवृत्तिनिबन्धनः । 


नचु सम्बन्धाभावः सम्बन्धप्रयोजकाभावादुच्यते १ कि चाऽऽत्मनोऽसङ्ग- 
स्वात्‌ ?। नाद्यः, परिच्छेदशून्यस्य घटादिसम्बन्धे प्रयोजकाकाङ्काभावात्त्‌। न 
द्वितीयः, ब्रत्यनन्तरमपि तस्य दुघटस्वादिलि शङ्कते- नन्बात । असङ्कत्वेति । 
“असङ्गो न हि सज्जते’ इतिश्च॒च्युक्तपरमार्थिकासङ्गटबदप्ट्येत्यथः । स्वदापादित- 
सम्बन्धसामान्यं नास्माकं निषेध्यमतो नास्मदुक्तिरसङ्गतेव्याह - न होति । 
पच्छिति-- कि तर्हीति । उत्तरमाह- घटादोति । निषेधाम इत्यनुषञ्यते । 
ननु स च सम्बन्धः संयोगः समवायो वा १। नाद्यः, अपरिच्छिन्ने जीवे घटेः 
सवदा संयुक्तत्वेन सवदा भानप्रसङ्गात्‌ । न द्वितीयः, अनङ्गीकाराद्‌ । अङ्ग,कारे 
'च तस्य नित्यत्वेनोक्तदोषादिव्याशङ्कयाह- स चेलि। घटायाकारजृत्ति समये 
सदुपहितजीवचेतन्यस्य व्यज्ञयत्वं तद्विषयस्य घटादेव्यज्ञकत्वमिति तारशव त्तरेब 
तत्र कारणमित्यथः । 


श्र०-शंका - अविद्या उपाधि वाला अपरिच्छिन्न जीव स्वयं ही समस्त 
विषयों के साथ सम्बद्ध है, तो फिर विषयाकार वृत्ति विरह दरा में जंव का 
विषय के साथ सम्बन्धा भाव कहना असंगत है । श्रसंगत२ दृष्टि से सम्बन्धाभाव 
कहने पर तो यिषयाकार वृत्ति के बाद भी विषय के साथ जीव का सम्बन्ध नहों 
ही होगा । समा०-- विषयाकार वृत्ति बिरइ दशा में जीव का घटादि बिषय के 
साथ सम्बन्ध सामान्य का इम निषेध नहीं करते हें, किन्तु घटादि प्रतोति के 
योग्य सम्बन्ध विशेष का निषेध करते हैं । वइ्‌ सम्बन्ध विषय तथा जीव चैतन्य 
का व्यङ्गय व्यञ्जक भाव खूप है ओर विषयाकार वृत्ति होने पर ही वह सम्बन्ध 
होता दे, इसलिये कादाचित्क है । 


सु०-होनेसे जीव का विषयोंके साथ सम्बन्ध ही नहीं है । इसीलिये सम्बन्धा भाब 
कड रहे हो | प्रथम पढ्‌ में व्यापक जीव का घटादि विषय के साथ सम्बन्ध के 
लिये किसी भी प्रयोजक की आवश्यकता नहीं है । विषयाकार ज्चात्त हो या न 
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तथा हि तेजसमन्त:कररणं स्वच्छद्रव्यत्वात स्वत एब जीवचेतन्या 
भिव्यञ्जनसमथंम्‌ , घटादिकं तु न तथा, अस्वच्छद्रव्यत्वात | स्वाकार- 
बृत्तिसंयोगद्शायां तु वृक््यभिभूतजाड्यघमंकतया वृत्त्युत्पादितचेतन्या- 
भिव्यश्जनयोग्यताश्रयतया च वृत्त्युत्यानानन्तरं चेतन्यमभिव्यनक्ति । 


ननु घटादेरस्वच्छुस्य स्वाकारवृत्तिदशायामपि क्थमभिव्यञ्चकत्व मित्यपेवाया- 
माह--तथा हीति । न तथा- स्वतः जीवचेतन्यामभिव्यक्षनसमर्थ न भवति । 
कथं तहिं तत्समथ मित्यत्राह--स्वाकारेति । वृत्त्या अभिभूतस्तिरस्कृतो जाड्य- 
धर्मो यस्य तत्तथा । वृत्त्या उत्पादिता या चेतन्याभिव्यअ्ननयोग्यता तदाश्रयतया 
चेस्यथः । अभिव्यन क्ति--घटादिकमिति कत्‌ पदमनुषञ्यते । 


यअ०-उसीको समभाते हैं, कि तैजस अन्तःकरण स्वच्छ द्रव्य होने से स्वतः 
ही जीव चैतन्य की अभिव्यक्ति में समथ है । पर श्रस्वच्छ द्रव्य होने से घटादि 
वैसा नहीं है । घटाकार उत्ति का संयोग जब घटादिकों से होता हे, तत्र वृत्ति 
से घटादि का जाड्यघम अभिभूत हो जाता है। अतः बृत्ति से उत्पन्न की गई 
चैतन्य की अभिव्यक्ति को योग्यता का आश्रय होने से इसि उत्पन्न होने के 
बाद घटादि विषय भी चैतन्य को अभिव्यक्त कर देता है । 


सु०--हो व्यापक जीव का सभी विषयों के साथ सम्बन्ध है ही । द्वितीय पच्छ में 
विषयाकार वृत्ति होने पर भो असङ्ग जोव का विषय के साथ सम्बन्ध नहा ही 
होगा । अतः सम्नन्धार्था वृत्ति कहना श्रसंगत प्रतीत होता है १ 

श्रविद्या उपाधि वाला व्यापक जीव का विषय के साथ सामान्य 
सम्त्रन्च बृत्ति विरह दशा में भी है। उस सम्बन्ध का निषेघ इम भी नहीं करते 
हैं। इम तो सम्बन्ध विशेष का निषेध करते हें । जिस सम्बन्ध से घटादि का 
भान हो सके, ऐसा सम्बन्ध घटादि विषयाकार वृत्ति के अभाव दशा में नहीं 
है। बह सम्बन्ध नैयायिक श्रभिमत संयोग श्रथवा समवायादि रूप नहीं है. 
किन्तु व्यङ्गय व्यञ्जक भाव रूप है । घटादि विषयाकार जृत्ति के समय विषया- 
कार उपहित जीव चैतन्य में व्यज्लयत्व और दृत्ति के विषय घटादि में व्यञ्जकत्व 
रहता है। इस प्रकार की वृत्ति द्वारा विषय का जीव के साथ सम्बन्ध होने पर 
विषय का भान होता है! व्यङ्गय व्यक्षक भाव सम्बन्ध केवल विषयाकार 
बृत्ति दशा में रहता है, सदा नहीं । इसलिये इसे कादाचित्क भी कहते हें। 

श्न्तःकरण में चेतन्य की अभिव्यक्ति सदा होती है, क्योंकि श्रन्तः 
करण्‌ स्वच्छु द्रव्य दै । स्वच्छ होने से दी श्रन्तःकरण जोव चैतन्य को अभिव्यक्त 


५३९ वेद्ान्तपरिभाषा 


तदुक्तं विवरणे-अन्तःकरणं हि स्वस्मिन्चिव स्वसंसर्गिण्यपि घटादौ 
चैतन्या भिव्यक्तियोग्यतामापाद्यतीलि | ठ चास्वच्छद्रवयस्यापि 
'स्वच्छुद्रव्यसंबन्धद्शायां प्रतिबिम्बग्राहित्बम्‌ । यथा कुड्यादेजलादि- 
संयोगद्शायां मुखादिप्रलिबिम्ब्राहिता । घटादेरभिव्यञ्जकरबं च 
तत्प्रतिबिम्बप्राहित्वम्‌ , चैतन्याभिव्यक्तत्वं च तत्र प्रति बम्बितखम्‌ । 
उ 

तत्र सम्मतिमाह-तदुक्तामति । नन्वस्वच्छद्वव्यस्य घ्रनिबिम्खग्राहित्वं न 
दश्चरमित्याशङ्गयाह - हृष्टं चेति । ननु घटादेरस्वच्छद्वव्यस्य चेतन्याभि- 
' व्यज्ञकत्वरष्टान्तस्य वक्तव्यत्वे प्रतिचिम्बग्राहिकुङ्यादिनिद शा नप्रदानम सङ्गत मित्या- 
शङ्कयाह- घटादेरित । 


श्र०- विवरण नामक ग्रन्थ में भी ऐसे ही कहा गया है, कि श्रन्त करण 
श्रपने के समान अपने से संसग रखने वाले घटादि में भो चैतन्य की अभि- 
व्यक्ति को योग्यता पैदा कर देता है। लोक में भी देखा गया हे, कि मलिन 
द्रव्य में भी स्वच्छु द्रव्य के साथ सम्बन्ध होते हो प्रतिनिम्न म्राइकत्वब श्रा 
जाता है। जिस प्रकार जलादि की संयोग दशा में दीवार आदि मलिन द्रव्य 
में भी मुखादि प्रतिबिम्ब ग्राइकता आ नाती है । घटादि में चैतन्य का अभिव्य- 
जनकत्व उसके प्रतिबिम्ब को ग्रहण करना ही दै । चैतन्य को अभिव्यक्त का 
मतलब उसमें प्रतिबिम्बित हो जाना है । 
सु०-करने में स्वतः ही समथ है । उसे जीव चेतन्य की अभिव्यक्तिके लिये किसी 
को सहायता नहों लेनी पड़ती । शत: 'श्रहं”? इस वृत्ति में जोव चैतन्य सदा 
भासता रहता है । वही जोब घटादि विषय प्रदेश में भो है, फिर भो घटादि 
प्रदेश में जीव चैतन्य भाग की सदा अभिव्यक्ति नहीं होती है, क्योंकि घटादि 
मलिन होने से स्वतः स्वप्रदेश वाले चैतन्य को अभिव्यक्त नहीं कर सकता | 
अब घटाकार वृत्ति होतो है, उस समय घटादि में भो स्वावच्छिन चैतन्य जोव 
भागकी अभिब्यक्ति की योग्यता आ जाती है और घटाकार वत्ति के बाद घटादि 
विषय भी स्वप्रदेश स्थित चैतन्य भाग को अभिव्यक्त करने लग जाता है । 
तात्पय यह कि चैतन्य व्यङ्गय तथा विषयादि व्यज्ञक तभी होते है जब विषया- 
कार वृत्ति होती है । इसी वृत्ति से जीव तथा विषय में व्यङ्गघ व्यज्ञक भाष 
सम्बन्ध होता है अन्यथा नह्दीं। अतः ऐसे सम्बन्ध के लिये इत्ति को मानना 
श्रावश्यक हो जाता है। 
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एवंबविधाभिव्यञ्जकत्बसिद्धथथमेच वृत्तरपरोक्षतरथले बहिनिगामनाङ्गी- 
कारः | परोक्षस्थले तु बह्यादेब॒।त्तसंसगाभावेन चैतन्यानभिव्यञ्जकतया 
न बहूयादेरपरोत्तत्वम । एतन्मते च विषयाणामपरोक्षत्वं चैतन्यामि- 


व्यञ्जकत्वमिति द्रष्टव्यम्‌ । एवं जीवस्यापरिन्छिन्नव्वेऽपि वृत्त; सम्बन्धा- 


थेत्वं निरूपितम्‌ | इद्‌।नों परिच्छिन्नत्वपक्षे सम्बन्धाथकत्बं निरूप्यते । 


इदं च वृत्ति विना न सिद्धयतीति तारसम्बन्धप्रयोजकता तस्या इत्याह — 
एवमिति । ननु व्ृत्तेरेवंविधसम्बन्धाथेत्वाभ्युपगमे कथं घटादेरपरोक्षत्वम १ 
विषयस्य म्रमातृचेतन्याभिन्नस्च मपरोक्षत्व मिन्युक्तत्वा दित्याशङ्गयाह ~ एनन्मत 
इति । इदसुपसंहरन्मतान्तरे सम्बन्धाथत्वोपपादनं प्रतिजानीते एवमिति । 


अ्०-- इस प्रकारं के अभिव्यञ्ञकत्व की सिद्धि के लिए प्रत्यक्ष स्थल में 
श्रन्तःकरणु को वृत्ति को बाहर जाना स्वीकार किया है । परोक्त स्थल में 
वहुयादि बिषय के साथ वृत्ति का संयोग न होने के कारण वहि श्रादि विषय 
में चेतन्य की अभिव्यञ्जकता नहीं है। अ्रतएब वहाँ पर वह्ि आदि का 
अपर च नहीं होता । इस मत में विषय के श्रपरोक् होने का ऋथ हे-चेतन्य 
को अभिव्यक्त कर देना । ऐसा समझना चाहिए । अतः जीव को अपरिच्लुन्न 
होने पर भी सम्बन्धार्था वृत्ति का निरूपण किया गया है । 


अ्रभिव्यजनाथो वृ॒त्तिः 

सु०- श्रच तक बिषय में चैतन्य को अभिव्यक्ति की योग्यता तदाकार 
वृत्ति होने पर ही आती है-ऐसा कहा । इस विषय में विवरणा चाय की सम्मत 
भी है । जैसे चैतन्य की अ्रभिव्यक्ति की योग्यता अन्तःकरण में स्वभाव से 
है, वैसे ही अन्तःकरण के साथ घटादि का सम्बन्ध होने पर घटाटि मलिन 
द्रव्य में भो चैतन्य की अभिव्यक्ति की योग्यता का आपादन अन्तःकरण नहर 
देता है। लोक में भी देखा गया दे जलादि में मुख का प्रतिब्रिम्न पड़ता है 
दीवारादि में नहीं । किन्तु वही दीवार जलादि के संयोग से मुख के प्रति बम्ब 

को ग्रहण करने लग जातो है । 

“घटादि विषय चैतन्य को अभिव्यक्त करता है इसका तात्पय यह है कि 
घरादि विषय, श्रन्तःकरण् का संयोग होने पर चैतन्य के प्रतिबिम्ब को ग्रहण 
करता है !? एवं “घटाकार वृत्ति दशा में घट में चैतन्य श्रभिव्यक्त होने का 
अथ है कि घटादि विषय में चैतन्य प्रतिबिम्बित हो जाता है । श्रतः व्यङ्गथ 
च्यञ्चक भाव को कल्पना अन्य प्रकार से पाठक न कर ।” 
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तथा हि-अन्तःकरग्गोपाधिको जोचछ। तस्य न घटा द्यप दानता 
घटादि रशासम्बन्धात्‌ । किन्तु ब्रह्मच घटाशपाद्‌।नम । तस्य मारोप- 
हितम्य सकलघटाद्यन्बयत्वात्‌ । अत एख त्रह्मणः सवज्ञता । तथा चे 
जीवस्य घटाद्यघधिष्ानन्रह्मचेतन्याभेदमन्तरेण घटधद्यवभासासम्भवे 
प्रापे, तद्बभासाय घटाद्यधिष्ठानन्रह्मचेतन्याभेदसिद्धयथं घटाद्धाकारा 
वृत्तिरिष्यते । 


अपन्तःक रणोपाधघिकः- तत्प्रतिबिम्बस्तदचच्छिन्तो वबा । तद्योस्मिन्मते 
घटाद्युपादानं किमिति एच्छति--किं स्विति । डत्तरमाह-ब्रह्मेवेति । ननु तस्य 
च्यापकत्वेऽपि केत्रलस्यासङ्गितया कथं घटादिदेशसम्बन्ध इत्याशङ्कथ केवलस्य 
लदसम्भवेऽपि मायोपाधिकस्य मायाद्वारकसम्भवादित्याह- तम्येति । मायो- 
पहितस्य- तदवच्छिन्नस्य तत्प्रतिबिम्बस्य तह्विम्बस्य वा । एतेन कते किमा- 
यातमित्यत आह = तथा चेति | अन्त:करणोपाथिकचेतन्यस्य घटादिदेशानव- 
स्थितस्य तदधिष्टानचेतन्याभिन्नव्वाभावे । 


अ०--अब परिच्लिन्न जीव पक्ष में सम्नन्धार्था बत्ति का निरूप किया 
जाता दै--अ्रन्तःकरण उपाघिवाले चैतन्य को जाव कहते हैँ । वह घटादि 
विषय का उपादान कारण नहीं है, क्योंकि उसका घटादि देश के साथ सम्बन्ध 
ही नहीं है । किन्तु ब्रह्म ही घटादि त्रिषय का उपादान कारण है, क्योंकि माया 
उपहित चैतन्य का सभी घटादि विषय के साथ सम्बन्ध है। इसोलिये ब्रह्म में 
सवज्ञता है । इस प्रकार घरादि के श्रथिष्ठान ब्रह्म चैतन्य के साथ जावका 
अभेद हुए बिना घटादि का भान असम्भव है । श्रतः घटादि भान के लिए 
घटादि के श्रचिष्ठान ब्रह्म चैतन्य के साथ जीव को मेद सिद्धयथ घटादि के 
श्राकार की वृत्ति मानना इष्ट है । 


सु०--विषय के श्रपरोच्च स्थल में अन्तःकरण की बृत्ति को बाहर जाना 
इसलिये स्वीकार किया है कि विषय स्वावच्छिन्न चेतन्य को आभिन्यक्त कर 
सके । परोद स्थल में वह्णघादि विषय के साथ अन्तःकरण को वृत्ति का रुम्बन्ध 
न होने के कारण वहि आदि विषय स्वप्रदेश वाले जीव चेतन्य भागको 
श्रभिव्यक्त नहों कर पाते इसीलिये उन विषयों का प्रत्यक्ष भी नहीं होता । 
अतः स्वप्रदेशस्थ चैतन्य भाग की झमिव्यञ्ञकता को ही विषयगत परोक्षता 
कहते हैं | इतने से यह बात स्पष्ठ हो जाती है, कि अपरिन्छिन्न भी जीबचेतन्य 
वृत्ति के बिना विषय देश में श्रभिब्यक्त नहीं होता । अतएव जीवको उस 
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ननु वृत्त्यापि कथं प्रमातृचेतन्यविषयचैतन्ययोरभेदः सम्पाद्यते, 
घटान्तःकरणरूपोप'धिभेटेन तदतरच्छिन्नचेतन्यरोरभेदासम्भबादिति 
खेत ? न; बृत्तबेहिर्देशनिगंमनाङ्गीकारेण वृस्यन्तःकरणबिषयाणामेक- 
देशास्थत्वेन तदुपघेय भेदाभावस्योक्तत्बात्‌ । एवमपरोक्षस्थले वृत्त मंत- 
भेदेन विनियोग उपापादित: । 
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उक्त॑ चिस्स्टृत्थ शङ्कते---नन्विति । प्रोक्तं स्मारयति- घृत्त रति । वृत्ति- 
विनियोगोपपाद नमुपसंहर ति एवमिति । 


अ०--डत्ति से भी प्रमातृ चे>न्य तथा विषय चेतन्य का अभेद कैमे हो 
सकता है । घट तथा अन्तःकरण उपाधि कै मेद होने से घटावच्छिन्न चेतन्य 
तथा छृच्ष्यावच्छिन्न चैतन्य का अभेद होना अधम्भव है। ऐसा कहना ठीक 
नहीं, क्योकि अन्तःकरण को वृत्ति को बाहर जाना हमने स्वीकार कर लिया 
हे व्रत्ति, अन्त:करण तथा विषय इन तीनों के एक देश में स्थित इ) जाने 
के कारण उनसे उपहित चैतन्य के भेद का अभाव कहा गया है । इस प्रकार 
श्रपरोच्च स्थल में मतभेद से बृत्ति का विनियोग बतलाया गया है । 


सु०--विषय का भान नहीं होता है, क्योंकि जोब को विषय का भान होने का 
ग्थ-विषय में विषय देशस्थ जीवचेतन्य का प्रातबिम्ब पड़ जाना है । अतः 
सञ्जन्धार्या जत्ति मानी गयो है । 

शप्रविद्या प्रतिबिम्बत जीव चेतन्य के व्यापक होने पर भी विषय के 
साथ सम्बन्ध के लिये वृत्ति बतलायी गयी थी, अन अन्तःकरण उपा घ वाले 
परिच्छिन्न जीवपक्ष में भी विषय के साथ सम्बन्ध के लिए वृत्ति मानना 
आवश्यक है। कायं कारण का सम्बन्ध स्वभाव से रहता है। ब्रह्म चैतन्य 
घटादि व्यावहारिक विषय का उपादान कारण है । श्रतः उसका काय जगत्‌ के 
साथ सम्बन्ध सदा है इसीलिये बह सवंज्ञ कहा जाता है। जीव का सम्बन्ध 
विषयों के साथ सदा नहों है, क्योंकि घटादि विषय का उपादान कारण जं व नहों 
है। अतः घटादि विषय के अ्रधिष्ठान ब्रह्म चैतन्य के साथ अभेद के लिए 
घटाकार वृत्ति मानना आवश्यक हो जाता है | श्रभेद हुए बिना कभी भी जीव 
विषय का प्रकाश नहीं कर सकता, क्योंकि परिच्छिन्न जीव का विषय के साथ 
सम्बन्ध ही नहीं है । ऋतः घटादि विषय के ज्ञान केलिए उनके अधिष्ठान 
बह्म चेतन्यके साथ जीवका श्रभेद सम्बन्ध कराने वाली बिषयाकार इत्तिहा है। 

एक अखण्ड चेतन्य में उपाधि भेदक तभी तक होते हैं; जबतक 
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सु०-वे भिन्न देशमें हैं। श्रन्तःकरण शरीरमें है,घटादि विषय बाहर हैं तो दोनों 
से उपहित चैतन्य में भी भेद हो रहा है-। किन्तु जब नेत्र द्वारा श्रन्त:करण 
की वुत्ति निकल कर विषय देश में विषयाकार बन जाती है। तोबृत्तिके 
आश्रय परिणामी अन्तःकरण को भी बाहर विषय देश में जाना स्वीकार 
करते हें । ऋतः कत्ति, वृत्ति का आश्रय-अन्तः्करण एवं उसके विषय 
घटादि, ये तीनों बाहर एक ही देश में स्थित हैं। ऐसी दशा में इन तीन 
उपाधियों से उपहित विषय चेतन्य, विषयाकार बृत्ति उपहित चैतन्य तथा 
प्रमातृ चैतन्य मै भेद नहीं रह गया । ऐसा हम पहले भी कह आये हैं । अत: 
प्रमातृ चैतन्य तथा बिषय चैतन्य के अभेद रूप सम्बन्ध के लिए बिषयाकार 
बृत्ति इस पक्ष में मानी गयो है । वृत्ति के विषय में मतभेद होनेपर भी, विषय 
श्रपरोक्ष के लिए वृत्ति की श्रावश्यकता का उपपादन किया गया | 


स्वञ्यावस्था 

स्वप्न में इन्द्रियों का व्यापार समास हो जाता है और वे श्रपने- 
अपने कारण में लोन हो जाती हें । श्रत: स्वप्न में विषय को जाननेडालो 
अपरोक्त श्रन्तःकरण को वृत्ति तो है, किन्तु बह इन्द्रियो की सङ्गायता के बिना 
ही होने के कारण इन्द्रिय जन्य नहों है फिर भी स्वप्न दृश्य को विषय करने 
वाली अन्तःकरण को वृत्ति अपरोक्ष ही होती हे । जिसमें विषय को अपरोक्ष रूप 
से जाननेवाली अन्तःकरण की वृत्ति तो है, किन्तु बह इन्द्रियजन्य नहीं है, तो 
ऐसी श्रवस्था को स्वप्नावस्था कहते हैं! जाग्रत्‌ में विषय को जानने वाली 
श्रन्तःकरण की अपरोक्ञ बृत्ति इन्द्रियों से जन्य होती है। ऋतः जाग्रत में 
स्वप्न के उक्त लक्षण की अतिव्या्त नहीं है। सुषुसि में “मैं सुख से सोया 
श्रोर कुछ भी नहीं जाना, ऐसे सुख ओर अज्ञान को विषय करने वाली श्रविद्या 
को वृत्ति होती है, श्रन्तःकरण की नहों। श्रत: सुषुति में स्वप्न के खच्ण 
को अतिव्यास्ति नहीं है । 

सुषुसि अवस्था 

“न किञ्चिदतेदिषम्‌? इस श्रनुमव में अविद्या को विषय करने वाली 
शप्रयिद्या की ही वृत्ति हे । ऐसी श्रवस्था को सुघुसि कहते हें । जाप्रत्‌ श्रोर 
स्वप्न में भी अ्रविद्याकार उत्ति होती है तभी तो “मै असुक चोज को नहीां। 
जानता? ऐसा जाग्रत्‌ तथा स्वप्न का अशान विषयक सारवंलोकिक अनुभव 
है । किन्तु श्रविद्या को विषय करने वाली वह वृत्ति अन्तःकरण को है, अविद्या 
की नही | अतः उसमें सुषु के लक्षण की अतिव्यासि नहो है। बदि 
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इन्द्रियाजन्यविषयगोचरापरोक्षान्त:करण॒वृक्ष्य बस्थास्वप्रावस्था 
जाग्रदवस्थ व्यावृत्त्यथंम्‌ इन्द्रियाजन्येति। अविद्यावृत्तिमत्यां सुवुप्रौ 
आप्तिव्याप्रिवारणायान्तःकरणेति । सुषुप्रिनीमाविद्यागो चरा विद्यावृत्त्य- 
वस्था । जाग्रत्स्वप्रयोर विद्याका रवृत्तरन्त:करणावृत्तित्वान्न तत्राप्ठ्या परः 
अत्र केचिन्मरणमूच्छयोरवस्थान्तरत्वमाहुः। अपरे तु सुधुप्ताव< 
तयोरन्तभावमाहुः । तत्र तयोरवस्थात्रयान्तभीवबहि भीचयास्ट्वं पदा थ- 
निरूपण उपयोगाभावान् तत्र प्रयत्यते । 


अथ स्वझावस्थां लक्षयति--इन्द्रियेति । इन्द्रियाजन्या विषयगोचरा 
अन्तःकरणणङ्त्तियस्मिन्समये खा तथाभूतबृतत्यवस्था। सुषुसिं लक्षयति 
सुषुप्तिरिति । अविद्या- अज्ञानं सा गोचरो बिषयो यस्याः साक्षादययाब्ृत्त 
स्क्षदवस्था । अविद्यापदं नित्यसुखस्याप्युपलणम््‌ । ननु मरणमुच्छेयोरपि निरू-` 
पणीयत्वातट्किमित्यवस्थात्रयमेव निरूपपितमित्याशाङ्गयाह-चत्रोत । अवस्थानिरू- 
पणम्रसङ्गे भवत्सम्मतं किमिस्यपेक्षायामाइ-तत्रोत । तयोमतयोरित्यथंः । 


ऋआ०--इन्द्रियों से श्रजन्य जो विषय को जाननेवालो अपरोच्छ अन्त:करण्य 
बृत्ति की अवस्था है उसे स्वप्नावस्था कहते हें । इस लक्षण में जाग्रदवस्था 
की व्याड़त्ति के लिए. इन्द्रियां से अजन्य कदा गया हे । आद्या इत्ति बाली 
सुषुसति मं अतिश्यासि वारणाथ उक्त लक्षण में अन्तः्करया विशेषण दिया हे । 

श्रविद्या को विषय करने वालो अविद्या को ब्वत्त वालो अवस्था 
को सुषुक्त कहते हैं । जाग्रत श्रोर स्वप्न में अअविद्याकार अन्तःकरण का वृत्ति 
होने से त्षुसि के लक्षण की अतिव्यासि नहीं हे । यहाँ पर कुछ लाग मरण 
आर मूच्ळां को इनसे पृथक अवस्था मानते हैं ओर दूसरे सुघुसि में ही इन 
दोनों का अन्तर्भाव कर देते हे । इन दोनो श्रवस्थाओं को सुपुप्त्यादि में अन्त- 
भाव करना या नददों,- इन बातों का त्वं पदाथ निरूपण में उपयोग न 
होने से तदथ प्रयत्न नहो किया जा रहा है। 


सु०-कहो मरण ओर मूर्च्छा मो सबवलोकानुभव सिद्ध है । फिर उनका निरूपण 
न कर तान ही अवस्था का निरूपण क्यों किया दे ! 

ठाक है कुछ लाग इन दोनो को सुषु में अन्तर्भाव कर देते हें ओर 
कुछ लोग प्रथगवस्था मानते है। फिर भी त्वं पदाथ क निरूपण में उनका 
कोडे उपयोग तो है नदा । अतः मरण एवं मूर्छा के प्रतिपादन के लिए 
प्रयत्न नही किया गया । ” 
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तस्य च मायोपाध्यपेक्तयकत्बम्‌ , अन्तश्करणोपाध्यपेक्ञया च 
नानात्वं व्यवह्नियते । एतेन जीवस्याणुत्बं प्रत्युक्तम्‌ । “बुद्धगुणेना- 
त्मरुरोन चेव ह्याराम्रमात्रो ह्यबरोपि दृः ( श्वे० ५-८ ) इत्यादौ 
जीबस्य बुद्धिशब्द बाच्यान्तःकर ण परिमारणो पाधिकपरमारुत्वश्रबणात्‌ । 


अचस्थात्रयवाङ्गजाव इत्युक्त त्त्रावस्थास्वरूपमभिधाय तद्वान्‌ 
जीव एक डत अनेक इध्यपेच्षायामाह तस्येति । तस्य--उक्तावस्थाकोत 
जीवस्य। तथा च विशुमध्यमररिमाणो वा जीव इत्यथः । एतेन- जीतस्य 
विश्चुत्वाद्प्रदशेनेन । अणुत्वं रामानु जाद्य॒क्तम्‌ । ननु “बालाग्रशतभागस्य शतधा 
कल्पितस्य च । जीवो भागः स विज्ञेयः ख चानन्त्याय कल्प्यते? ( श्वे० ५-३) 
इत्यादिश्र॒तिविरोधः्स्यादित्याशङ्कय “महतो महायान? (क० १-२-२०) इत्यादि- 
श्रस्या सर्वाङ्गी णसुखाद्यपलब्ध्या च शुद्धस्य दुल चयत्वाभिम्रायमेचा रुत्वम्‌, खोपा- 
घिकस्य स्वन्तःकरणबृच्युपाथिकृतमित्यबिरोध इत्या र येनाह- बुद्धारति । 


अ०--माया उपाधि की श्रपेछा से जीव में एकत्व आर अन्तःकरण 
उपाध की श्रपेदा से जोव में नानात्व व्यवहार होता है। जाव में विभुत्वादि 
प्रदशन से जीवारुत्व॥आद का खण्डन समझना चाहिए। इसी को--'बुद्धि 
के गुण तथा श्रात्मगुण के कारण से जीव आराग्र मात्र परिच्छिन्न देखा गया 
है (? इत्यादि श्रुति में जीव की बुद्धि शब्द वाच्य अन्तःकरण के परिणाम रूप 
उपाधि के कारण तत्यरिमाणत्व का श्रवण हो रहा है । 


सु०-- जाप्रदादि अवस्थावाले को जीव कहा, वदद माया उपाधि के एक 
होने से एक ओर अन्तःकरण रूप नाना उपाधि होने के कारण नाना 
माना जाता है। कुछ आचायों' ने जीवाणशुत्व प्रतिपादक श्रुति का तात्पर्य 
न समझने के कारण परमाथंतः जीव को श्रणु परिमाण मान लिया है । 
बह जीवाणुत्ववाद पूर्वोक्त अन्थ से निरस्त हुआ समझना चाहिए, क्‍योंकि 
मासा उपाधि के कारण से जीव में विभुत्व हे छूत्तं अन्तःकरण उपाधि के 
कारण मध्यमपरिमाणवत्व कहा गया है । 

'बुद्धणुंणेन**"? इत्यादि श्वेताश्वेतर श्रुति का तात्पयं यद है, कि जीव अपने 
चैतन्य स्वरूप गुण के कारण अवर ( सवश्रेष्ठ होता हुआ भी बुद्धि के गुणों 
से आराग्र मात्र देखा गया है। अवर का श्रथ छोटा नही' है किन्तु वर 
( मद्दान्‌ ) जिससे कोई दूसरा न हो, उसे अवर कहते दें अर्थात्‌ अपने स्वभाव 
से जोव सर्वश्रेष्ठ होता हुआ भी परिच्छिन्न बुद्धि के गुणों से आराग्र ( आरा 
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स प्व जीव: स्वयंप्रकाश: | स्वप्रावस्थामधिककत्य त्राय पुरुषः 
स्वयंञ्योतिः' ( ब्रु० ४-३-८ ) इति श्रतेः। अनुभवरूपञ्च प्रज्ञानघनः 
( मा? ५ ) इत्यादिश्रृतेः । अनुभवामोति व्यवह]रर्तु वृत्तिप्रतिबिम्बित- 
च्चैतन्यमादायोपपद्यते । एवं त्बंपदार्थो निरूपितः । 

अधुना तत््वंपदार्थयोरैक्यं मह्दाबाक्यप्रतिपाद्यमभिधीयते । 


नेयायिकादिमतनिरासायाह-- स चेति । तत्रडहदारण्यकश्र॒तिं माणयति- 
स्वभ्तावस्था मिति । अयं पुरुष इत्यनेन परमात्माऽभिहित इति अमव्यवच्छेदाथं 
शुक्त स्तप्रेति। ब्वृत्यादिवजडत्वमाशङ्कयाह-अनुभवरूपश्चति। अत्रापि 
प्रमागमाह-- प्रज्ञानेति । .विज्ञानमूतिरित्यर्थंः । योऽयं विज्ञानघनः? इत्यादि- 
श्रतिरादिपदाददेया । आस्मनः स्वप्रकाशत्वं ज्ञानरूपत्वं च साधितं विवरणे । 
ननु तस्यानुभवरू पस्वेऽनु भवामो त्यनु भवाश्रयत्वव्यपदेशानुपप त्तरित्याशङ्गयाइ-—— 
अनुभवामीति । त्वं पदाथ निरूपणञ्ुपसंहरन्नस्ण्डाथं प्रतिपादनं प्रतिजान ते-- 
एर्वामति । 'प्रज्ञानं बहा” “आह न्ह्मास्मि’ (० १-४ १० ) 'तत्त्वर्मास? 
(छा० ६-८ ७) “अयमात्मा बह” (दू. ४-४-५ ) इत्येवं रूपेन ग्वेदादिमद्दावाक्यैः 
परतप .द्यं तात्पयं विषयत्वेन बोधनीयम्‌ । 


० वह जाव स्वयं प्रकाश है, क्योंकि स्वप्नावस्था को उद्दश्य कर 
“स्वप्न में यह पुरुष स्वयं ज्याति है” इस श्रुति में स्वप्रकाशत्त्र बताया गया 
ओर बह जोव अनुभव रूप भा है, इस विषय में प्रज्ञानघनः? इत्यादि श्रुति 
प्रमाण दे । “मैं अनुभववाला हुँ? ऐसा व्यवहार तो वृत्ति में श्रतित्रिम्नित चेतन्य 
को लेकर उपपन्न हो जाता है । इस रीतिसे स्वं पदार्थका निरूपण समास हुआ । 


ऋच महावाक्य के प्रतिपाद्य तत्‌ स्बं पदार्थ की एकता को कहते है । 
Sens 


सु०-- के शअग्र भाग के बराबर ) देखा गया है । इससे वस्तुतः आराग्रमात्रता 
उसमें नहीं है । परमाथतः तो उसमें विभुत्व है, किन्छु बुद्धि उपाधि के कारण 
आराग्रमात्रत्व प्रतीत होता है | 

“बालायशतभागस्य शातधा कल्पितस्य च । 

जीवो भाग: स विज्ञय: स चानन्त्याय कल्पते ॥ श्वे० ४।६ ॥ 

इस श्रुति में जोब के परिमाण को विलक्षण दंग से बतलाया गया है | 
श्रुति कहती है बाल के .ञ्रग्रभाग को सीधे सो टुकड़ों में चीरो १ उस शतांश 
भागको पुनः सो टुकड़ों में चीर डालो, पुनः उस शतांश भागको भी सो | 
इकड़ों में चीर डालो | इसतरदइ शतांश शतांश को सो बार चीरनेपर जो सूच्मा- 
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सु०--तिसूक्ष्म शेष रदे; ऐसी ही सूच्मताकी कल्पना जीवके विषयमे को गयी रै 
घड अरन्ट में अनन्त हो जाता है ।” अतः उक्त श्रुति से जीवारुत्व की कल्पना 
श्रसङ्गत है । तद्विपरीत “महतो महीयान? भ्रति भी है । अतः उक्त श्रुति से 
एवं सर्वाङ्गीण सुखादि को उपलब्धि से विशुद्ध चैतन्य को दुलंच्य बताने में 
उनका तात्पर्य है, अशुत् प्रतिपादन में नहीं । अत: श्रुतियों में कोई विरोध 
नदीं हे; समझ में विरोध है। सोपाधिक जोव में अखुत्व का कथन अन्तःकरण 
बृत्तिरूप उपाधि के कारण से है, परमार्थतः नहीं है । 

जीव को स्वप्रकाशतां 

नेयायिकों ने आत्मा को स्वरूप से जड़ तथा ज्ञान गुण वाला माना 
हे ज्ञान स्वरूप नहीं । उनकी यह मान्यता श्रुति बिरुद्ध है, क्योंकि श्रुति में आत्मा 
को स्वयं प्रकाश कहा गया है। यहां पुरुष में स्वयं ज्योतिष्व के कथन से 
न्यायशास्त्र की मान्यता निरस्त हो जाती है । 

“अयं पुरुषः पद्‌ से उक्त भरति में परमात्मा को कद्दा गया है, ऐसा नहीं 
कह सकते क्योंकि स्वप्न के अधिकार में उक्त वाक्य आया हे। आत्मा को 
प्रज्ञान घन, विज्ञान घन इत्यादि बहुत सी श्रृतियों में स्वप्रकाशस्व का कथन 
स्पष्ट ही है। 'श्रनुभवामि? इस प्रतोतिमें आत्मा में अनुभव के आश्रयत्व . 
व्यवहार तो बृत्ति में प्रतित्रिम्बत चेतन्य को लेकर होता हे । स्वरूप से आत्मा 
अनुभव रूप ही है । इस प्रकार त्वं पद के अथ जीव का स्वरूप सप्रमाण 
निरूपण किया गया । 

ऋग्वेद में प्रज्ञानं ब्रह्म ( ऐत ५.३।, ) यजुबंद में “अहं ब्रह्मस्मि? 
( ब्‌. १.४.१० ) सामवेद में तत्वमसि ( छा.६-८ ७ ) अथववेद में श्रयमात्मा 
( मा. २) मदावाक्य आये हैं । उनका तात्पर्य रूप से प्रतिपाद्य विषय तत्‌ 
त्वं पदार्थं की एकता ही है। उसी तत्‌ स्वं पदार्थ की एकता को बतलाते हे 
क्योकि पदार्थ ज्ञान के बाद वाक्याथ शान करना शेष रह जाता है । श्रन्य वाक्यों 
के समान महावाक्य पदार्थो का संसरे बोघ नहीं कराता, क्योंकि संसर्ग बोधक 
मानने पर मदावाक्य में महाविशे षण व्यर्थ हो जाता है, ऐसा पहले कहा गया 
है। ये महावाक्य तो तत्‌ त्वं पदार्थो का अभेद बोधन कराते हे । इसीलिये 
इन्हें महावाक्य कहा गया है । 

जीव ब्रह्म की एकता में प्रमाणान्तर विरोध तथा परिहार 

श्रापने महावाक्य के आधार पर जोव ब्रद्म को एकताका प्रतिपादन 
किया किन्तु यहाँ पर प्रत्यच्ादि अनेक प्रमाणों से जीव ब्रह्म का भेद स्पष्ट प्रतीत 
हो रहा दे | ऐसी दशा में तच्वमस्यादि वाक्य को औपचारिक मानना पड़ेगा । 
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अनु माहम्हेश्वर इत्यादिप्रत्यक्षेण, किंचिउजत्यस वे श्त्व विरुद्धध मो“ 
भ्रयरबादिलिङ्गन, दासुपर्णत्याविश्रुत्या । 
दाजिमों पुरुषो लोक क्षरत्र्याशार एव य। 
शरः सबोरि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ ( भ० १५-१६ १ 
इत्यादिस्मृत्या अजीवपरणेद्स्याथगतत्वेन शश्वमस्याद्वाक्यमा- 
दत्यो यूपः, थजमान! प्रस्तर इत्यादिवाक्यबदू डपच्वरिताथ मेवेति चेत्‌ ९ 


शर्प्रतिपादूनाथमादौ आशङ्कासुद्धावयति- नन्विति । आदिपदेन दुःख्य 
संसायह मित्यादिप्रत्यक्ं ग्राहाम्‌ ॥ तत्त्वंपदाथी परस्परभित्ौ विरुद्धधर्माश्रयरणा- 
हिरुद्धस्वभावत्वार्च, तेज स्तमिरवत्‌ । 'द्वासुपर्णा सूयुजा सखाया समान खुच 
परिषस्वजाते | तयोरन्यः पिप्पलं स्वाइत्यनश्नश्जन्यो अभिचाकशीति? ( सु 
३-१) “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराद्धे । छायातपौ 
ब्रह्मविदो वदन्ति पञ्चाञ्यो ये ख त्रिणाचकेता? “उत्तमः पुर्षस्त्वन्यः परमात्मे- 
स्युदाह्ृतः? ( भ० गी० १५-१७ ) । सत्यभेदं विनाऽनुप पद्यमानसुपलभ्यमा नं 
आवस्य संसारित्वं श्रयमाणं चेश्वरस्यासंसारित्वम्‌ सत्यं भेदं कल्पयति । यदि 
वस्य परमात्मनाऽभेदः स्यात्‌ तद्य पलभ्येत नोपलभ्यतेऽतो नास्तीति निश्चीयते 
इति प्रत्यक्षा दि प्र मा णेर्जविश्वर भेद स्याचगतस्वा त्त त्वमस्या दि वाक्यसु प चरिताथं 
गौणाथ मेव, “आदित्यो यूपः? "यजमानः प्रस्तर’ इत्यादिवाक्यवत्‌ ॥ यथाऽना- 
दिव्ये यूपे आदित्यत्वस्य, अयजमानभ्रूतायां मुष्टौ च यजमानत्वस्योप चारस्स- 
इद्त्यथंः । ब्यावहा रिक मेदावेद क प्रस्य दादि रमा णस्तास्विकामेदावेद कश्च ति विरोध्या- 
थोगान्मैवमित्याद - नेति । स्याद्विरोचस्तथाऽपि श्रुत्या प्रत्यक्षादेबाध इत्याशये- 


अ०-शंका -““मे ईश्वर नहों हूँ ? इत्यादि प्रत्यक्ष से किचिञ्शत्व, सव शत्व 
रूप विरुद्ध धर्मा के आश्रयत्व आदि ठिङ्ग से “दा सुपर्णा '*-” इत्यादि भत से 
ओर “ल्लोक में छार श्रबर ऐसे दो पुरुष कहे गये है उनमें राभी भूतचर हैं 
चौर कूशस्थ को अद्र कहा जाता है ।'? इत्यादि स्मृति से जोब और परमेश्वर 
में मेद श्रवगत हो रहा है ऐसी स्थिति में "यूप आदित्य है” "प्रस्तर यजमान 
९ इत्यादि वाक्व की भांति तस्वमस्यादि वाक्य को भी झोपचारिक अर्थ बाला 
ही मानना उचित होगा! 


घु०--सर्बप्रथम ज्ये प्रमाण मत्यक्ष से ही उक्त बाक्य अन्य बरहास्मेम्य नोच का 
विरोघ हो रहा है । प्रत्यक्ष से “मैं ईश्वर नही हूँ कन्दु संसारी कर्ता भोक्ता 
जोव हूँ 1” ऐसा ईश्वर तथा जीव में स्पष्ट मेद दीस रहा है, जोवात्मा तथ्य 


ई | 
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सु०-- परमात्मा परस्पर भिन्न हैं, क्योंकि एक में किंचिञ्ज्ञत्व तथा दूसरे में सवश- 
स्वरूप बिरुद्ध घर्माश्रयत्व है, एवं स्वभाव भी विरुद्ध है । जैसे प्रकाश तथा अन्घ- 
कार का स्वभाव विरुद्ध है । इस अनुमान से भी तत्त्वंपदाथं ब्रह्म तथा आत्मा 
में परस्पर भेद सिद्ध हो रहा है-- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं बच परिषस्वजाते । 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति श्रनश्नन्नन्योऽभिचाकशीति ॥ ( मुण्डक ३-१ ) 

इस श्रुति में तथा 'द्वाविमो पुरुषो लोके? इस गीता स्मृति में भो जोव, 
परमेश्वर में भेद बतलाया गया है। उक्त भेद के बिना श्रुति वाक्यादि अनुपपन्न 
होकर जीव में संसारित्व तथा ईश्वर में असंसारित्व रूप से सत्य भेद की कल्पना 
करायेगी । इस श्रर्थाउत्ति प्रमाण से मो जीवात्मा परमात्मा में भेद सिद्ध होता 
है। यदि जोव का परमेश्वर से अभेट होता, तो जीव को भांति परमेश्वर भी 
दीखता । परमेश्वर का निश्चय नहीं हो पाता है । अतः जीव से परमात्मा भिन्न 
है । इस श्रनुपलब्धि प्रमाण से भी जीवात्मा परमात्मा में भेद ही निश्चित हो 
रहा है । अतः उक्त सभी प्रमाणों से भेद अवगत होने के कारण “श्रादित्यो 
यूपः यजमानः प्रस्तरः? इत्यादि वाक्य की भांति तच्वमस्यादि वाक्य को 
गोणाथक मानना चादिये। यूग यश मण्डप में रहने वाले एक स्तम्भ विशेष 
का नाम है । वह आदित्य नहीं है, फिर भी शास्त्र कहता है। आतः जैसे उस 
वाक्य को गौणाथक मान लिया जाता है, एवं दभ मुष्टि में यजमानत्व भो 
ओपचारिक ही है । ठीक वैसे ही जोब तथा ईश्वर में अभेद बतलाने वाले 
महावाक्य को भी ओपचारिक मानना चाहिये १ 

तात्विक अभेद चतलाने वाली श्रति के साथ व्यावहारिक भेद ग्राहक 
प्रत्यच्चादि प्रमाणों का विरोध कहना असंगत है । क्योंकि वेद को असम्भावित 
दोष ओर प्रत्यक्ष को सम्भावित दोष वाला मानते हें। इसन्तिये वेद जन्य 
ब्रहझ्मात्मेक्य शान से भेद प्रत्यक्ष का बाथ मानना उचित हो है। यदि 
कहो कि प्रत्यक्ष प्रमाण ज्येष्ठ है ओर आगम कनिष्ठ है, इसलिये ज्येष्ठ प्रत्यच्छ 
प्रमाण से कनिष्ठ आगम प्रमाण का हों बाघ मानना चाहिए? तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं। "इदं रजतम्‌? यइ शान पहले तथा नेदं रजतम्‌ शुक्तिरियं 
ये शान पीछे होते हे. । रजत शान ज्येष्ठ है ओर रजत निषेध एवं शुक्ति ज्ञान 
कनिष्ठ हें । फिर भी शुक्ति ज्ञान से रजतशान का ही बाघ देखा गया है । ठीक 
ऐसे ही पूवभावी प्रत्यक्ष भेद ग्रह का भी पश्चाद्भावी आगम जन्य अभेद ज्ञान 
से बाघ हो जायगा । अन्यथा चन्द्र में प्रादेश मात्र ग्रहण करने वाले प्रत्यक्ष से 
चन्द्रगत श्रधिक परिमाण आइक ज्योतिष शास्त्र का ही बाघ होने लगेगा । 
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न; भेदप्रत्यक्तस्य सम्भावितकरणदोषस्यासम्भावितदो षवेद जन्य- 
नेन बाध्यमानत्वात्‌ । अन्यथा चन्द्रगताधिकपरिमाणमाहिज्योतिः- 
शास्त्रस्य चन्द्रप्रादेशम्ाहिप्रत्यक्ञेण बाधापत्तः। पाकरक्त घटे रक्तोऽयं 
न तु श्याम इति बत्सविशेषणे होति न्यायेन जीवपरभेदग्रादिप्रत्यत्तस्य 
विशेषणो भूत ध सं भेद विषयत्वाब । 


नादौ प्रत्यस्य बाध्यस्वयोग्यतामाह -भेदेति । सम्भाविताः कररणानामिन्द्रि- 
याणामपाटवस्वादयो दोषा यस्मिन्‌ तत्तथा तस्येत्यर्थः । ननु ज्येष्ठेत प्रत्यक्तेणोच 
तदूबाच उ।चत इत्याशङ्कय ज्येष्ठत्वं हि बाध्यत्वे हेतुने तु बाधकतायां, कनो यस्य 
शुक्तिज्ञानेन ज्येष्ठस्य रजतज्ञानस्य बाघदशनात्‌ , अन्यथा तदुत्पत्त्यसम्भवा- 
बन्दा दिपरिमाणग्राहिशास्त्रबाथापत्तश्चेत्याशयेनाइ--आन्यथेति । न चोपजीव्य- 
विरोधः, चम भेद बो घकञ्जत्यखस्य धम्यं मेद ङ्ानं प्रत्यनुप जीव्यरवा दित्याशयेनाह — 
पाकेति। तथा चेवंभूतज्ञाने सत्यपि ध्म्यभेदमादाय सोऽयं घट इति ज्ञानं 
यथाऽविरुद्धं तद्वञ्नाहमीश्वर इति ज्ानानन्तरमहं बह्मेतिञ्ञानमित्यथंः । 


अ०->समा०-णऐेसा न कहें क्योंकि असम्भावित दोष वाले वेद वाक्य 
जन्य शान से, सम्भावित-करण्प दोष वाले प्रत्यच्चादि का बाघ दो जाता है। 
अन्यथा चन्द्रमा में अधिक परिमाण बवलाने वाले ज्योतिष शास्त्र का, चन्द्र 
में प्रादेशिकत्व ग्राहक प्रत्यक्ष से बाघ होने लग जायगा । पकने से रक्त हुए 
घर में यह घडा लाल है? श्याम नहीं । जैसे यहां पर विशेषण रक्त रूप का 
ही निषेध होता है, विशेष्य घड़े का नदों, वैसे ही “सविशेषणे हि विधिनिषेषौ- 
विशेषणसुरसंक्रामतः सति विशेष्यचाथे? ( विशिष्ट में विधि निषेध हो रहे 
हो, उनका विशेष्य अंश में चाच हो तो, बिशेषण अंश में समझना चाहिये )। 
इस न्वायसे जीव तथा परमेश्वरमें भेद आइक प्रत्यक्ष जोव, परमेश्‍वरके विशेष- 
णोभूत उपाणि के घम गत भेद को ही विषय करता है, धमांमत भेद को नहीं| 


सु०-यृदि कहो कि प्रत्यक्ष उपजीव्य है ओर श्रागम उपजीवक है । आगम से 
प्रत्यक्ष का बाघ मानने पर उपजीव्य विरोध होने लगेगा १ तो ऐसा कहना भी 
ठीक नहीं, क्योंकि घर्मी के श्रभेद शान के प्रति प्रत्यक्ष में उपजोव्यत्व नहीं है । 
चह तो केवल घममे मेद बतला रहा है । अभेद शानकी उत्पत्तिमें कथंचिद्‌ शब्द 
तथा भोत्र में उपजोव्यत्व मानें भी, फिर भो आगम प्रमाण बन्य नोव, अह्य 
का अभेद ज्ञान, अपने विषय जीव, ब्रह्म की एकता के प्रकाशन में प्रत्यक्ष को 
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सु०-त्रावश्यकता नहीं रखता । अतः उत्पत्ति अंश में प्रत्यक्ष उपजोव्यत्व होने 
पर भी स्वविषय प्रकाशन में आगम प्रमाण में प्रत्यक्ष उपनीव्यत्व नहीं है | 
इसलिए प्रत्यक्ष जीव, परमेश्वर के विशेषण ( श्रन्तम्करणादि) के हो भेद को 
विषय करता है। विशेष्य चैतन्य अंश के भेद को बतलाने में प्रत्यक्ष समर्थ 
नहीं है। उस अंश में श्रागम जन्य शान से प्रत्यक्ष वाचित माना जाता है | 
जैसे पकने से रक्त हुए घडे में श्यामत्व का निषेत्र घट के विशेषण (रूप) मात्र 
में हो है; विशेष्य (घट) में नहीं। एवं विशेषण गत यड घडा लाल है श्याम 
नहीं? इस प्रतीत को मान लेने पर घमां अंश के श्रभेद्‌ को लेकर “'सोडयं घट.” 
ऐसी प्रत्यमिज्ञा भो हो जाती है, वैसे दी “में ईश्वर नहों हूँ? यद्द भेद प्रत्यक्ष 
ईश्वर तथा जीव के उपाधि रूप विशेषण के भेद को विषय करता है ओर 
“अहं ब्रह्मास्मि) यह शान दोनों में विशेष्य चेतन्य की एकता को बताता है । 
शप्रतः प्रत्यक्ष तथा आगम में विरोध नहीं है । 

जत्र सव प्रमाण का उपजीव्य ज्येष्ठ ( प्रत्यक्ष ) का ही बाघ हो जाने. 
से भेद के विषय में तद्वत प्रामाण्य न रहा, तो जीव, परमेश्वर में पूर्वोक्त भेद 
का साधक अनुमान में प्रामाण्य केसे रह सकेगा १ क्योंकि तच्वमस्यादि (श्रभेद 
प्रतिपादऋ) आगम प्रमागा से भेद साघक अनुमान का बाघ हो जाता है | 
जैसे सस्नेइ नरर रूप अस्थि, पवित्र है, अस्थि होने के कारण, शङ्क के 
समान । इस अनुमान से कापालिकों ने मनुष्यों को खोपड़ी रूप इड्डियों में 

जित्व सिद्ध करना चाहा था । उनका उक्त अनुमान, 'स्पृट्टा नरास्थि सस्नेहं 

सत्रासा जलमाविशेत्‌? ( मनुष्य की स्निग्ध खोपड़ी का स्पशं कर सचेल स्नान 
करे । ) इस श्रागम से बाधित हो जाता है। “यथा वा मेरुः पाषाणमयः 
पर्वेतत्वात्‌ विन्थ्यवत्‌’? ( सुमेरु पवत पत्थर का है, क्योंकि उसमें पवतत्ब है 
बिन्थ्य के समान ) सुमेरु में पाषाणमयत्व का अनुमान 'सौवणं: कुलगिरिराजो 
मेरुः? इस ऋ्रागम से बाधित हो जाता हे । वैसे ही जीव तथा ईश्वर में भेद 
साधक अनुमान का भी अभेद बोघक श्रागम से बाघ हो जायगा । 

आपने “दा सुपर्णा सयुजा ” इत्यादि वाक्य से जीव, ईश्वर में 
भेद सिद्ध करना चाहा थां, किन्तु किसो एक वाक्य से ग्रन्थ का तात्पय नहीं 
समभा जा सकता | ग्रन्थ के तात्पय निणुयार्थ-- छुः लिङ्ग माने गग्नै हैं । 

उपक्रमोपसंहारवभ्यासोऽपूवताफलम्‌ । 
श्रथबादोपपत्ती च लिङ्गं तात्पयनिणृये ॥ 
१. उपक्रमोपसंहार २. श्रभ्यास ३. अपूबता | 
४. फल ४. अथवाद ६- उपपत्ति | 
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श्रत एव नानुमानसपि प्रमाणम्‌ , आगमबाधात , मेरूपाषाणमय- 
त्वानुमानबत्‌ । नाप्यागस।न्तरबिरोधः । तत्परातत्परवाक््ययोः तत्पर- 
वाक्यस्य बलवत्वेन लोर्कासद्धभे दानुबादिडासुपर्णादिवाक्यापेक्षया उपक्र- 
मोपसंह। रा्यबगताद्वेततास्पयेखिशिष्ठस्य तच्वमस्याद्वाक्यस्य प्रबलत्वात्‌ । 


यतः सचप्रमाणोप ज्ञीव्यस्य ज्येष्ठस्य प्रत्यक्षस्य नाध्यस्वाद्‌भेदेऽप्रमाणता अस 
ए॒वानुमानस्यापीस्याह जत एवेति । आगमेन तर्‍वमस्मादिना बाधात्‌ । मेरुः 
पाषाणमयः पवतत्वाद्विन्ध्यादिवदित्यायनुमानं यथा सवंत: सौवर्णंः कुलगिरि- 
राजो मेरुरित्याद्यागमेन बाधितं तद्वदित्यथेः । आगमविरोध्ोऽपि नास्तीत्याह -- 
नापोति । भेदस्य प्रत्यक्षा दिप्रमाणेज्ञांतत्वाच्छास्त्रस्य वाऽज्ञातज्ञापकत्वाद्भेदवाद्या- 
गमस्य तत्र तात्पया भावेनातव्परव्वात्तत्पराभेद वाद्यगमा हौ बंहयादित्याह-तट्परे[त । 


० इसील्िये जीव, ईश्वर में भेद साघकानुमान भी प्रमाण नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि अभेद बोधक अगम से भेदानुमान का बाघ हो जाता है । 
जिस प्रकार सुमेरु में पाषाणमयस्व अनुमान "सौवण: कुलगिरिराजो मेसः? 
( सुमेरु पर्वतराज सोने का है ) इस आगम से बाधित हो जाता है । 

अन्य आगमो के साथ भी जीवब्रह्मेकय प्रतिपादक आगम का विरोध 
नहीं है, क्योंकि तत्परक आर अतत्यरक वाक्यों में तत्परक वाक्य बलवान 
होने से लोक सिद्ध भेद का अनुवादक “द्वा सुपर्ण” इत्यादि वाक्य की अपेद्धा 
उपक्रम उपसंहारादि से अवगत अद्वेत तात्यय विशिष्ट तच्वमसि इत्यादि वाक्य 
में प्रबलस्व माना गया है । 


सु०-इन लिङ्गों से श्रुति का तात्पय श्रद्देत प्रतिपादन में है। अतः लोकसिद्ध 
जीव, ब्रह्म के भेद की अनुवादिका “द्वा सुपर्णा”? श्रुति की अ्रपेद्धा पूर्वोक्त छः 
लिङ्गो से विशिष्ट मेद बोवक तच्परमसि इत्यादि महावाक्य को प्रबल माना 
गया है, क्य[कि भेदानुवादी श्रुति का स्वाथ में तात्पय नहीं है, अपितु महावाक्य 
के तत्‌ तया स्वं पदार्थ बोधन में तात्पर्य है । अतः आगम विरोध नहीं है। 


जीव में संसारित्व ईश्वर में असंसारित्व रूप विरुद्धघम के श्राश्रयत्ब 
की श्रन्यथा ऊनुपपत्त से सत्य भेद की कल्पना की शङ्का की गयी थी, बद्द ठीक 
नहीं है, क्योकि यथा जलादि में परमार्थतः शीतलता है । अतः श्रग्निसंयोग से - 
ओपाधिक उष्णता मानने में कोई विरोध नहीं है । वैसे ही स्वमाधतः नीव 
निगुण श्रकर्ता, अभोक्ता है। उसमें अन्तःकरण उपाधि के कारण कतृ त्वादि 
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न च जीबपरेक्ये बिरुद्वधर्माश्रयत्वानुपपत्तिः । शीतस्येच जलस्यौ- 
पाधिकोष्ण्याश्रयत्वबत्‌ स्वभावतो निर|ुणस्येब जीवस्यान्तःकरणाद्य- 
पाधिककठृत्बाद्याश्रयत्बरप्रातभासोपपत्तः । यदि च जलादौ ओऋष्ण्यमा- 
रोपितं, तदा प्रक़्तेऽपि तुल्यम्‌ । न च सिद्धान्ते कतृत्वस्य कचिद्प्य- 
सावादारोप्यप्रमाहितसंस्काराभावे कथमारोप इति वाच्यम्‌ । लाघवे- 
नारोप्यविषयसंस्कारत्वेनेत्र तस्य हेतुत्वात्‌ । 


न चार्थापत्तिविरोध इत्याह--न चेति । औपाधिकविरुद्धधर्माश्चयस्वेनान्यथा- 
सिद्धव्वादित्याइ-- शीतस्येवेति । नन्वञ्मिधमस्यौष्णयस्य जलादावारोपात्प्री तिरत्र 
कस्य घसंस्येत्याशङ्कयाह--यढीति । थन्तःकरणधसंस्य कतृ त्वादेभा नसम्भवा- 
त्प्रकृतेडप्येतत्तल्यमित्यथ: । नन्वात्मतादात्म्यापन्नस्येचान्तःकरणस्यापि कतृ रवादि- 
घमकत्वात्‌ तव्ययतिरिक्तऽनात्मनि कापि कतृ'त्वादेरप्रमितत्वात्कथमारोप इत्या- 
शाक्कय परिहरति-न चेति। यथा सूर्यादिकिरणसम्पर्कात्प्रतीयमानसपि 
जलादिकं घटादिनिष्ठ न तु सूर्यादिनिष्ठं, तथा5डस्मसम्बन्धात्मर्त यमानमपि 
कतृ त्वादिकमन्तःकरणनिष्ठमेव, न त्वात्मनिष्ठम्‌ । तस्य कूटरथत्वात्‌ । ततः 
पृथक क्काप्यप्रमितस्य कतृ त्वादेरात्मन्यारोपे नास्ति बाधकम्‌ | तत्रारोप्यगो चर- 
संस्कारमात्रस्येवहेतुत्वादित्याह - लाघवेनेति । 


श्प०--जीव ओर परमात्मा के ऐक्य मानने में विरुद्धघर्माश्रयत्व को श्रनु- 
पपत्ति रूप अर्थापति प्रमाण से भी विरोध नहीं है। शीतल जल में ओपा- 
घिक उष्णता आश्रयत्व के समान ही स्वभाव से निगुण जोव में ही श्रन्तः- 
करणादि उपाधि के कारण क्तृत्वादि का श्यश्रयत्व प्रतोत हो रहा है। यदि 
जलादि में उष्णता आरोपित है, तो प्रकृत में निगुण जीव में कतृत्वादि 
श्राथयत्व भी आरोपित है । 

सिद्धान्ड में कहीं भी कतृ'त्वादि नहीं है, फिर आरोप्य वस्तु के प्रमा 
जन्य संस्कार का अभाव होने के कारण आत्मा में कतृत्व का आरोप भो केसे 
होगा १ ऐसा कहना ठीक नहीं । श्रारोप्य विषयक संस्कार को हीं आरोप के हेतु 
मानने में लाघव है। 


सु०-भासता है । अतः विरुद्ध घमके आधारत्व की उपपत्ति हो जानेसे श्रर्थापत्ति 
प्रमाण भी ब्रह्मात्मेक्य प्रतिपादक आगमका विरोधी नहीं कहा जा सकता । यदि 
अग्नि का ओष्ण्य धर्म जल में आरोपित है, तो अन्तःकरण का कर्तृत्वादि घमं 
भी जेव में आरोपित है । उभयत्र कल्पना समान है । 


विषयपरिच्छेद: ४०७ 


न च प्राथमिकारोपे का गतिः, कतेत्वाथध्यासप्रवाहस्यानादित्यात्‌ । 
तस्वंपद बाच्ययो बिंशिष्टयोरैक्यायोगोऽपि लक्ष्यस्वरूपयो रैक्यमुपपा दितसे व! 


नन्वस्त्वस्मिन्कत्‌ त्वारोपे पूवंप्रतीतकत्‌ त्वाटिसंस्कारो हेतुस्तत्रापि तथा- 
भूतस्तत्रापि तथाभूतः, तथाऽपि प्राथमिकारोपो दुघट इत्याशङ्कय परिहरति 
न चेति। प्राथमिकारोपे काऽपि गतिर्नास्तीति न चेत्यर्थः । कतृ'त्वाद्यध्यास- 
प्रचाहस्यानादित्वेन कस्याष्यारोपस्य प्राथम्यासिद्वथा तत्र एथग्गतेरवक्तव्यत्वादि- 
त्याह - कतृत्वेति । नन्वस्त्वेवं तथाऽपि कथं वि रद्वघर्माक्रान्तयोर्जविश्वरयोरैक्य- 
मिव्याशङ्कयाहं तत्त्वमिति । यतो लक्ष्यशवरूपैक्यम्‌ अत एव सोऽयं देवदत्तः 
प्रकृ्प्रकाशश्चन्द्र इत्यादिवाक्यवत्‌ “तत्वमसि? “सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌? (ते० २-१-१) 
इत्यादि वाक्या नामखणडाथस्वमिति । न चास्त्यनुपलब्धिविरोधस्तमसा55वृतस्य 


श्र०-श्रध्यास में पूवपूव संस्कार को कारण मानने पर सवप्रथम अध्यास 
को क्यागति होगी १-ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि कतृ त्वादि अध्यास का 
प्रवाइ अनादि काल से आ रहा है। तत्‌, त्वं पद के वाच्याथ विशिष्ट चैतन्य 
को एकता न होने पर भी दोनों के क्रच्य स्वरूप को एकता का उपपादन तो 
इम कर ही आए हें । 


सु०- रज्जु में सप की कल्पना तभी होतो है, जन सच्चे सप का अनुभव 
जन्य संस्कार मन में हो । पर वेदान्त सिद्धान्त में आत्मा में जिस प्रक्रार पार- 
मार्थिक कतृ त्व नहीं हे, वैसे ही आत्मा से भिन्न कहीं भा कतृ त्व आप मानते 
नहीं । ऐसी दशा में कतृ त्व का आरोप आत्मा में केसे हो सकेगा ?- पेसा 
न कहो, क्योंकि आरोप्य वस्तु का संस्कार प्रमा जन्य हो, अप्रमा जन्य या उभय 
साधारण हो, इसमें कोई आग्रह नहीं है । आरोप्य वस्तु का अ्रनुभवनन्य संस्कार 
मात्र को कल्पना में कारण मानने में लाघव है एवं प्रमाज्ञान जन्य संस्कार 
को कल्पना का हेतु मानने में गोरव है। अतः आत्मा में अन्तःकरणादि 
के सम्बन्ध से कतृ त्व प्रतीत होता है, वह अन्त:करण का ही घम है ,आत्मा 
का नहीं, क्योंकि आत्मा निर्विकार कूटस्थ रूप है । रज्जुसप भ्रान्ति में भो 
सप के श्रनुभव जन्य संस्कार मात्र को ही कारण मानना उचित है. सच्चे 
सप के अनुभव जन्य संस्कार को नहीं । अतः छेन्द्रजालिक से दिखाये गये 
सपं के अनुभव जन्य संस्कार से भी रस्सी में सप का श्रम हो जाता है । सच्चे 
सप के श्रनुभव जन्य संस्कार को सपश्रान्ति में कारण मानने को कोई 


आवश्यकता नहीं है । 


४०८ वेदान्तपरिभाषा 


अत एव तत्प्रतिपादकतक्ष्वमस्यादिवाक्यानामखंडाथेत्वम , 
सोडयमित्यादिवाक्यवत्‌ । न च कायंपराणामेब प्रामाण्यम्‌ ? चेत्र ! 
पुत्रस्ते जात इत्यादौ सिद्धेऽपि सङ्गतिम्रहात्‌ । एवं सबप्रमाणाविरुद्धं श्रति 
स्ृतीतिहासपुराणप्रतिप!द्ं जीचपरेक्यं वेदान्तशास्त्रस्यविषयइरततिसिद्धम । 

इति श्रीवेदान्तपरिभाषायां विषयपरि च्छेदः ॥ ७ ॥। 


घटस्यानुपलब्धेस्तद्‌ भावानिश्चायकत्वचदज्ञानवतोऽभेदस्यानुपलम्भस्य तदभावा- 
निर्णायकत्वादित्यपि द्रष्टव्यस्‌ । ननु सिद्धे ्रयोजकपरवृतत्यादेरभावात्सङ्गतिग्रहा- 
योगात क्रियाऽन्वितस्वाथपराणासेच प्रामाण्यान्न सिद्धं बह्म वेदान्तप्रमेय मिति 
प्राभाकरमतमाशङ्कय परिहरति--न चेति । पुत्रपदा ङ्कगतवसनं चेत्रपुरतो निधाय 
हे चेत्र ! पुत्रस्ते जात इत्युके विकसितवदनकमलं चेत्रमवलोक्यास्य पु त्रपट स्य 
सुतरूपेऽर्थे सङ्गतिं तटस्थो गृल्वातीति पुत्रस्ते जातः कन्या ते गर्भिणी इत्यादी 
सङ्गतिञ्रहादित्यथः । डपसँहरति--एत्रसिति | उक्तप्रकारेण । सवः प्रत्यक्षादि- 
प्रमार्णरविरुद्धम्‌ । "तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्त्रत” (ई० छ) 
इत्यादिश्रतिमिः, “क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि सवत्तेत्रेषु भारत? ( भ० गी० १३-२ ) 
इत्या दिस्म्ट्तिमिः, 'सव भूतान्तरस्थाय निव्यशुद्धचिदास्मने । प्रत्यक्चेतन्य रूपाय 
मह्यमेव नमोनमः ॥? इत्यादीतिहासैः, 'विभेदजनकेऽज्ञाने नाशमात्यन्तिकं 
गते । आत्मनो त्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति ॥? इत्यादिपुराणेश्च ताःपय- 
तया प्रतिपाद्यम्‌ । 
इति श्रीमत्परमहं सप रित्राजक! चायंबालगोपालली थंश्रीपा द शिप्यद्‌ त्तवं- 
रावतंसराम कुमार सूनुधनपतिसू रिसुर्ताशवदत्त कृतायां वेदान्त- 
परिभाषाथ दीपिकायां विषयपरिच्छेदः समाप्त: ॥ ७ ॥ 


अ०-गअतएब जीव ब्रह्ेक्य प्रतिपादक तच्वमस्याडि महावाक्य में "सोऽयम्‌ 
देवटत्तः? इत्यादि वाक्य के समान खण्डाथ बोघक्त्व है । यदि कहो कि 
कार्य परक वाक्य में ही प्रामाण्य है १ तो ऐसा कइनाठीक नहीं-दे चेत्र ! तुम्हें 
पुत्र हुआ है, इत्यादि सिद्ध वाक्य में भी शक्तिम्रह होता हुआ देखा गया है । 
इस प्रकार श्रुति स्मृति पुराण तथा इतिहास के प्रतिपाद्य जैव ब्रह्म की एकता 
सभी प्रमाणा से अविरुद्ध वेदान्त शास्त्र का विषय है यइ सिद्ध हुआ । 


कतेत्वादि अध्यास अनादि है । 
सु०-मान लेते हें, कि आज आत्मा में कतृत्व के आरोप का देतु इससे पू 


विषयपरिच्छेद्‌, Boa 


सु०-कतृस्त्र के अनुभव जन्य संस्कार है, किन्तु सवं प्रथम कतृर [रोप का प्रति- 
पाटन केसे कर सऊोगे १ ऐसा कहना ठीक नहीं-क्यों।क संसार के श्रनादि हाने 
से कतृत्वादि अध्यास की परम्परा भी अनादि है । अनादि मान लेने पर प्रथम 
ग्रारोप का प्रश्‍न हो नहीं उठता । सभी दाशनिकों ने संसार को अनादि माना 
है । एवं अनुपलब्धि प्रमाण से भो विरोध नहीं कह सकते, क्योंकि अन्धकार 
से श्रावृत घट को श्रनुपलब्ध्र होने पर भी उसके श्रभ'व का निश्चय नहीं हो 
पाता, वैसे ही तत्त्वज्ञान शून्य व्यक्ति को जोवात्मा परमात्मा के भेट का 
श्रनुभव न होने पर भी उस श्रमेद के अ्रभावका निश्चय नहीं किया जा 
सकता । इस प्रकार पूवंपक्ती से कहे गये सब प्रमाण विरोध का परिहार कर 
देने पर महावाक्य से जीव ब्रह्म की एकता का निश्चय हो जाता है । 

यदि कथञ्चित तत्‌ पद के वाच्य श्रथ | सब्शत्वाटि, विशिष्ट चैतन्य 
तथा स्वं पट के वाच्यार्थ अल्पज्ञत्वादि विशिष्ट चैतन्य में अभेट न भी हो सके, 
तो कोई बात नहों है। दोनों के बाच्याथ में ्रोपाधिक घम का परित्याग कर 
भाग त्याग लक्षणा से लक्षित केवल लक्ष्य स्वरूप चैतन्य मात्र का अभेद तो 
सम्मव डो है। 'सोड्यं देवदत्त? “प्रकृष्टप्रकाशश्रन्द्र इन वाक्योमे जिस 
प्रकार अग्वणडाथ चोधकत्व है. वैसे ही तच्वमस्यादि महावाक्यमें भी अखण्डा थ 
बोघकत्व है । जहां पर पटार्थो का संसग न दोखे, किन्तु लतः पदार्थों का 
अ्रमेद टीखे, ऐसे संसर्गानबगादि यथार्थ ज्ञान को अखरण्डार्थ बोघ कहते हैं । 
एवं ससर्गानवगाहि यथार्थ ज्ञान का “जनक” होने से तच्वमस्यादि महावाक्य 
को भी सोऽयं देत्रदत्त इस व!क्य के समान हो श्रत्णण्डार्थ बोचक मामा है। 

धग्राम्नायस्य क्रियाथत्वात्‌, इस नियम के अनुसार काय बाधक 
वाक्य में ही प्राभाकरों ने प्रामाण्य माना था, सिद्धार्थ बोधक वाक्य में नहीं, 
किन्तु यद मान्यता उनकी असंगत है, क्‍योंकि पुत्र के पद से चिह्नित (अकित) 
वस्त्र को चैत्र के सामने रखकर दूत के 'पुत्रस्ते जातः? ऐसा कहने पर चेत्र के 
विकसित मुखकमल को देख उस भाषा से अनभिज्ञ तटस्थ व्यक्तिको भी पुत्र 
पद का श्रपने अर्थ में शक्तिम्रद हो जाता है । ऐसे ही "कन्या ते गिण? 
इत्यादि सिद्धार्थ बोधक वाक्य में भी शक्तिग्रह होता है । फिर काय परक वाक्य 
भात्र में शक्तिग्रह का कथन दुराग्रह मात्र दै । अतः सदप्रमाणाविरद्ध ब्रझा- ` 
पमैक्य वेदान्त का विषय सिद्ध हुआ । 

इस प्रकार वेदान्तपांरभाषान्तगंत विषय परिच्छेद को श्री विद्यानन्द 

जिज्ञासु विरचित सानुवाद सुबोधिनौ व्याख्या समास हुई ॥७॥ 


4-/2 


ग्रथ प्रयोजनपरिच्छेदः ॥२॥ 


इदानीं प्रयोजनं निरूप्यते । यदबगतं सत्स्ववृत्तितयेष्यते तत्प्रयो- 
जनम । तञ्च ढ्विविधम-मुख्यं .गौणं चेति । तत्र सुखदुःखा भावौ मुख्यं 
प्रयाजनम्‌ । तदन्यतरसाधनं गौणं प्रयोजनम । सुखं च डविविधम्‌- 
सातिशयं निरतिशयं चेति। तत्र सातिशयं सुखं विषयानुषङ्गजनि- 
तान्तःकरणावृत्तितारतम्यक्रतानन्द लेशािर्भाबविशेषः । 

'एतस्येबानन्द'्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति’ (ड्रः ४-३-३२) 
इत्यादिश्र॒तेः । निरतिशयं सुखं च त्रह्मब । “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌? 
( ते० ३-६ ) ‘विज्ञानमानन्दं ब्रह्म? ' बृ० ३-१८ ) इतिश्रृतेः । 


अथ प्रयोजननिरूपयणं प्रतिजानीते--ड्दानीमिति । यज्ज्ञातं सन्ममेदं 
स्यादिति स्वसम्बन्धतयेष्यते तत्प्रयोजनम्‌, लद्विभजति--तञच्चेति । तत्र— 
तयोद्व'योमंध्ये । तद्न्यतरसाधनं-तयोः सुखदुःखा मावयोरन्यतरस्य सुखस्य 
हुःखाभाळस्य चा साधनं सुखादि रूपप्रयोजनशुणस्वाद्गोणम्‌ । सुखस्यापि 
द्वे विध्यमाह-सखं चेति। उपलक्षणमेतत्‌ । दुःखाभावोऽपि द्विविधः-- 
यस्किञ्चिददुःखाभातरो यावद्दुःखाभावश्चेति । तत्र खंसारदशायामाद्यो मो क्षा- 
वस्थायां द्वितीय इत्यपि बोध्यम्‌ । विषयेति । विषयतारतम्याद्विषयेन्द्रियसन्नि- 
कष जनितान्तःकरण्वृत्तितारतम्यं तत्कृतानन्दल्लेशाविभाचविरेषः । तथा भूत- 
बृत्याविषयावच्छिन्रा्ाननिबृत्तौ तदवर्लुन्नानन्दस्येच अतिबिम्बनादाननद- 
ससुद्स्थ बह्मग आनन्दलेशाविभावविशेष इत्यथः । अन्न श्रतिं प्रमाणयति 
एतस्येवेति । आदिपदेन “एव ह्यवानन्द्यति? ( तै» २-७) इत्याद्या श्रति- 
रुपादेया । द्वितीयं सुखं लष्यति निरतिशयसुख सिति । चकारात्सातिशय- 
सुरत्र मप्यानन्दात्मनद्मलेशात्मकत्वात्‌ अहोचेत्यथेः । अत्रापि श्रुति अमाशयति-- 


श्पानन्द्‌ इति । 


अ०-श्रन प्रयोजन का निरूपण किया जाता है जो बस्तु अवगत होती हुईं 
स्ववृत्ति रूप से इष्ट हो, उसे प्रयोजन कहते हें । वह गौण पवं मुख्य भेद 
से दो प्रकार का है । उनमें सुख तथा दुःखाभाव मुख्य प्रयोजन है और सुख 
के साधन एव दुजाभाव के साधन गौण प्रयोजन हैं। सातिशय और निरति- 
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झआ०-शय मेट से सुख भी दो प्रकार का है। उनमें विषय के सम्बन्ध से उत्पन्न 
अन्तःकरण की वृत्ति के तारतम्य से होने वाले आनन्द विशेष के श्राविर्भाव 
को सातिशय सुख कहते हें । इस विषय में “अन्य सभी प्राणी इसो आनन्द 
अंश के लेश से जोवित हैं? ऐसी श्रुति प्रमाण है । निरतिशय सुख ब्रह्म स्वरूप 
ही दे । क्योकि आनन्द ही ब्रह्म है ऐसा जाना? विज्ञान आनन्द्रूप ब्रह्म है? 
ऐसी श्रुति निरतिशय सुख स्वरूप ब्रह्म के विषय में प्रमाण है । 
भेद सहित प्रयोजन का निरूपण 

सु०-श्रज वेदान्त शास्त्र के प्रयोजन निरूपण को प्रतिज्ञा करते हैं । “वह 
वस्तु शात होकर मेरी रोवे? इस प्रकार स्वसम्बन्धो रूप से इष्ट को प्रयोजन 
कहते दें। प्रत्येक वस्तु का शान होना एक बात है श्रोर उसका अपने साथ 
सम्बन्ध हो जाना दूसरी बात है । शत्रु का सुख शात है किन्तु स्वसम्बन्यो 
न होने के कारण प्रयोजन नहीं कद्दा जाता । अपना सुख ज्ञात तथा स्वसम्नन्धि 
रूप से इष्ट होने के कार्ण प्रयोजन पद से कहा बाता है। अपना दु:ख 
ज्ञात तथा स्वसम्चन्घी भी है, किन्तु उसे प्रयोजन नहीं कहते, क्योंकि ब 
इष्ट नहीं दै । । शत का सुख इमे ज्ञात भी है चोर शत्रुको इष्ट मी हे, किन्तु 
श्रात्म सम्बन्धी रूप से इष्ट न होने के कारण वह हमारा प्रयोजन नहीं कहा 
जायगा | अतः घर्मार्थकाममोच् इन चारों पदार्थो का यथावत्‌ बोध हो और वे 
मुझे प्रास हों, शस रूपसे सभी को इए होनेके कारण वे प्रयोजन कहे जाते हैं । 

प्राण्णियों के सारे प्रयत्ना के ५ छे सुख प्राप्ति तथा दुःखाभाव की आकांच्त 
बनीं रहती है । अतः इन्हें मुख्य प्रयोजन ओर इनके साधनों को गोख प्रयो- 
खन कहते हैं। साधन सुख के लिए हैं किन्तु सुख साधन के लिए नहीं है । 
बैसे हो दुःख निइत्ति के लिए साघन है, साघन के लिए दु:खनिवृत्ति नहीं 
है। इस प्रकार अन्वय व्यतिरेक से सुखप्रासि एवं दुःखाभाव को मुख्य प्रयो- 
जन ओर इनके साधनों को गौण प्रयोजन कहा गया है । 

सुख ओर दुःखाभाव भी दो-दो प्रकार के हैं। जिससे बड़ा कोई 
सुख न हो, उसे निरतिशयसुख कहते हें । एवं सम्पूर्ण दुःखों की आत्यन्तिक 
निवृत्ति को निरतिशय दुःखाभाव कहते हैं। थोड़ा सुख हो ओर वह भी 
सीमित काल तक रहे; तो उसे सातिशय कहेंगे। विषय सुख भी सुख रूप 
आत्मा का प्रतिबिम्ब है, किन्तु विषय सङ्ग से उत्पन्न होनेवाली अन्तःकरण की 
बत्ति के द्वारा आनन्दलेश का आविर्भाव होने के कारण वह स्थिर नहीं रहता । 
अन्य वस्तु की अभिलाषा होते ही उस आनन्द अंश का तिरोघान हो जाता 
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सु०-हे । साथ हो इसमें न्यूनाधिक्य भी है । विषय के तारतम्य से विषय इन्द्रिय 
सन्निकष जन्य श्रन्तःकरण की बृत्ति में तारतम्य रहता है। ऐसी इत्ति से 
श्रानन्द लेश के आविर्भाव में भी तारतम्य बना रहता है। यह सातिशय 
सुख पश्वादि से लेकर हिरण्यगर्भ तक को होता दै। पश्वादि को भो श्रमाष्ट 
वस्तु की प्राप्ति दशा में श्रानन्द के तवेश का आविर्भाव होता ही है । अतः 
इसी सातिशय सुख की ममांसा बृहदारण्यक तथा तैत्तिरीय श्रुत्रि में की गयी 
है ओर यह आनन्द समुद्र ब्रह्म के आनन्द लेश हो विषय संल्ण से जन्य 
अन्तःकरण की वृत्ति द्वारा आविभूत होता है । वैसे हो आधिभोतिक, आधि- 
देविक तथा अ्राध्यात्मिक दुःखो की अत्यन्तिक निवृत्ति प्राण्णीबात्र को इष्ट 
है, किन्तु ऐसे त्रिबिव दुःखो को आत्यन्तिऊ निवृत्ति मोक्ष में ही सम्भव है । 
ऐसा माच्च विद्वदनुभत्र सिद्ध है, क्यॉकि उन्होंने ब्रह्माव्मेकत बोध के बाद अपने 
स्वरूप में दुःख का अत्यन्ताभाव तथा निरतिशय सुख रूपता का स्पष्ट दशंन 
किया है । 

सातिशय दुःखाभाब संसार दशा में भी होता है । इसीलिये जो लौकिक 
दुश्खाभाव के साधनों में भी प्राणियों को प्रवृत्ति देखी जाती है । किन्तु कारक्षा 
सहित दुःख की श्रात्यन्तिक निवृत्ति मोक्ष दशा में हो होती है. संसार दशा में 
नहीं । वह मोक्ष ज्ञान से साध्य है, क्रिया अथवा उपासना से नही | अन्यथा 
उसमें श्रनित्यत्व आ जायगा । निरतिशथ दु खाभाव के साथ निरतिशय सु'व 
की प्राप्ति भी हो, तो उसे मोक्ष की संज्ञा श्रुति ने दो है । अत: सातिशय 
निरत्शिय भेद से दुःख्वामाव तथा सुख दो दो प्रकार के बतलाये गये, जो मुख्य 
प्रयोजन हैं, एवं उसके साघन गोण प्रयोजन हैं। , 

मोचस्वरूप का अवधारण 

प्रयोजन का लक्षण उक्त मोळ में भी घटता है। ऋनन्द स्वरूप 
ब्रह्म की प्राप्ति तथा कारगा सहित दुःख को आत्यन्तिक निदृत्ति में विद्वानों का 
श्रनुमव तथा ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌" ब्रह्म वेद ब्रव भवति’ "“तरतिशोकमात्म- 
वित्‌?-'तरति अविद्याम्‌? - इत्यादि श्रति प्रमाण हें । जिन्ड्रीने लोकान्तर को 
प्रासि को मोच माना है, उनके मत में गमनागमन निव्त्त नहीं हो सकता, 
क्योंकि क्रियाजन्य वस्तु कभी भी नित्य नही होती । लोकान्तर की प्रासि स्वरूप 
से पुरुषाथ नहीं है, श्रपितु उन लोकों में दिव्य विषयजन्य आनन्द मिलता है । 
इसलिये उसे मो पुरुषाथ कदा गया है, किन्तु क्रिया साध्य होने से ऐसे.मोच्य 
को नित्य नहीं कह सकते, वैसी स्थिति में मुक्तात्मा को मो पुनः जन्म मरण्णादि 
संसार की प्राप्ति हो नायगी । साथ ही'अत्रेब समवलीबन्ते? “न तस्य प्राणा उत्का- 
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आमन्दस्मकत्रह्मावापिस्व मोक्ष: शोकनिवृत्तिश्व । ब्रह्म वेद अद्येव 
भबति’ ( मु० ३-२-६) तरति शोकमात्मवित्‌’ ( छा० १-१-३ ) 
इत्यादिश्रुतेः । न तु लोकान्तरावापिः, तज्जन्यवेषयिकानन्दो वा मोक्षः । 
तस्य कृतकत्वेनानित्यत्वे मुक्तस्य पुनरावृत्त्यापत्तः । 


अवत्वानन्दात्मकं ब्रह्म प्रकृते किमायातमित्याशङ्कया5नन्दरूपन्रह्यावा।स६ 
समूलसर्वा नथ निबृत्तिश्व मोक्ष इत्यवगतो मोक्षः स मम भूयादिति स्वडत्तित-- 
येष्यते इति तस्य प्रयोजनत्वमित्याह- आनन्देति । शाकशब्दः सकारण बन्ध- 
परः। उभयत्र प्रमाणमाह--न्रह्म वेदेति । तरति अपनयति । आदिपदेन 
'ब्रह्मविदासोत परम्‌, ( तै» २-१-१) "तरव्यविद्या’- मित्याद्याश्च.तरादेया । 
तान्त्रिकमतनिराखायाह-न स्थिति । तस्याः स्वतः पुरुष।थेत्वाभावादाइ-— 
तज्जन्येति । तया लोकान्तरावाप्त्या जन्येत्यर्थः । उभयर्मोक्षत्वाभावे हेतु माह--- 
तस्येत्ति । उ भयविधमो ङस्य । 


अ० आनन्द स्वरूप ब्रहा की परासि ओर दुःख को आत्यन्तिक निद्वत्ति 
को मोक्ष कहते हैं । “ब्रह्म को जानकर ब्रह्म ही हो जाता है?” “आत्मज्ञानी 
शोक को पार कर जाता है ।? इन श्रतियो से ब्रह्म को प्राप्ति तथा शोक की 
निवृत्ति सिद्ध होती है । लोकान्तर की प्राप्ति तथा उसमें होने वाले दिव्य विषय- 
जन्य सुज को भी मोक नहीं कहते, क्योंकि क्रिया जन्य होने से उसमे श्रनित्यत्व 
आ जायगा | ऋतः मुक्त पुरुष को भो पुन: संसार का प्रास होने लग जायगो। 


सु०-मन्ति? “अत्र ब्रह्म समश्नुते? इत्यादि श्र॒तियों से भी विरोध पड़ेगा । क्योंकि 
ये भ्रति तो मुक्त पुरुष के प्राण का लोकान्तर में जाने से निषेच कर रहो हैं 
तथा प्रारब्च छ्य के बाद शरीर देश में ही प्राणादि का समष्टि में विलय एवं 
श्रात्मभावेन सं।स्थति बतला रही है । श्रतः लोकान्तर को प्राप्ति रूप मांद 
श्रुति सम्मत नहीं है । 

आपने ब्रह्मस्वरूप आनन्द को प्राप्ति तथा निविघ दुःखो को आत्य- 
न्तिक निवृत्ति को मोक्ष कहा, वह मोक्ष पूव से सिद्ध नहीं है, किन्तु तस्बडान के 
बाद अस हुश्रा है। तब तो वह सादि हो गया । यदि तत्वज्ञान से पूव भो 
आपका अभीष्ट मोच्छ सब को प्रास हो है, तो मोक्ष के उद्देश्य से वेदान्त 
भ्रवखादि में प्रवृत्त क्यों होने लगेगी, क्योंकि बह तो श्रवण से पूर्व हो सिद्ध है १ 

—ऐसा कइना ठीक नहीं । मोक्ष को इम सादि नहीं मानते, अपितु 
अनादि मानते हैं श्रर्थात्‌ वेदान्त श्रवण से पूव भी आत्मा ब्रह्म स्वरूप होने के 
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ननु त्वन्मतेऽप्यानन्दाबापेरनर्थनिवृत्ते्च सादित्वे तुल्यो दोषः, 
अनादित्वे मोत्मुदिश्य श्रवणादौ श्रवृक्ष्यनुपपत्तिरिति चेत्‌ ? न; 
सिद्धस्येव ब्रह्मस्वरूपस्य सोक्षस्यासिद्धस्वश्रमेण तत्साधने प्रवृत्त्युपपत्तः । 
अनथ निदृत्तिरप्यघिष्ठानभूतत्रह्मस्वरूपतया सिद्धेव । लोकेऽपि प्राप्त- 
प्राप्तिपरिहतपरिहारयो: प्रयोजनत्वं दृष्टमेव । यथा हस्तगतविस्मृत- 
सुबणीदौ “तव हस्ते सुत्रणम' इत्यातोपदेशादध्राप्तमिव प्राप्रोति] यथा 
जा बलयितचरणायां रज्जो सपत्वश्रमवतो नायं सप” इत्याप्तवाक्यात्‌ 
परिहृतस्येव सपस्य परिहारः । एवं प्राप्तस्याप्यानन्द्स्य प्राप्तिः, परिहत- 
स्याप्यनथस्य निवृत्ति: मोक्षः प्रयो ज्ञनम्‌ । 


ननु स्वदभिमतो मोक्ष: सादिरनादिर्वा १ आये, कृतकत्वेनानित्यत्वे झुक्तस्य 
पुनराब्र त्तलक्षणो द।षस्तुल्यः । द्वितीये, भ्रवणादिवेयथ्यंमिति तान्त्रिकः शङ्कते- 
नान्वांत । द्वितीयपक्तमवलग्डय परिहरतिनेति । नन्वानन्दरूपस्य बरह्मणः 
सिद्धत्वेन तत्प्राप्तेस्तथात्वेज्प्यनथ निबृत्तेरभावरूपायाः कथं सिद्धत्वमित्याश डुयाह-- 
'आपनथनिव्रत्तिपोति। ननु सिद्धस्य पुरुषाथंत्वादशनादेवंचिधस्य मोक्षस्य 
पुरुषार्थता न भ विष्यतीव्याशङ्कयाह-लोकेऽपीति । क्वेत्यपेक्तायाञ्ुदाहरति-— 
यर्थेति । इष्टान्तोक्तं प्रकृते योजयति--एवबमिति । 


श्प्रन यदि कहो कि आपके मत में भी आनन्द प्राप्ति वथा श्रनथ निकृत्ति 
सादि होने से तुल्य दोष है ही । ऋनादि मानने पर मोद के उद्देश्य से 
श्रवणादि में प्रवृत्ति हो सकेगी १ ऐसा कहना ठीक नहीं । ब्रह्म स्वरूप मोक्ष 
सदा प्रास है । उसमें अयास श्रम हो जाने से उसके साघन श्रवणादि में 
प्रवृत्ति बन जाती है । अनथ निवत्ति भी अघिष्टान ब्रह्मस्वरूप होने से सदा 
सिद्ध ही है। लोक में भी नित्य प्राप्त की प्राप्ति तथा नित्य निवृत्त को निवृत्ति 
को प्रयोजन माना गया है । यथा हाथ में विस्मृत स्वण आदि में तुम्हारे हाथ 
में स्वण है? ऐसे आस पुरुष के उपदेश से मानों प्रास की प्राप्ति हो जाती है 
यथा वा पैर में लिपरी रस्सी में सपत्व भ्रम वाले पुरुष को “यह सप नही दै? 
इस प्रकार आस वाक्य से पूव से निवृत्त सप को निवृत्ति होती है। ऐसे ही 
नित्य प्रास आनन्द की प्राप्ति एवं नित्यनिवत्त अनथ की निवूत्ति को मोक्ष रूप 
प्रयोजन माना है । 


सु०-कारण नित्यमुक्त हे । फिर भी अनादि काल से अविद्या के कारण नित्य 
प्राप्त मोक्ष में भी श्रप्रासि का श्रम हो गया है। ऐसे श्रम की निवृत्ति के लिप 


ह्वा 
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स अ ज्ञानेकसाध्यः तमेव विद्त्वा5तिमत्युमेति नान्यः पन्था 
विद्यतेश्यनाय” ( शबे० ३-८ ) इति भृतेः, अज्ञाननिवृत्तज्ञानेकसाध्यत्व- 
नियमाच्च । तच्च ज्ञानं ब्रह्मात्मेक्यगोचरम । अभयं चै जनक- 
प्राप्तोउइसि! (बृ० ४-२-४) “तदात्मानमेवावेदहँ ब्रह्मास्मि’ (ब्र १-४-१०) 
इति श्रतेः । 'तत्त्वमस्यादिबाक्योत्थं ज्ञानं मोक्षस्य साधनम्‌? इति 
नारदौ यन चनाच्च । 
ba a की PT हि 

सच मोक्ष; कि कमंसाध्यः कि वोपासनासाध्यः, आहोस्विदेतत्समुच्चय- 
साध्यः, उत कमंज्ञानसमुच्चयसाध्यः, कि वोपासनाज्ञानसमसुच्चयसाध्यः १ किं 
वा केवलज्ञानलभ्यः १ इति चिकित्साया स च ब्रह्मज्ञानादिति प्रतिज्ञातसुप 
पादयति स चेति । तमेब--आत्मानमेव, विदित्वा--तं विदित्वैवेति वा, 
रझूत्युं जन्म सरणलक्षणां संसृतिम्‌, अत्येति -- अतिक्रार्मात । अन्यः कर्मादि 
रूपः, अयनाय--मोच्छाय, पन्था:-- मार्गो न विद्यते । “हिरण्यदा अस्ट॒तत्वं 
भजन्ते? इत्यादिश्र॒तेः कमसाध्यस्वगेफतस्य प्रलयप्यन्तस्थायित्वाभिप्रायत्वादि- 
तरवाक्यानासपि परग्परयाकर्मादेमोच्तिसाचनत्वाभिप्रायत्वाच्चेति भावः । युक्ति- 
मप्याह - अज्ञाननिवत्तरिति । ननु तज्ज्ञानभेदविषयं तत्साधनं किं वाउभेद- 
गोचरमिति विचिकित्सायामाह --तञ्चति । तत्र श्रलिं प्रमाणयति अभयामति । 
स्मरेति ्>माणयति --ततक्त्व मस्यादिति । 


विश. 


अ०--वह मोच केवल ज्ञान से ही साध्य है क्योकि उस परमेश्वर को ही 
जानकर मृत्यु का अतिक्रमण करता हे, मोक्ष प्राप्ति का परमात्म ज्ञान से भिन्न 
साधन नहीं है? ऐसी श्रुति प्रमाण दै । अज्ञान की निवृत्ति शानमात्रसे हॉ सम्भव 
है। वह ज्ञान ब्र ओर आत्मा को एकता को विषय करने वाला होता है, 
क्योंकि "डे जनक | निश्चित तू अभय को प्रास कर गये हो? “उसने आत्मा को हो 
जाना, कि में ब्रह्म हूँ?--ऐसी श्रुति प्रमाण दे । "तत्वमसि? आदि महावाक्य 


जन्य ज्ञान-मोच् का-साचन है ।? ऐसा नारदजी का वचन भो मोक्ष के साधन 
ज्ञान को ही बतला रहा है । 


सु०-उसकी निवृत्ति के साधन वेदान्त श्रवणादि में प्रवृत्ति बन जायगी । वैसे ही 
सच्चिदानन्द ब्रह्मस्वरूप आत्मा में अनर्थ संसार दुख सदा निवृत्त है, फिर भो 
भ्रम से दोखता है । अतः श्रम सिद्ध दुःख निदृत्ति के लिये वेदान्त श्रवणादि में 
भुमुज्नु को प्रवृत्ति बन जाती है । लोक में भी देखा गया है कि कंकण ददाथ में 
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सु०-होते हुए भी कदांचत्‌ भ्रम हो जता है, कि इमारा कंकन खो गया है। 
फिर कंकन तुम्हारे हाथ में दी दे? ऐसे आप वाक्य से नित्य प्राप्त कंकण को 
प्रासि कडी नाता है। भ्रमनिइत्ति के पश्चात्‌ कंकण प्राप्ति नन्‍य आनन्द भी 
उसे होता ही है । वैसे हो पैर में लिपटी हुई रस्सी में सपभ्रम हो जाने के बाद 
यह सप नहीं है ऐसे आस वाक्य से नित्यनिज्वत सपं की और सप भ्रम से होने 
वाले भय कम्पनादि की निवृत्ति भी देखो जाती है। अतः नित्य प्राप्त नद्या 
स्वरूप आनन्द की तत्वज्ञान से श्रमनिइत्ति द्वारा प्राप्ति के जैसे ही नित्य निद 
संसार श्रनथं की निवृत्ति भी ओपचारिक ही है | 
माचा का साधन 

मोच का स्वरूप निश्चित हो गया, किन्तु वह मोद्ध कमे साध्य है, 
उपासना साध्य है, कम-उपासना के समुच्चय से साध्य है १ ज्ञान-कम समुचय 
से साध्य है, उपासना-शान समुचय से साध्य है या केवल ज्ञान से साध्य है। 
इस प्रकार संशय होने पर 'स च मोच्चः ब्रह्मज्ञानात्‌? ऐसी पूव की प्रतिज्ञा का 
हो उपपादन यहां भी कर रडे हैं, कि मोक्ष केवल शानमात्र से साध्य है। इस 
विषय में श्रति प्रमाण है-- आत्मा को जानकर जन्म मरण रूप संसार से छूट 
जाता है। मोच के साघन कम उपासनादि नहीं हैं कमं अथवा उपासना 
था दोनों के समञ्चय से. होने वाला मोक्ष, स्वगांदि के समान चिरकाल रहने 
के बाद भी नष्ट हो जायगा | 

अतः स्वगं को नित्य बतलाने बाली श्रुति के समान ही मोच्च को नित्य 
बतलाने वाली श्रुति भी औपचारिक हो जायगी । तत्त्वज्ञान का कमे एवं 
उपासना के साथ समुच्चय सम्भव भी नहं है, क्योंकि तत्त्शान सम्पूण अनात्म 
वस्तुश्रों में साध्यसाथन भाब का उपमदन करके ही उत्पन्न होता है। ऐसी 
अरखण्डाकार बृत्ति का किसी भी कमं तथा उपासना के साथ समुच्चय नहीं 
चन सकता । फिर ज्ञान कर्म समुच्चय एवं शञानोपासना समुचय से मोक्ष को 
आशा दुराशाही है । तारफय यह, कि केवल शान से मोच होता है । 

यदि कहो, कि लोकमें कृष्यादिके ज्ञानमात्रसे घान्यादि को प्राप्ति नहीं होती, 
किन्तु कृष्यादि विज्ञान के पश्चात्‌ उसे करने से हो घान्यादि की प्राप्ति देखी 
जाती है, ऐसे हो शुष्क ब्रह्म शान से कुछ नदीं हो सकता, किन्तु ब्रह्म शान के 
बाद कम ओर उपासना का अनुष्ठान करने से, या ब्रह्मज्ञान के साथ साथ 
अनुष्ठान करते रहने से मोच फल प्रास होगा ? तो ऐसा कइना ठीक नहीं, 
क्योकि ज्ञान का किसी के साथ समुचय होता नहीं । कमं उपासना अनात्म 
शरीरादि से साध्य हैं, तत्वञ्चान उसमें म्रिथ्या दरशन करा देता है। ऐसे 
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तश्च ज्ञानमपरोक्षरूपम्‌ । परोक्तत्वेञ्परोक्तश्रमनिबतकत्वानुपपत्तः । 
तच्चापरोक्तज्ञानं तत्त्वमसस्या दिवाक्‍यादिति केचित्‌ । मनननिदिध्यासन- 
संस्कृतान्तःकरर्ण!देवेत्यपरे । 

्ह्मात्सैक्यगोचरमपि तञ्ज्ञानं परोच्ञमपरोच्छं वेति विचिक्ित्सायामाह--- 
तच्चेति । तञ्ज्ञानं किं वाक्यादुत्पद्यत उतान्तःकरणादिति खंशये पद्मपादाचायं- 
गदितमाह - तच्चेति । वाचस्पतिमिश्रमतमाह ~ सननेति । 


श्र—मोच्छ का साधन अपरोच् शान ही है । परोद सान में श्रपरोच्छ 
भ्रम निवत्तकत्व की उपपत्ति नहीं है । वह अपरोच् ज्ञान “तच्वमसि? महावाक्य 
से होता दै, ऐसा कुछ आचार्यो का कहना है । दूसरे श्राचाय मनन निदिध्या- 
सन से संस्कृत अन्तःकरणे से ही अपरोच् ज्ञान मानते है । 


-----*> 
oS 


सु०-आतर्मा का याथात्म्य दर्शन, कमं और उपासना के साथ कैसे ससुच्चित हो 
सकेगा । दाँ, मल विक्षेप निवृद्धि के साधन रूप से ब्रह्मजिज्ञासा उत्पत्ति के 
लिये कर्मोपासना को भी ज्ञान के बहिरङ्ग साधन रूप से श्रुति ने मान लिया 
है । अतः कृष्यादि विज्ञान विषम दृष्टान्त माना जायगा, क्योकि ब्रह्मज्ञान नित्य 
निवृत्त की निवृत्ति कराता है एवं नित्य प्रास की प्रासि । यहां पर तत्त्वज्ञान के 
चाद कुछ भी कतव्य शेष नहीं रह जाता । केवल वाणो मात्र से तत्त्वज्ञान के 
दम्भ भरने वाले को तो तत्व वेत्ता ही नहीं मानते सच्चे रूप में अह्मात्मेक्य 
शान के पश्चात्‌ जीवन्मुक्ति कै विलक्षण आनन्द के लिये विद्वत्संन्यास पूवक 
श्रात्म स्थिति ही साघन है, श्रन्य कुछ भी नहीं । इसी आत्म स्थिति से बासना 
क्षय, मनोनाश के तारतम्य से जीबन्मुक्ति का विलक्षण आनन्द भी आविभूंत 
होता चला जाता है । अतः मोक्ष, ज्ञानेक साध्य सिद्ध हुआ । 
सु०-- ब्रह्म ओर आत्मा की एकता का अपरोच्य ज्ञान ही मोच का साचन 
$ परोक्ष शान नहीं, क्योंकि अपरोच् भ्रम को निवृत्ति परोक्त शान से नहीं 
होती; श्रपितु अपरोच ज्ञान से होतो है । ऐसा श्रपरोच्छ (अहात्मैक्य) बोघ, तत्व- 
सस्यादि महावाक्य के श्रवण मातर से हो होता हे, ऐसा श्राचाय पद्मपाद तथा 
उनके अनुयायी मानते हैं । भामती प्रस्थान के आचाय वाचस्पति मिश्र के 
मत सें मनन-निदिथ्यासन से संस्कृत अन्तःकरण से ही श्रपरोक्ष बह्मज्ञान होत्य 
दै, केवल श्र से नहीं । 
अपरोक्ष ज्ञान में पञ्मपादाचारये का मत 


“वाक्य से सदा परोच् शान होता है फिर पूर्वाचार्यो ने अपरोच सान 
२७ 
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तत्र पूर्वी चायोणामयमाशय:-संविदापरोत्यं न करणाविशेषोत्पत्ति- 
निबन्धनम्‌ , किन्तु प्रमेयविशेषनिबन्धनमित्युपपादितम्‌ । तथा चच 
बद्यणः प्रमातृजीवाभिज्नतया तद्गोचरं शब्दजन्यज्ञानमप्यपरोक्षम । 
अत एव प्रतद्नाधिकरणे प्रतदेन प्रति आराणोडस्मि प्रज्ञात्मा तं ` मामा- 
युरमतमुपास्व' ( को० ३-२ ) इतीन्द्रप्रोक्तव्राक्ये प्राणशब्दस्य ब्रह्मपरत्वे 
निश्चिते सति मामुपास्वेत्यस्मच्ळुब्दानुपपत्तिमाशङ्कथ तदुत्तरत्वेन प्रवृत्त 
शा्तरहष्टया तूपदेशो वासदेबवत' ( त्र० सू० १-१-३१ ) इत्यत्र सूत्रे 
शास्त्रीया दृष्टिः शास्त्रश्‍ष्टिरिति ततक्त्वमस्यादिवाक्यजन्यमहं त्रह्मतत ज्ञानं 
हृष्टिशब्देनोक्तमिति । 


DM, 


ननु कथं वाक्यादपरोदज्ञानमित्याशङ्गयाह- तत्रेति । छपपादितं प्रत्यक्ष 
परिच्छेदेऽस्माभिरिति रोषः । तथा च--ज्ञानापरोच्तत्वस्य प्रमेयविरोषनिबन्धनत्वे 
सति । सनिकृष्टविषयं शब्दजन्यमपि ज्ञानमपरोक्ञमेवेत्युक्तस । जीवगोचरज्ञान- 
वत्तदभिन्ननह्मःवषयमपि तदपरोक्षमेव, अत्र प्रमाणाकाङ्कायां “शास्त्रदष्ट्या तूपदेशो 
वामदेववत्‌? ( ज० खूळ १ १-३० ) इति सूत्रस्थं भाष्यं प्रमाणमित्यशयेनाह--- 
अत एवेति । शब्दजन्यज्ञानस्यापरोक्षत्तरादेच । प्रतदनाधिकररणे - “भाण- 
स्तथाऽनुगमात्‌? (ब्र० सू» १-१-२८ ) इत्यस्मिन्प्राणोऽस्मीत्यादियद्विषयवाक्यं 
तस्मिन्‌ । तत्र विषयसंशयपूच प चसमाधान फ ज्ञाख्यपञ्चाङ्गन्यायस्याधिकरणेति 
संज्ञा । '“प्रतदेनो ह बे दैवोदासिरिन्द्रस्य प्रिय धामोपजगाम युद्धेन च पौरुषेण 
चच? ( कौ” ३-१ ) इत्यस्यां कौषीतकिबाह्मण्णोप निषदाम्नाताख्यांयकायां प्राणो ऽ- 
स्मीत्यादिश्रृयमारणं वाक्यं विषयस्तत्र पाणशाब्देन कि वायुरभिपरेतः किं वा इन्द्र 
डत जीव आहोस्वित्परमात्मेति संशयः । वाय्वादिरभिम्रेत - इति पूर्वपक्षः 1 
परमात्मेति सिद्धान्तः । वाय्वाद्यपासन पूवपच्ते फलं परमात्मापासनसुत्तरपत्ते । 
प्राण:-परमात्मा । तथाऽनुगमात्पोर्वापर्याल्ोचनया वाक्यस्य तत्परत्वावगमाद्‌ ति 
प्राणशब्दस्य ब्रह्मपरत्वे निश्चिते सति मामित्यस्मच्छुड्दानुपपत्तिमाशङ्कय दुत्तर- 
त्वेन प्रवृत्ते यथा शास्त्र रष्य्य।15ह सूर्योउभवमहं मनुरिति चामदेवस्य गभेस्थस्य 
मुनेरुक्तिस्तथा शासत्रर८ट्या- मामितीन्द्रोपदेशो5पात्यथकसूत्रे इत्यर्थः । 


० डनम्‌ पूर्वाचायौं का यद आशय है, कि संवित्‌ में अ्रपरोक्षता करण 
विशेष की उत्पत्ति निबन्धन नहीं है, किन्तु प्रमेथ विशेष के श्राधान है । ऐसा 
कहा गया है । अतः प्रमाता जीव से श्रभिन्न होने के कारण ब्रह विषयक शाब्द 
शान भो श्रपरोच्‌ दी होता है । इसीलिये ब्रझसूत्र के प्रतदनाचिकरण में प्रतदन 
के प्रति मैं प्राण एवं प्रज्ञात्मा हुँ ऐसे मुक प्रज्ञात्मा को उपासना आयु वथ 
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श्र०6-श्रमृत भावसे करो । इन्द्र के इस वाक्य में प्राण शब्द ब्रह्म परक है-ऐसा 
निश्चित हो जाने पर ““मामुपास्व”? इसमें “माँ? शब्द की अनुपपत्ति की श्राशंका 
कर उसके उत्तर रूप में “शास्त्र हृष्टि से वामदेव के समान यह उपदेश है??' 
इस सूत्र में शास्त्र प्रमाण जन्य दृष्टि को शास्त्र दृष्टि शब्द से कहा हे। श्रत: 
महावाक्य जन्य ““श्रहं ब्रह्मास्मि” ज्ञान को शाख रष्टि शब्द से कहा गया है । 


सु० - कैसे मान लिया १ ऐसी आकांढा होने पर आचाय पञ्मपाद का आशय 
बताते हैं ; ज्ञान का परोच्ृत्व, अपरोच्छत्व करण विशेष पर आधारित नहीं है, 
` किन्तु प्रमेय विशेष पर आधारित दवै । यदि विषय सन्निहित हो, तो शाब्द से भी 
्परोच् शान “दशमस्त्वमसि ? इत्यादि स्थल में देखा गया है और इसका 
उपपादन प्रत्यक्ष परिच्छेद में हो चुका है । | 

जैसे जोव के स्वरूप का अह पद से सदा श्रपरोच्च ज्ञान होता है। वैसे हो 
ब्रह्म से अभिन्न जीव है, तो ब्रह्म विषयक तक्त्मस महावाक्य जन्य शान मी 
अपरोच्यही होगा १ इसमें विवाद नहीं है। उस विषय में प्रमाण की श्राकाँबा 
होने पर महबि बादरायण रचित ब्रहसूत्र के प्रतदनाधिकरण में देखिए -- । 

विषयो विशयश्चेव पूवं पच्चस्तथोत्तरम्‌ । 
निणय्श्वेति पञ्चाङ्गं शास्तऽधिकरणं मतम्‌ ॥ 
अधिकरण में पांच ऋवयव होते हैं --- 
(१) बिषय । (२) विशय । (३) पूवपक्ष । (४) उत्तरपच्च । (५) निर्णय | 

तदनुसार प्रतटनाथिकरश में प्रतदन तया इन्द्र के सम्बाद में उल्लिखित 
कोघीतकि उपनिषद्‌ का 'प्राणों ऽस्मि? यह वाक्य विषय है | वहां प्राण शब्द से 
यायु इन्द्र, जीव अथवा परमेश्वर अथ लेना चाहिये १ ऐसा संशय होने पर 
पूथपक्ष है, कि परमात्मा अथ छोड़कर वायु आदि अर्थ ही लेना चाहिये । 
सिद्धान्तर्मं परमात्मारूप अथका अहण किया है । इस विषय में सूत्र है 'प्राणस्तथा- 
तुगमात्‌? ( ब्र ०१-१-२८ ) प्राण शब्द का अर्थ परमात्मा है, क्योंकि पौर्वापय 
की पर्यालोचन करने से इस वाक्य का अनुगम परमात्मा अ्रथ में ही हो रहा 
है। इस प्रकार प्राण शब्द का श्रथ ब्रह्म निश्चित हो जाने पर 'मामुपास्व’ इस 
वाक्य में माम्‌ शब्द के अथ जानने को अ्राकांछा होने पर इसके उत्तर रूप 
में महर्षि बादरायण ने कहा है--- 

'शास्त्रष्टघा तूपदेशो वामदेववत्‌? ( न्र° १-१-३१ ) 

जैसे बामदेव को गर्भ में ब्रह्म का अपरोछ होने के कारण “अहं मनुर 
भवं सूरयश्च” सृष्टि के प्रारम्म में मैं हीं मनु हुआ या, में दो सूय हुआ या, इस 
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- अन्येषां त्ववमाशयः--करणविशेषनिबन्धनसेव ज्ञानानां प्रत्यक्ष- 
त्वम्‌ , न बिषयविशेषनिबन्धनम्‌ । एकस्मिन्न सूच्मवस्लुनि पडुकरण्णा- 
पटुकरण यो: प्रत्यक्षर्वाप्रत्यक्तत्बठ्यचहारदशंनात्‌ । तथा च संबित्सा- 
च्हास्वे इन्द्रिय जन्यस्डस्यच प्रयोजकतया न शाब्द जन्यज्ञानस्यापरोक्षन्बम्‌ । 


अथाचायेवाचस्पतिसिश्राणामाशयमाविष्करोति- अन्येषामिति । सूद्म- 
बस्तुनि - वर्णादौ । इन्द्रिय जन्यत्वस्य इन्द्रियत्वेनेन्द्रिय जन्यत्वस्य । अनु- 
मितिज्ञानस्य मनस्त्वेन तज्जन्यव्वान्न तत्रातिव्यालिः । अस्मिन्पक्षे ‘इन्द्ियेभ्यः 
पराह्मथा? ( क» ३-१० ) इति श्रताविन्दियेभ्य इत्यस्य बाह्य न्द्रियेभ्य इत्यर्थः | 
“मनः सवन्ट्रियाणि च? इति श्रतावपि सर्वाणि बाह्यन्त्रि याण्णीव्यथः ॥ 


० दूसरे आचायों का आशय यह हे, कि ज्ञान की प्रत्यद्चता करण 
बिशेष से सम्बन्ध रखतो है; विषय बिशेष से नहीं । क्योंकि एक हो सुद्दम वस्तु 
में पठुकरण व्यक्ति को प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ओर अपटुकरण को अप्रत्यक्ष । 
इस प्रकार लोक व्यवहार में देखा जाता है, वैसे ही संवित्‌ साचास में भी 
इन्द्रिय जन्यत्व को ही प्रयोजक मानने से शाब्द ज्ञान में अपरोक्षत्वब नहीं है । 


सु०-तरइ सर्वात्मभाव शास्त्र दृष्टिस प्रास हो गया था । वैसे हो शास्त्र दृष्टिसे 
इन्द्र ने भी--“मामुपास्व? (मेरी उपासना करो) ऐसा कहा है। अतः माम्‌ 
शब्द का अथे ब्रह्म है । ऐसी शास्त्र दृष्टि से यद समभा जाता है, कि तच्बमास 
महावाक्य जन्य “श्रहं ब्रहम? ऐसा ज्ञान भी अपरोचक् ही होता है । अतः 
महावाक्य जन्य ज्ञान को श्रपरोच्चता में प्रतदनाघचिकरण प्रमाण दै । 
अपरोक्ष ज्ञान में वाचस्पत्ति मिश्र का मत 
श्राचाय वाचस्पति मिश्र मनन निदिध्यासन से संस्कृत श्रन्तःकरणा 
से दी ब्रह्म का अपरोच मानते हैँ । उनका भिप्राय यह है, कि ज्ञान की 
प्रत्यक्षता में चक्षुरादि करण विशेष हो कारण है, दिषय विशेष नहीं । क्योंकि 
समान शब्दादि विषय में किसी व्यक्ति को प्रत्यक्ष हता हे, किसी को नहीं । 
यहांपर प्रत्यदत्ब अ्रप्रत्यक्षत्व -का कारण शब्द नहीं है, किन्तु श्रोत्र का पटुकरण- 
त्वादि ही हे । जिसके श्रोत्र में कोई दोष नही, उसे वहां पर शब्द का श्रपरोच्छ 
ज्ञान होता है । दुष्ट कण वाले को शब्द का अपरोच् नहीं होता । वैसे ही चक्षु- 
रादिके बिषय रूपादिमें भी परोच्दत्व, अपरोक्षत्व का कारण चल्नु में पटुकरण त्व, 
श्रपटुकरण॒त्व ही है। ठीक ऐसे ही शान के प्रत्यक्षत्व में इन्द्रिय जन्यत्व को 
ढी नियामक मानना चाहिये। अतः शब्द जन्य ज्ञान में ्रपरोद्त्व नहीं दै । 
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न्रह्मसाच्तात्कारेडपि मनननिद्ध्यासनसंस्क्ृतै मन एव करणम्‌ 
मनसेवानुद्रष्टव्यः इत्यादिश्रृते मनोऽगम्यत्वश्रातश्चा संस्कृतम नो- 
विषया । न चेबं ब्रह्मण ओऑआर्पानषदत्बानुपपत्तिः, अस्मदुक्तमनसां वेद्‌- 
जन्यज्ञानानन्तरमेच प्रवृत्ततया वेदोपजीचित्बात्‌। वेदानुपजोविमा- 
नान्तरगम्यत्त्रस्यब वेदगम्यत्वविरोधित्वात्‌ । 


MI त तका क 


खाक्षात्कारस्येन्द्रयजन्यत्वे अरह्मसाक्षास्कारेऽपि मन एव करणमित्याह--- 
ब्रहेति । सवंदा तदापत्तिमाशङ्कयाह-मननेति । तत्र प्रमाणमाह - मनसेवेति । 
'इृश्यते स्वग्रया बुद्धया’ ( क० १-३-१३ ) इत्याद्याश्र॒तिरादिपदादादेया । ननु 
“यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह? ( तै० २-४-१ ) इत्यादिश्वतेः का 
गतिरित्याशझयाह-- मन इति । ननु “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि? (बर 
३-४ १६ ) इति श्रतबोधितमुपनिघन्मान्र गम्यत्वं विरुद्धमित्याशङ्कय परिहरति--- 
नचेति । कि तदनुपजीव्यमानान्तरगम्यत्वे तदनुपपत्तिरुतत दुपजीव्यमानान्तर- 
गम्यत्वे १ नद्यः, इष्टाषत्त: । न द्वितीयः, अपूवस्य तदुपजीव्यानुमानार्थापत्ति- 
गम्यत्वेड्पि वेदगम्यत्वा भ्युवगमादित्याशयेनाह--अस्मदिति । मनननिदिध्यासन- 
सहकृतस्थ मनसः । 


अ० - ब्रह्म साक्षात्कार में भो मनन निदिध्यासन से संस्कृत मन ही करण 
है, क्योकि मनसैानुद्रष्टव्यम्‌ इत्यादि श्रुति प्रमाण है। “ब्रह्म मन से श्रगग्य हे? 
ऐसा कहने वाल। श्रुत का अभिप्राय यह है कि ब्रह्म असंस्कृत मन का विषय 
नहीं है। यदि कहो, कि इस प्रकार ता ब्रह्म में ओपनिषदत्व को आनुपपत्ति हो 
जायगी १ तो ऐता कहना ठीक नहों । इमारा बतलाया हुआ मन वेद जन्य 
शान के अनन्तर ही प्रवृत्त दाता है. क्योंकि वह वेदोपजाबी है जो वेदोपजावि 
प्रमाण नहों है ऐसे वेदानुपजीवि प्रमाणान्तर से गम्यत्व का ही वेदगम्पत्व 
सिद्धान्त के साथ विरोध होता है । 


सु०--इन्द्रिय जन्य ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा गया है, तो ब्रह्म साक्षात्कार में 
भी मन रूप इन्द्रिय को करण मानना चाहिए । उसे मनन निदिध्यासन से 
संस्कृत हो जाने के बाद ही “मनसेत्रानुद्रष्टव्यं हश्यते स्वग्रथा बुद्धया”? इत्यादि 
भ्रति के आधार पर ब्रह्म साक्षात्कार में करण माना गया है। 

यतो वाचो निवतन्ते अप्राप्य मनसा सद्द | ( तै० २ ४-१ ) 

इस श्रति में जो ब्रह्म को मन बाणी का श्रविषय कहा है । उसका 
अभिप्राय यह है, कि संस्कार शून्यमलिन मन से अक्ष नहों जाना नाता | 
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' शाखद्रष्टिसूत्रमपि त्रह्मविषयमानसप्रत्यक्षम्थ शास्त्रश्रयो जकत्बादुप- 
पद्यते । तदुक्तम--अपधि संराधने सूत्राच्छास्त्राथेध्यानजा प्रमा | 
शास्त्रष्टिमता तां तु वेत्ति वाचस्पतिः परः ॥ इति ॥ 


अस्मिन्पक्षे शास्त्रदष्टिसूत्रविरोबं परिहरति - शास्त्रेति। तथा च तत्र 
शासत्ररष्टिपदेन मानसं प्रत्यक्षमेव तत्प्रयोज्यत्वादुच्यत इत्यथः । वाचस्पति- 
मिश्राणामिदं मतमित्यत्र कल्पतरुकारसम्मतिमाह --तदुक्तमिति । शास्त्रार्थे- 
ध्यानजा प्रमा शास्त्र्ट्यातूपदेशो वामदेववदिति सूत्रे शास्त्रदष्टिशब्देनामिमता 
तां तथाभूतां शास्रद्ृष्ट्रि वाचस्पतिर्जानाति यतः परः- सर्वोत्कृष्टः । तथाभूता 
असेव शास्त्रदष्टिरित्यत्र को हेतुरित्याशङ्कयोक्तम- अपीति । अपि संराधने 
ग्रत्यक्तानुमानाभ्यास्‌? ( न्न० सू० ३-२-२७ ) इति सूत्रात । अपि चेनमात्मानं 
निरस्तसमस्तप्रपञ्चमव्यक्त संराथनस्य भक्तिध्यानप्रणिधानाद्नुष्ठानस्य काले 
योरिनः पश्यन्ति । तत्र हेतुः अस्यक्षानमानाभ्यां श्रतिस्म्टृतिभ्याम्‌ । तथा च 
श्रतिः ज्ञानम्रलादेन विशुद्धसत्वस्ततस्तु तं पश्यति निष्कलं ध्यायमानः? 
( सुर ३-१ ८ ) इत्याद्या । स्म्टरतिश्च— 

यं विनिद्रा जितश्वासाः सन्तुष्टाः संयतेन्द्रियाः । 

व्योतिः पश्यन्ति युञ्जानास्तस्मै योगात्मने नमः ॥ इत्याद्या ॥ 


श्र०--ब्रह्म विघपक मानस प्रत्यक्ष का प्रयोजक शास्त्र है, ऐसा मान लेने 
पर शास्त्र दृष्टि सूत्र भी उपपन्न हो जाता है | इसी चात को कहा है--शास्त्र के 
थे का ध्यान करने से उत्पन्न हुई प्रमा हो "अपि संराधने? सुत्र में शास्त्र दृष्टि 
शब्द से कही गयो है । उसे सवश्रेष्ठ वाचस्पति जानते हैं । 


सु०-'तं स्वोपनिषदं पुरुषं पृच्छामि? (बृ» ३६-१६) इस श्रतिमें ब्रझको उपनि- 
षद्‌ वाक्यंकगम्य माना है । इसके साथ भी मनोगम्यत्व सिद्धान्तका कोई विरोध 
नहीं है, क्योंकि जिस मन को ब्रह्मसाच्चात्कार में हमने करण माना हे, वह तो 
वेद जन्य ज्ञान के बाद ही प्रबच होता हे। इसलिए ऐसे मन को वेदोपजीवी 
माना है। यदि वेद श्रवण निरपेक्ष ( वेदानुपजीवी ) मन का विषय इम ब्रह्म 
को मानते, तो वेदगम्यत्व सिद्धान्त के साथ विरोध ऋआ सकता था । अतः 
वेदान्त श्रवणानन्तर मनन निदिथ्यासन से संस्कृत मन से ब्रह्म का साक्षात्कार 
होता है | जैसे गान्घवशास्त्र के श्रवणादि अभ्यास से संस्कृत भोत्र ही षड जादि 
) स्वरों के भेद का साक्षात्कार करता है । वैसे हो मननादि से संस्कृत मन से हीं 
ब्रह्म का साक्षात्कार होता है, असंस्कृत मन से नहीं । 


प्रयोजनपरिच्छेद: ७२३ 

तच्च ज्ञानं पापक्तयात्‌। स च कमोनुष्ठानादिति परम्परया कमणां 
ब्रिनियोगः । अत एव “तमेतं वेदानु चनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन 
दानेन तपसाऽनाशकेन? (ब्र ४-४-२२) इत्यादिश्रुतिः, 'कषाये कमभिः 
पक्के ततो ज्ञानं प्रबतते? इस्यादिस्मृतिश्च सङ्गच्छते । 


तारशज्ञानस्य कि साथनमित्यपेक्षायामाह- तच्चेति । स च--पापच्षयः । 
इस्येवं परम्परया तस्वज्ञाने कमणां विनियोगः । अत एव-परम्परया विनियोगा- 
देव । तं पूर्वोक्तम्‌, एतम्‌--अनन्तरोक्त परमात्मानं, श्राह्मणा:- चेदान- 
वचनादि भिवेदितुमिच्छन्ति। वेदानुवचनं- वेदाध्ययनम्‌ । अनाशकम्‌-- 
झनशन हिंतमितमेध्याशनम्‌ । तत्र प्रत्ययाथंतया प्रघानभूतायास्चुव्करेच्छायां 
वेदाइवचनादीनॉ साथचनतेति चाचस्पतमिश्राः । अश्वेन जिगमिषतीत्यादावव 
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चात्वथेस्य चेदनस्येव प्राचान्यमाध्रित्य ज्ञाने तेषां साधनत्वमिति विवरणाचायाँ; । 
छ न्ड हर ७ 

प्यस्यते चत्वारिशन्संस्कारा:) 


इत्यादिश्रतिः, 'तपसा कल्मषं हन्ति’? इत्याद्या 
स्सतिश्चादिपदाउज्ञंया । 


आअ०--वह ज्ञान पापक्षय के बाद होता है और पाप का क्य कर्मानुष्ठान 
से होता है। इस प्रकार परम्परा से कमों का भी ज्ञान प्राप्ति में विनियोग हो 
जाता है। इसीलिए तो (उस परमेश्वर को वेदानुवचन, यश, दान, तप तथा 
युक्ताहार से ब्राह्मण बगे जानने की इच्छा करते हैं) ऐसी श्रति है तथा 'सत्कम 


से पाप के पक जाने के बाद ज्ञान की प्रबृत्ति होती है?--इत्यादि स्मृति भी 
संगत हो जाती है । 
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सु०--यदि ब्रह्म प्रत्यक्ष में मन को करण मानोगे, तो शास्त्र हृष्ट सूत्र का 
बिरोध होगा-- ऐसा नदी कह सकते, क्योकि ब्रह्म विषयक मानस प्रत्यक्ष 
को शास्त्र मूलक हो कहा गया है । इस विषय में सर्वतन्त्र स्वतन्त्र वाचस्पति 
मिश्र के मत में कल्पतरुकार की उक्ति भी स्मरणीय है । 

“वि संराचने प्रत्वक्ानुमानाभ्याम्‌? इस सूत्र में निरस्त-समस्त प्रपञ्च 
अव्यक्त ब्रह्म के भ्यान करने पर योगी उसे प्रत्यक्ष देखते हैं, क्योंकि ध्यान से 
परमात्मा का प्रत्यक्ष होता है, इस विषय में प्रस्यक्षश्रति, श्रनुमान-= स्मृति 
भी प्रमाण हे। | 


श्रवणादि ज्ञान के साधन हैं 


महावाक्य जन्य ज्ञान वेदान्त थवण से श्रथवा श्रवणादि द्वारा संस्कृत 
भन से होता हो, किन्तु कम का विनियग ब्रहःशान में है या नही १ एसी 
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एवं श्रवरामनननिदिध्यासनान्यपि ज्ञानसाधनानि । मेत्रेयीब्राह्मणो 
आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? ( ब्र २-४-४ ) इति दर्शनमनूद्यतत्सांचनत्वेन 
श्रातव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? ( ब्र० २-४-४ ) इति श्रवणमनन- 
निदिध्यासनानां विधानात्‌ । 


यथा कमणां तर्‍्वज्ञाने चिनियोगस्तथा श्रचणादीनामपीत्याह- एवमिति । 
तत्र बृहदारण्यकश्रुति प्रमाणयति--मेत्रेयोत्राह्मणश इति । याज्ञवल्क्यस्यः 
स्वभायया मेत्रेय्या संवादस्य प्रकरणे । तत्र श्रवणादिकं लक्ष यति तत्रेति । 


श्र०-इस प्रकार श्रवण मनन निदिध्यासन भी ज्ञान के साघन डे । क्योकि 
मैत्रेयी ब्राह्मण में “अरे मेत्रेयो ! आत्मा का साचारकार करना चाहिए” इस 
प्रकार दशन का अनुवाद कर “आत्मा का श्रवण, मनन, तथा निदिध्यासन 
करना चाहिये”? इत्यादि वाक्य से दशन के साधन रूप से श्रवण, मनन, 
निटिध्यासन का विधान किया है । 


सु०-अआकांच्ा होनेपर कहते हैं, कि कर्मानुष्ठान से जब पाप का नाशहो जाता है 
तत्पश्चात्‌ श्रवणादि से तच्वज्ञान उत्पन्न होता है। अतः तत्वज्ञान में साच्चात्‌ 
साधन वेदान्त श्रवण है । मनन निदिध्यासन भी शऋ्रसम्भावना विपरीत भावना 
का निवर्तक होने से परम्पश्या साधन हैं । वैसे ही ब्रह्म जिज्ञासा के प्रति कम 
ओर उपासना का अनुष्ठान भी साघन है । इसलिये तत्त्रजझ्ञान में निष्काम कम 
तथा उपासना को भी परम्परा से साधन मान लिया है । “ब्राह्मण विविदिषन्ति 
यज्ञेन? इत्यादि श्रुति से विविदिषा के प्रति यागादि कर्म को साघन माना जाता 
है, न कि तत्त्वज्ञान के प्रति। क्योंकि विविदिषन्ति में बिद्‌ घातु का अथ ज्ञान है 
एवं सन्‌ प्रस्ययका अथ इच्छा हे । इच्छाका कर्म घात्वथं वेदन है । तत्वजिज्ञासा 
में यागादि क्रिया का उपयोग है ज्ञान में नही । अतः: ज्ञान में कम उपासना 
को भी परम्परा से साधन मान लेने के कारण उनका उपयोग हो जाता है। 
जैसे निष्काम कमं का तत्वज्ञान में विनियोग बतलाया गया, वैसे ही 
भ्रवण-मनन-निदिध्यासन का भो तत्व ज्ञान में विनियोग है! क्योंकि बृहदा- 
रण्य श्रुति के मैत्रेयी ब्राह्मण में याशवल्क्य महइषि ने मेत्रेयी के प्रति कहा है-- 
“त्मा वा अरे दष्ठव्यः श्रोतब्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः?” 
इस वाक्य में श्रात्मदशन फल है और श्रवणादि इसके साधन हें? यहां पर 
श्रौत क्रम तथा आर्थ क्रम का विचार आवश्यक हो जाता है । जैसा सुना गया, 
उसे श्रोत क्रम कहते हँ--ओर प्रयोजन के अनुरोध से क्रम माना जाय, तो उसे 
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तत्र श्रवणं नाम वेदान्तानामद्वितीये ब्रह्मणि तात्पयोबधारणानुक्रला 
मानली क्रिया । मननं नाम शब्दाबघारितेऽ्थे मानान्तरखिरोधशङ्क यां 
तन्निराकरणानुकूलतरकात्मज्ञानजनको मानसो व्यापार: । नि्ध्यासनं 
नाम अनादिदुबीसनया बिषयेष्बाकृष्यमाणचित्तस्य चिषयेभ्योऽप- 
कृष्यात्मविषयकस्थेयोनुकूलो मानसो व्यापारः । 


श्र०-उनमें वेदान्तों का अद्वितीय ब्रह्म में तात्पय के निश्चयानुकूल मान- 
सिक क्रिया को श्रवण कहते हें । श्रवण से निश्चित श्रथं के विषय में प्रमाणा- 
न्तर से विरोघ को शंका होने पर, उस प्रमाणान्तर विरोघ शांका निराकरण के 
श्रनुकूल तक रूप ज्ञान के जनक मानस व्यापार को मनन कहते हैं । अनादि 
दुर्वासना से विषयों में आकृष्ट चित को विषयों से हटाकर आत्मविषयक स्थिरता 
के अनुकूल मानसिक क्रिया को निदिध्यासन कहते हैं । 


सु०--श्रा्थ क्रम कहते हें । श्रौत क्रमानुसार आत्मदशान के पश्चात्‌ श्रवण मनन- 
निदिध्यः्सन का अनुष्ठान दृष्ट प्रयोजन के साथक न हो सकेंगे । ऋत' श्रवणादि 
का फल अहृष्ट को कल्पना करनी पड़ेगो। जिस प्रकार 'श्रग्महत्र जुदो ति? 
ध्यवागुँ पचति’-इन दोनों वाक्यों से बिहित कम का अनुष्ठान श्रोत क्रम से 
कर, तो अभिद्दोत्र करने के बाद यवाशुं पाककोदृष्ट प्रयोजन ताला न मानकर 
अष्ट का साधक मानना होगा और “सम्भवति दृष्टफलकत्वे अदृष्टफलकल्प- 
नायाः अन्यायत्वात्‌? ( दृष्ट फल सम्भव हो, तो अहृष्ट फल को कल्पना न्यःय 
विरुद्ध है । ) अतः श्रौत क्रम का परित्याग कर आथन्रमनुरोधेन यवागुपाक के 
बाद अझ्िहोत्र करें, तो अभिदोत्र रूप कर्म की निष्पत्ति में यवाशु पाक का 
उपयोग हो जाने के कारण यवाशु पाक का फल दृष्ट हो जाता है | इसीलिये 
ग्राथक्रम से यवाशु पाक का पहले श्रनुशान किया जाता है, उसके बाद अग्नि- 
होत्र का । ठीक ऐसे ही श्रवणादि का अष्ट प्रयोजन न मानना पड़े अतः 
पूव अनुष्ठित श्रवण-मनन-निदिध्यासन आत्मदशंन के साधक हो जाते हैं । 
इसीलिये परिभाषाकार ने कहा कि आत्मदशन का अनुवाद कर श्रात्मदशंन 
के साधन रूप से श्रवणादि का विधान किया गया है । अतः श्रवणादि आत्म- 
शान के साधन दें । 


श्रचणादि का निरूपण 


श्रवण, मनन, निदिध्यासन शब्द पारिभाषिक हैं। जो कुछ कानों से 
सुनते हैं, मन से सोचते हैं या ध्यान करते हैं । इसे श्रवण, मनन, निदिध्पासन 
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सु०-नहीं कहते, किन्तु वेदान्त श्रद्देत ब्रह्म के प्रतिपादक हें, या भेदके प्रतिपादक 
हैं । इस प्रकार वेदान्त के विषय में सन्देह होने पर पूर्वोक्त तास्पय निर्णायक 
छः लिङ्गों के दारा अद्वैत ब्रझ में वेदान्त के तात्पय निश्चायक मानस व्यापार 
को हो श्रवण कहते हैं । सम्पूर्ण वेदान्त को कानों से सुन लेने के बाद भी 
यदि अद्वित बह में वेदान्त का तास्पयं निश्चय न हो सका, तो ऊहना पड़ेगा, 
कि ऐस व्यक्ति ने वेदान्त का श्रवण नहीं किया । 
उक्त रीति से वेदान्त का श्रवण कर लेने पर मनन होना स्वाभाविक है | 
यदि मनन प्रारम्भ न न हुआ, तो श्रवण की ही अपरिपक्कता मानी जायगी । 
श्रवण को परिपाक अवस्था का यह सुपरिणाम है, कि वेदान्त-प्रमाणगत 
असम्भावना की निदृत्ति हो जायगो, तथा मनन भो प्रारम्भ हो जायगा । वेदान्त 
शास्त्र अद्वेत ब्रह्म का प्रतिपादन करता तो है, किन्तु प्रत्यद्धादिं प्रमाण से स्पष्ट 
भेद दोख रहा है । ऐसे प्रमाणान्तर से बिरोध की शंका होने पर उस विरोध 
को हटाने वाले अनुकूल तक रूप ज्ञान को पैदा करने वाले मानस व्यापार 
को ही मनन कहते हैं । संक्षेप में भेद के बाचक तथा श्रमेद के साधक तक से 
विचार करने का नाम ही मनन है । इस प्रकार मनन करने से जोव ब्रह्म की 
एकता रूप ( वेदान्त शास्त्र के प्रमेय के ) विषय में जो असम्भावना हो र्दी 
थी, वह दूर दो जाती है । प्रमेयगत श्रसम्भावना निवृत्ति के साथ ही निदि- 
ध्यासन का स्वभाव से प्रारम्भ हो जाना ही मनन को परिपाकावस्थाका सुपरि- 
शाम है । यटि स्वभाव सेनिदिध्यासन न होने लगे, तो मानना चाहिये, कि 
अभी मनन पूरण नहीं हुआ । अनादि काल से मन में रद्दी हुई संसार की दुर्वा- 
सनाओं से हो विषयों में मन बार-बार जाता रहता है। ऐसे विषय झि से 
सन्तस मन को विषयों से प्रथक्‌ कर आत्मा में स्थि करने के लिये मानस 
व्यापार को निदिध्यासन कहते हैं । इस निदिध्यासन से अनात्मा में आत्म 
बुद्धि रूप विपरीत भाबना की सवथा निवृत्ति हो जातो है एवं ब्रह्म, आत्मा के 
अभेद का साच्चात्कार हो जाता है । यही निदिध्यासन का फल है । 

उक्त श्रवण, मनन, निदिध्यासन में से ब्रह्म की अपरोक्षता का 
साच्छात्‌ साघन निदिध्यासन है । क्योंकि “ततस्वुतं पश्यति निष्कलं ध्यायमानः? 
( उसके बाद निष्कल ब्रह्म का ध्यान करते हुये डस [परमेश्वर] को देखा) 
इत्यादि श्रुति परमेश्वर दर्शन का साक्षात्‌ साधन ध्यान को ही बतला रही है । 
वैसे हो निदिध्यासन का साच्छात्‌ साधन मनन है, क्योकि मनन से ही अथ में 
हटता आती है और फिर उस विषय में अनात्माकार उत्ति हटकर निरन्तर 
आत्माकार डत्ति रूप नि.द्ध्यासन हाने ळग जाता हे । आत्माकार इत्ति को 
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तत्र निदिध्यासनं ब्रह्मसाक्षात्कारे साच्तात्कारणम । ति ध्यानयोगानु- 
गता अपश्यन्‌ देवात्मशक्ति स्वगुणेनिगूढाम्‌? ( श्वे० १-३) इत्यादि- 
श्रते: । निदिध्य सने च मननं हेतुः, अक्कतमननस्याथंदाढ्याभ्ावेन 
तद्विषये निदिध्य!सनायोगात्‌ । मनने च श्रवणं हेतुः, श्रबणाभावे 
तास्पयोनिश्चयेन शाब्दज्ञानाभावेन श्रताथविषयकयुक्तस्वायुक्तस्वनिश्चया- 
नुकूलमननायोगात्‌। एतानि त्रीण्याप ज्ञानोत्पत्तो कारणानीति 
केचिदाचायो ऊचिरे । 


तत्र किं त्रयाणामपि साक्षात्कारसाधनत्वम्‌, उतान्यतमस्य ? तत्रापि कस्ये- 
स्याकाङ्कयामाह- तत्रेति । 'ततस्तु तं पश्यति निष्कलं ध्यायमानः? ( झु० ३- 
१-८) इत्याद्या श्रतिरादिपदोपादेया । निदिध्यासनस्य मननायत्तव्वात्तस्य च 
श्रबणोधीनत्वात्‌ त्रीण्यपि साच्तात्परम्परया च ज्ञानोत्पत्तिसाधनानीत्याचाय- 
बाचस्पतिमिश्रमतञ्चुपलंहरति- एतानीति । 


ऋअ०-उनमें निदिध्यासन ब्रह्म के प्रत्यक्ष में साच्यात साधन है । इस 
विषय में “ध्यान योग में लगे हुये मइ षयों ने अपने गुणां से आच्छन्न देवात्म 
शक्ति को देखा?-इत्यादि श्रुति भी प्रमाण हैं। निदिध्यासन मे मनन कारण 
है, क्योकि मनन न करने वाले साधक को अथ की रढ़ता न होने के कारण 
इस विषय में निटिच्यासम नहीं हो सकता । मनन में श्रवण कारख है क्योंकि 
श्रवण के अभाव में तात्यय का निश्चय न होने से शाब्द ज्ञानका ही अभाव है; 
तो वैसी दशा में सुने हुए श्रथ के विषयमें युक्तत्व अयुक्तत्व निश्चय के अनुकूल 
मनन नदीं हो सकता । इन तीरनोको ज्ञानको उत्पत्तिमें कारण आचार्योने कहा है! 


सु०-विजातोय अनात्माकार इत्ति है । बह विज्ञातोय डृत्ति बीच बीच में न बनदी 
रहे, केवल तेल धारा के समान सदा श्रात्माकार बृत्ति हो बने, वो ऐसे 
मानसिक चिन्तन को ही निदिध्यासन कहते हें । इस निदिध्यासन में मनन को 
आर मनन में श्रवण को कारण माना है, क्योंकि श्रवण के निना वेदान्त का 
तात्पर्य ही निश्चित न हो सका, तो वेदान्त वाक्य से शाब्द बोघ केसे हो 
सकेगा ओर शाब्द बोघ के श्रभाव में मनन भी केसे होगा । अतः श्रवण से 
तात्पर्यं निश्चय द्वारा शाब्द बोध हो जाने के बाद उस विषय में युक्तस्व 
अयुक्तत्व निश्चयानुकूल मनन होता है । ये तीनों ही ज्ञान उत्पत्ति में कारण 
है। ऐसा आचाय बाचस्पति मिश्र का मत है । 


मनन, निदिध्यासन श्रवण के तार्तीय शेष नहीं हैं 


४२८ वेदान्तपरिभाषा 


अपरे त॒ श्रवणं प्रधानम , मनननिदिध्याखसनयोस्तु श्रवशार्परा चोन- 
योरपि श्रबणफलनत्रह्मदशंननिवतंकतया आरादुपकारकाङ्गत्वमित्याहुः । 
तदप्यङ्गत्वं न तार्तीयशेषत्वरूपम्‌ । तस्य श्रत्याद्यन्यतमप्रमाणगम्यस्य 
प्रकृते श्रुत्य।द्यन्यतमाभावेऽसम्भवात्‌ । 


चर परे- विबरणशाचार्यास्तु । पराचीनयोः-- अनन्तरभाविनोः । आरात्‌ 
सामीप्यात्‌ । नन्वङ्गत्वमपि कि ता दीयशेषत्वरूप मुत म्टत्पिण्डादकार्य घटादौ चक्रा- 
दी नामिव खहककारिक।रणत्व रूप मित्याशङ्कय द्विलीयमाश्रयतुमादं निराकरो ति-त द्‌- 
प्यङ्गत्व मिति । तार्तोयं-वृतीयाध्यायस्थम्‌ । श्र॒त्यायभावं स्फुटयति-तथा हीति। 
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शऋ०-दूसरे आचाय ने श्रवण को प्रधान और श्रवण के पश्चात्‌ होनेवात्ते 
मनन निदिध्यासन को भी श्रवण के फल ब्रह्म दर्शन का ही सम्पादक होने से 
आरात उपकारक अङ्ग कहा है, किन्तु बह अङ्गत्ब भी मीमांसा दशन के तृतीय 
अध्याय में बताये हुए शेधस्व रूप नहीं हैं । क्योंकि तातीय शेषत्व रूप अड्भत्व 
श्रति इत्यादि में से अन्यतम प्रमाण गम्य है । प्रकृत में शुति श्रादि अन्यतम 
प्रमाण के अभाव होने से श्रवण के प्रति मननादि में तार्ताय शेषत्व नहीं है। 


सु०--विवरणाचाय श्रवण को प्रधान तथा श्रवण के पश्चाद्भावी मनन, 
निदिध्यासन को श्रवण का आरात उपकारक अङ्ग मानते हें, क्योंकि श्रवण 
का फल ब्रह्म दशन है ओर उसी को मनन और निदिध्यासन भो सम्पन्न करते 
ई। अतः: वे द नां ही श्रवण के श्रारात्‌ उपकारक अङ्ग कहे गये हें । अङ्गत्व 
दो प्रकार का होता है। 

१ मीमांसा दशान के तृतीय अध्याय में कहे गये तातींय शेषत्ब रूप, 
२ मृत्‌ गिणड से उत्पन्न घटादि कामें चक्रादिके समान सहकारी कारणत्वरूप, 


जिस प्रकार घटादि कायं उत्पत्ति में मृत्पिण्ड प्रधान है और चक्रादि 
सहकारो कारण हैं । ऐसे ही ब्रह्मसाक्षास्कार में श्रवण प्रधान कारण है और 
मननादि सहकारी कारण हैं। तातींय शेषत्व रूप अङ्गस्व यहां इष्ट नहीं है, 
क्योंकि तार्तोय शेषत्व रूप अङ्गत्वं के बोचक ““भ्रुति-लिङ्ग-वाक्य-प्रकरण स्थान 
समाख्यानां पारदौबल्यमर्थविप्रकर्षात्‌? इस सूत्र से श्रत्यादि प्रमाण माने गये 
हैं । उनमें से श्रवण के प्रति मनन-निरदिध्यासन में ऊङ्गत्व का बोधक एक भी 
प्रमाण नहों है, फिर भला श्रवण का मनन निदिध्यासन तार्तीय शेष रूपञ्ङ्ग 
कैसे बन सकेगा १ उक्त श्र॒त्याद प्रमाण का अथं इस प्रकार बतलाया शया है-- 
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तथा हि, 'त्रीहिमियेजेत? “द्ध्ना जुहोति’ इत्यादाविव मनननिदि- 
ध्यासनयोरङ्गत्वे न काचित्ततोयाश्रांतरास्ति । नाप 'बर्हि दंवसदनं दामि 
इत्यादिमन्त्राणां वबहिःखण्डनप्रकाशनसामथ्यंषत्‌ किख्चिल्लिङ्गमस्ति । 
नापि प्रदेशान्तरपठितप्रबग्यस्याभ्रिष्टोसे प्रबृणक्तीति बाक्यबच्छवणानु- 
बादेन मनननिदि्ध्यासनयोविनियोजक॑ कि)शच्वद्वाक्यमस्ति ॥ नापि 
'देशपूणमासाभ्यां स्वगेकामो यजेत? इति बाक्यावगतफलसाधनताक- 
ढ्शापृणमासप्रकरणे प्रयाजादीनामब फलसाधनत्वेनावगतस्य श्रवणस्य 
प्रकरणे सनननिद्ध्यासनयोराम्रानम्‌ । 


श्र०--वबइ इस प्रकार दे। “त्रीहि से याग करे” “दघिसे होम करे? 
इत्यादि के समान मनन निदिध्यासन में अद्भत्व बेघक कोई तृतीया श्रुत तो 
है नहीं। वैसे हो, दे दभ | देवता के आसन के लिए तेरा छेदन करता हूँ 
इत्यादि मन्त्री का बहि (दर्भ ) छेदन प्रकाशन सामर्थ्य के समान कोई 
लिङ्ग भी यहां नहीं दोखता तथा दूसरे प्रदेश में पढ़े गये प्रवग्य का अभिष्टोम 
याग में 'प्रवग्ये रूप कम करे? इस वाक्य के समान श्रवण का अनुवाद कर 
मनन तथा निदिध्यासन का विनियोग बतलाने वाला कोई वाक्य भी नहीं है । 
एवं “स्वर्गं काम पुरुष दशंपौणमास याग करे? इस वाक्य से जानी गयी फल 
साधनता का दशापोणुंमास प्रकरण में पठित प्रयाजादि में श्रङ्गत्व प्रकरण 
प्रमाण से जाना जाता हे । वैसे ही ब्रह्म साक्षात्कार रूप फल के साधन प से 
अवगत श्रवण के प्रकरण में मनन निदिध्यासन का पाठ भी नहीं है। 


पलाला यर्म 


सु० श्रुतिद्धितीया क्षमता च लिङ्गं, वाक्यं पदान्येव तु संहतानि । 
सा प्रक्रिया या कथमित्यपेक्षा, स्थानं कमो योगवलं समाख्या ॥ 
निसकी व्याख्या मूल ग्रन्थ में ही ग्रन्थकार करगे । 
मोंमांसादरशन में ङ्ग्व बोधक श्र॒त्यादि प्रमाण हैं । उनमें “निर- 
पेद्धो रबः श्रतिः? ( निरपेद् शब्द को श्रुत कइते हैं ) यह श्रुति प्रमाण का 
लक्षण है । अर्थात्‌ द्वितीया तृतोयादि सभी कारक विभक्तियाँ अपने प्रकृत्यथे 
से सम्बन्ध रखने बाले स्वार्थ बोघन में किसी दूसरे को श्रपेक्षा नहीं करतीं । 
यथा ब्रीहिभियजेत’ “दध्नाजुहोति? इन दोनों (ब्रीदि एवं दघि) में अज्ञत्व 
बोधक तृतीया भति दै, क्योंकि इसी से याग के प्रति ब्रीहि में तथा होम के 
प्रति दवि में श्रङ्गस्व का बोध होता है । यहां शेषत्व बोघन करने में तृतीया 
अति किसी और की अपेक्षा नदीं रखती है । इसलिये लिङ्गादि प्रमाणां की 
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सु०-श्रपेद्ा श्रुति को प्रबल कहते हैं | कोकि उत्तर-उत्तर प्रमाणों के अथ का 
विप्रकष होता चला जाता है, जैसे याग ओर होम के प्रति ब्रीहि तथा दघि 
में अङ्गत्व बोधक श्रुति विद्यमान है | वैसे श्रवण के प्रति मननादि में अङ्गर्व 
बोधक तृतीयादि श्रुति है नहीं, फिर भला श्रवण के प्रति मननादि में तार्तीय 
शेषत्व रूप अङ्गत्व कैसे आ सकेगा १ अर्थात्‌ नहीं आ सकवा । 

कदाचित्‌ श्रुति प्रमाण के न रहने पर भी लिङ्ग प्रमाण होता, तो श्रवण 
का तार्तीय शेष रूप अङ्ग मनन-निदिष्यासन को मान सकते थे । श्रथ प्रकाशन 
सामथ्य को लिङ्ग कहते हें । यथा “बरदिदेवसदनंदामि ।” इस मन्त्र में कुश 
छेदन अथ फा प्रकाशनरूप सामथ्यं दीखता है। यजम न को देवता के श्रास- 
नादि के लिए दभ की आवश्यकता पड़ती है। उस दभ के छेटन काल में इस 
मन्त्र को पढ़ा जाता है, ऐसा अर्थ लिङ्ग प्रमाण से ज्ञात हो रहा है । ययपि 
दामि शब्द का अथ छिनझि होता है, वह किसो के छेदन में लग सकता है, 
किन्तु सामथ्यं से देव सदन के लिए कुश छेदन काल में ही इस मन्त्र को 
पढ़ना चाहिये --ऐसा ज्ञात होता है ।-'देवसदन के लिए छेदन करता हूँ, 
क्यो।क देवा सीदन्ति यस्मिन्‌ इति देव सदनमम्‌ अ्र्थात्‌ देवताओं के आसन 
के लिए हे बहिदेव ! तुम्हारा छेदन करता हूँ । ऐसे अथ वाले इस मन्त्र में 
छेदन कर्म बोधन सामथ्यं होने से कुशलवण रूप कमं का अअङ्गत्ब अवगत हो 
रहा है। इप्तालिये बर्दिदेवतदनं दामि’ इस मन्त्रको दभ लवणरूप कम का 
गङ्ख माना है । यथा इस मन्त्र में श्रक्कगत्व बाधक लिङ्ग प्रमाण है तथा श्रवण 
के प्रति मनन और निदध्यासन में श्रङ्गत्व बोधक लिङ्गपमाण भी नहीं है । 
अतः तार्तीय शेषत्व रूप अङ्गत्व मनन, निदिध्यासन में नहो है । 

“परस्परान्वितस्वार्थपतिपादकपदानां संहतिर्वाक्यम्‌? ( परस्पर अन्वित स्वार्थ 
प्रतिपादक पदों के संघात को वाक्य कहते हैं । ) यही वाक्य प्रमाण का लच्छग्ण 
है । यथा शश्रम्निष्टोमे प्रण क्ति) ( अग्निष्टोम में प्रवग्यं नामक कम करे )। इस 
वाक्य में दूसरे देश में पढ़े गए प्रबग्यनामक कम की अंगत्वचोचकता कडी 
गयो है । प्रवग्यंकर्म दूसरे प्रदेश में पढ़े गये हैं। उसी कम का बोघन रमि. 
छोम में यह वाक्य करा रहा है । अतः यइ वाक्य श्रङ्गत्व का बोघक हे-एऐसे. 
ही श्रमण का अनुवाद कर मनन-निदिध्यासन में विनियोग बतलाने वाला 
कोई क्रम तो है नहीं, फिर वाक्य प्रमाण से श्रवण के प्रति मनन निदिध्यासन 
में तार्तीय शेषत्व रूप अङ्गत्व कैसे मानें १ 

“सा प्रक्रिया या कथमित्यपेच्चा? कथमिति आकांक्षा को प्रकिया ( प्रकरण ) 
कहते हैं । यथा 'दशंपूण मासाभ्यां स्वगंकामो यजेत इस वाक्य से प्रधान याग 
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ननु द्रष्टव्य इति दर्शनानुवादेन श्रवणे विहिंते सति फलवत्तया 
श्रवणप्रकरणे तत्सजन्निधाबाम्नातयोमंनननिदिध्यासन4थो: प्रयाजन्यायेन 
्रकरणादेवङ्गतेति चेत्‌ । न | ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌? इत्यादि” 
श्रत्यन्तरे ध्यानस्य दशनसाधनत्वेनाबगतस्याङ्गाकाङ्कायां प्रयाजन्यायेन 
श्रचणमननयोरेबाङ्गतापत्तः । क्रमसमाख्ये च दूरनिरस्ते । 


्रकरणाभावो नास्तीति शाङ्गते- नन्विति । अ्रविशेषेण साधनतया श्रुय- 
माणेषु श्रवणादिषु कि प्रथानं खाथनमित्याकाङ्कायां श्र॒त्यन्तरबलान्निदिष्यासन- 
स्येव ्रघानत्वापत्या श्रवस्यस्य प्रकरणित्वासिद्धिरित्याइ- त इति । 


श््प्०-- 'द्रष्टञ्यः? इस वाक्य से दशन का अनुवाद कर श्रवण का विधान 
होने से फलवत्‌ श्रवण प्रकरण के सन्निधि में पढ़े गये मनन एवं निदिध्यासन 
में प्रयाजन्यायेन प्रकरण प्रमाण से ही अङ्गता का बोघ हो जायगा १ ऐसा कहना 
ठोक नहों, (क्योकि ध्यान योग में लगे हुए उन ऋषियों ने देवात्म शक्ति को 
देखा,) इत्यादि दूसरी श्रुति में दशन के साधन रूप से ध्यान दी अवगत हो रहा 
हैं। उसमें श्रङ्ग को श्राकाच्या होने पर प्रयाज न्याय से श्रवण एवं मनन में दी 
अङ्गता आने लगेगी । क्रम ओर समाख्या तो यहां पर दूर इ निरस्त है । 


सु०-दर्शादि के विधान के बाद कथं कुर्यात्‌ ( कैसेकरे ) १ ऐसी श्राकांच्या रोने 
पर प्रकरण प्रमाण से समिघो यजति तनूनपातं यजति इडो यजति बइईयजति 
स्वाहाकारं यजति’? इत्यादि प्रयाजादि में दश पोणमास के पति श्रद्धत्त बत ज्ञाया 
जाता है । जिसप्रकार प्रकरण प्रमाण से प्रयाजादि में दश के प्रति श्रद्धत्व 
का बोध होता है । वेसा मनन निदिध्यासन में श्रबथ के प्रात अङ्गत्व बोषक 
प्रकरण प्रमाण नहीं है । 

« फलवर्शन्निचो अफलं तदङ्गम्‌” ` ( फलबत्‌ वाक्य के प्रकरण में 
फलशून्य अ्रथ का प्रतिपादक वाक्य उसका अङ्ग हो जाता है । श्रतः स्वग फल 
के साधन रूप से दशपोणमास का विधान हो जाने के बाद उस प्रकरण में 
पढ़े गये प्रयाजादि दशपौणंमास के अङ्ग हो जाते हैं । वैते हो दशन रूप कल 
के उद्देश्य से श्रवण का विधान किया गया है। इसलिये श्रवण तो आत्म 
दशन रूप फलवाला है । उसी श्रवण के प्रकरण में उसके पास हो मनन और 
निदिव्यासन का भी पाठ किया गया है | श्रतः "फलवत्‌ सन्निधौ अफलं तदङ्गम्‌? 
इस न्याय से फलवत्‌ श्रवण का फलशून्य मनन निदिध्यासन प्रयाज न्याय से 
ही छाकरण प्रमाण द्वार श्रद्ध हो जायगा १ ऐेला कद्दना ठीक नहों, क्यांकि 
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किख प्रयाजादावङ्गत्वविचारः सप्रयोजनः। पूर्वपक्षे विकृतिषु न 
प्रयाजाद्यनुष्ठानम्‌ , सिद्धान्ते तु तत्रापि तदनुष्ठानर्मिति प्रक्ते तु श्रयर्ण 
न कस्यचित्प्रकृतिः, येन मनननिदिध्यासनयोस्तत्राप्यनुष्ठान मङ्गस्ञ- 
विचारफत्तं भवेत्‌ । तस्मान्न तार्तीयशेषत्वं मनननिदिध्यासनयोः । 
किन्तु यथा घटादिकार्यं झृस्पिण्डादीनां प्रधानकारणता, चक्रादीनां 
सहका रिकारणतेति प्राघान्याषाघान्यव्यपदेशः, तथा भवणमनननिदि- 
ष्यालनानामपीत सन्तव्त्रम्‌ । 


नन्वस्यां श्र॒तावात्मद्‌शंनानन्तरं विधीयमानं श्रवणमेव प्रकरणि श्र॒त्यन्तरस्ये- 
तद नुसारिव्याख्यानसम्भवादिव्याशङ्कयाह- किन्नर ति । विकृतिषु-- सौर्यादिषु । 


० इसके अतिरिक्त प्रयानोदि में ऋङ्गत्व का बिचार सप्रयोजन है | 
वहां पर पूर्वपक्ष में विकृति यागो में प्रयाजादि का अनुष्ठान नही कहा गया है 
श्रोर सिद्धान्त पच्‌ में विकृति याग में भी प्रयाजादि का अनुष्ठान कहा गया 
है । अत: प्रयाजादि में अङ्कगत्व विचार का प्रयोजन है । प्रकृत में श्रवण किसी 
को प्रकृति नहो है । जिससे कि मनन और निदिष्यासन का उसको विकृति में 
अनुछान का प्रसद्ध आठे ओर अद्भत्व विचार फल का सम्भव हो सके । ऋतः 
मनन एवं निदिध्यासन में ताताय शेषत्व नही' है । किन्तु जैसे घटादि काय के 
प्रति म्रृस्पिण्डादि में प्रधान कारणता है ओर चक्रादि में सहकारी कारणता 
है। ऐसे दी प्रधानता एवं अप्रघानता का व्यपदेश दो जाता हे तथा श्रवण 
मनन निदिध्यासन में भी श्रवण में प्रधान कारणता एवं मनन निदिध्यासन में 
अप्रधान कारणता माननी चाहिये । 


सु०-अन्य श्रांतयो में दर्शन के साघन रूप से निदिध्यासन रूप ध्यान का विधान 
किया गया है । आतः ध्यान भी फल युक्त हो रहा है । उसी ध्यानके प्रति श्रवण 
श्रोर मनन प्रयाज न्याय से प्रकरण प्रमाण द्वारा अङ्ग होने लग नायँगे । 
इसलिये उक्त रीति से श्रवण का तार्तीय शेषत्व मनन, निदिध्यासन 
में नई कद सकते । क्रम तथा समाख्या रूप श्र्गतता बोघक प्रमाणा की तो 
यहां पर सम्भावना ही नहीं है, क्योंकि “स्थानं क्रमः? र्यात्‌ समान देशता को 
स्थान प्रमाण कहते हैं। यथा आध्वरोय कार्ड में क्रमशः आग्नेय, उपांशु, 
शभ षोमीय नामक कम का कथन किया गया है । याजमान कार्ड में उसके 
बिषय के तीन मन्त्र क्रमशः पढ़े गये हैं । वहां पर स्थान प्रमाण से प्रथम मन्त्र 
में आग्नेय की अङ्गता दै द्वितीय मन्त्र में उपांशु याग को श्रज्ञता है ओर 
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सूचितं चैतद्विवरणा चाये: “शक्तितात्पर्यबिशिष्टशब्दा बधा रणं 
प्रमेयावगमं प्रत्यव्यबधानेन कारणां भवति, प्रमाणस्य प्रमेयावगमं 
प्र्यव्यवधानात्‌ । मनननिदिध्यासने तु चित्तस्य प्रत्यगारमप्रवर्णता- 
सरकारपरिनिष्पन्नतदेका ग्रवृत्तिकायंद्वारेण ब्रह्मानुभवहेतुतां प्रतिपद्येते 
इति फलं प्रत्यव्यबहितकरणस्य विरिष्टशब्दावधारणस्य व्यवहिते 
मनननिदिध्यासने तदङ्गऽङ्गी क्रियेते? इति । 


ननु मनननिदिभध्यासनयोस्तातीयशेषत्वं न, किं तु श्रवणसहकारिस्वमितीद्‌- 
सेव विवरणाचायाीभिमतमिति कथं ज्ञातमित्यत अह सूचितं चेति । क्केत्य- 
पेच्चायामाद्यवण कस्थं तद्वाक्यं पठलि शक्तीत्याद्यङ्गी क्रियेते इत्यन्तम्‌ । 


अ०-विवरणाचाय ने भी यइ सूचित किया है-“शक्ति एवं तात्पय से 
विशिष्ट शाब्द ज्ञान ब्रह्मात्मेक्य रूप प्रमेय बोघ में साच्छात्कारण है, क्योंकि 
प्रमाण, प्रमेय बोघ के प्रति साच्छात्‌ कारण माना ही जाता है । किन्तु मनन 
श्रोर निदिध्यासन चित्त की श्रन्तरात्मा में संलग्नता-संस्कार से निष्यन्न हुई 
एकाग्र बृत्ति को कराकर ब्रह्मोघ में कारण होते हैं ।? 

्रतः-फल के प्रति अव्यवहित करण, विशिष्ट शब्द ज्ञान दै एवं व्यवहित 
होने से मनन निदिध्यासन उसके अंग माने गये हैं । 


सु०-तृतोय मन्त्र में खझीषोमीय की अङ्गता है । वैसा यहां पर श्रवण की मनन 
निदिध्यासन में ्रङ्गता बोधक “स्थान” प्रमाण नहीं । 

“योगबलं समारध्या? अर्थात्‌ परस्पर अन्वित अवयव श्रथ की प्रतिपादकता 
को समाख्या कहते हैं । यथा “्ध्वर्यवम्‌ , होत्रम्‌, ओदगात्रम' इत्यादि में 
अध्वयु से करने योग्य कम को श्राध्वयवम्‌ , होता से करने योग्य कमे को होत्रम्‌ 
तथा उद्गाता से करने योग्य कम को श्रौदगात्रम्‌ प्रकृति प्रत्यय के योग रूप 


बल से प्रतीत होता है । वैसा यहां पर श्रवण के प्रति मनन निदिध्यासन में 
अड्टत्व बाचक सम'ख्या रूप प्रमाण भी नहीं हे । अतः श्रद्भधता बोचक एक भी 


प्रमाण न होने के कारण श्रवण के प्रति मनन तथा निरदिध्यासन में तातोंय 
शेषत्व रूप अङ्गता नहीं है । 
प्रयाजादि दशपौणमास के शङ्गे या नही १ इस विचार कातो 
फल हे, क्योंकि पूवपच्छी को विकृति याग में प्रयाजादि का अनुष्ठान इष्ट नहीं 
है। यदि प्रयाजादि दशं पोणंमास के अङ्ग न होते, तो दर्शापोणंमास की 
विकृति याग में उनके अनुष्ठान का कोई प्रश्‍न ही नदी बनता । अतः प्रयाजादि 


Do 
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श्रचणादिषु च मुमुक्तणामधिकारः, काम्ये कम श फलकामम्याधि- 
कारित्वात्‌ । मुमुक्तायां च नित्यानित्यवस्तुविवेकस्येह्‌।मुत्राथफल भोग- 
विरागस्य शमदमोपरतितितिक्तासमाधानश्रद्धानां च विनियागः । 


िमरशकािससिक््-* सलल 


“mms 


श्रचणादौ कस्याधिकार इत्यपेक्षायामाह--थभनशादिष्बिति। मोक्ष रूप- 
फलकाजनया क्रियमाणश्रवणादिकमपि काम्यमिति भाव: | नित्यानिस्ययोरात्मा- 
नात्मचस्तुनो विवेकस्य, नित्यानित्ययोबसतीति निव्यानिव्यवस्तु तयो निंत्यर्वानित्य - 
स्वघमंयोवा विवेकस्य । 


श्र०-श्रवणादि में मुमुक्तुओं का अधिकार है, क्योंकि सकाम कर्म में 
फलाभिलाधी को अधिकारी माना हे । मोच की इच्छा रूप मुमुद्धा में नित्या- 
नित्य वस्तु का विवेक, इस लोक और परलोक के सभी भोगों में बिराग, शम- 
दम, उपरति-तितिच्छा-समाधान श्रोर श्रद्धा का विनियोग हो जाता है । 


सु०-में अज्ञत्वका विचार सप्रयोजन है. किन्तु श्रवणादिऊे प्रसङ्ग मे श्रवण प्रकृति 
हो ओर श्रवण को कोई बिकृति हो, ऐसी बात नहीं है। फिर मतन निदिध्यासन 
में अद्धत्व विचार का कोई फल ही नहीं है। अतः मनन एवं निदिध्यासन में 
तार्तीय शेषत्व नहों है, अपितु आत्मदशन में श्रवण प्रधान इ ओर मनन | 
निदिध्यासन अप्रधान होने से उप्तके अङ्ग हे, बस इतना मात्र ही अभाष्ठ है। 

जैसे सवत्र प्रमेय ज्ञान में प्रमाण साक्षात्‌ कारण होता है और शेष 
सहकारी कारण होते हैं । वैसे ही वेदान्त के प्रमेय ( ब्रह्मात्मैक्य ) बोघ में 
शक्ति तात्पर्यादिविशिष्ट शब्द ज्ञान साक्षात्‌ कारण है, एवं मनन निदिध्यासन 
उसके अङ्क हैं, क्योंकि ब्रह्मानुभव में चित्त की एकाम्ररत्ति भी अपेक्षत है । 
तदर्थ अपेक्षित होनेसे मनन तथा निदिध्यासन को श्रवण का श्रङ्ग माना है । 

साधन चतु्टय का निरूपण 

जैसे सकाम कम में तत्फलाभिलाषोका अधिकार कहा मया है-ऐसे ही मोच्ट- 
रूप फल के साधन श्रवणादि में भी मोचामिलाषी ( मुमुक्छु) का अ घकार 
है। सुमुक्षा में शमादि षट्सम्पत्ति भी आवश्यक है, इनके श्रभाव में सुमुच्ा 
ही नहीं हो सकती। कदाचित्‌ मन्द मुमुच्ा हो भी जाय, तो भबण्यादि में 
दढ़ता से प्रवृत्ति नहीं होगी । श्रतः इन साधनों को दृढ़ता पर ही सुमुच्ता का 
दादय आधारित है और तभी दृढ़ता पूवक वेदान्त के अरबणादि हो सकते हैं । 

श्रवणादि को छोड़कर श्रधिकार के अनुपयुक्त विषयों से मन का 
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"अन्तरिन्द्रियनिग्रहः शमः । बहिरिन्द्रियनिग्रहो दमः। विक्षेपाभाव 
उपरतिः । शोतोष्णादिददन्दसहनं तितिच्ता । चित्तेकाग्रयं समाधानम्‌ । 
शुरुवेदान्तवाक्ये विश्वास: श्रद्धा । अत्रोपरमशाब्देन संन्यासो$मिघीयते, 
तथा च संन्यासिनामेव श्रवणाधिकार इति कंचित्‌ । आपरे तु उपरम- 
शब्दस्य संन्यासबाचकत्वाभावादिच्तेपाभावमात्रस्य ग्रहस्थेप्वपि सम्म- 


वात, जनकादेरपित्रह्मविचारस्यश्रयमारात्वात्सवोश्रमसाधारण्णं 
श्रवणादिविधानमित्याहुः । 
शमादोंललच्तयति--श्वन्तरिति । श्रवणादिव्यति रिक्ता धिकारानुपयुक्त - 


विषयेभ्यो मनसो निग्रह: शमस्तादशविषयेभ्यो बहि रन्दवयाणां श्रोत्रादीनां 
निग्रहो दमः । गृहस्थादीनां श्रवणादावनाचकारं मन्यमानानां केपाञ्चित्संन्यासनाँ 
मतमाह - अत्रेति , शमादिष्विव्यथः । वाचस्पतिमिश्रमतमाह ~ अपरे स्विति. 


“्र०-श्रन्तरिन्द्रिय के निग्रह को शम, बाह्म-इन्द्रियों के निग्रह को दम 
विक्ञेपाभाब को उपरति, शीतोष्णादि इन्द्रो के सहने को तितिक्षा, चित्त की 
एकाग्रताको समाध'न और शुरु एवं वेदान्तके बाक्यमें विश्वासको श्रद्धा कहते हैं । 

यहां उपग्म शब्द से संन्यास को कहा है । इसलिये कुछ लोग 
श्रवण में संन्यासो का ही अधिकार मानते हें । दूतरो ने उपरम शब्द का 
संन्यासबाचकत्व न मानकर विक्षेराभाव अर्थ किया है, जो णहस्थों में भी संभव 
है। जनकादि का भी ब्रह्मविचार सुना जाता हे । इसलिये सभी आश्रम वालों 
के लिये सामान्य रूप से श्रवणादि का विधान मानते हैं । 


सु०-निग्रह करना शम कहलाता है । वैसे दी श्रवणादिसे भिन्न अधिकारके श्रनु- 
पयोगो विषयों से श्रोत्रादि बाह्य इन्द्रियों को रोकने का नाम दम है । श्रवणादि 
में विक्षेपप्रद पदार्थो के अभाव को उपरति कहते हें । वेदान्त श्रवणादि में 
रूगे रहने पर प्रारन्धानुमार जो कुछ भी शीतोष्णादि इन्द्र आ जाये, उन्हें 
अव्यग्र चित्त से सहते जाने को तितिक्षा कहते है । चित्त की लक्ष्य विषय में 
एकाग्रता को समाधान ओर आचाय वेदान्त वाक्यों तथा परलोकादि में 
- पूण बिश्वास को अद्धा कइते हें । लक्ष्य में श्रद्धा हुए वना प्रदृत्ति दृढ नहीं 
होती । अतः उक्त षटसम्पत्ति मोच्छाभिलाषी में आवश्यक है । 


यदि उपरम शब्द का अथ संन्यास है, तब तो संन्यास भी श्रवण 
का आवश्यक अङ्ग होने से संन्यांसीका ही वेदान्त श्रवण में अधिकार है, 
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सगुणो पासनमवि चित्तेकामथद्वारा निरविशेषन्रह्मसाच्तात्कारे हेतुः । 
तदुक्तम्‌ निविंशेषं परं ब्रह्म साच्तात्कतुंमनीश्वराः । 
ये मन्दास्तेऽनुकम्प्यन्ते सबिशेषनिरूपणेः ॥ १ ॥ 
बशीक्गते मनस्येषां सरशुणब्रह्मरीलनात्‌ । 
तदेबाचिभेवेत्साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ २॥ इति । 


ननु सगुगोपासानाया अपि मुक्तिफलदातृत्वश्रवणाच्छुवणादिसमामादित- 
तत्वज्ञानमेव मोक्षसाधनमिति कथमित्याशङ्कयाह- सगुणति । निदिध्यासना- 
त्मकचित्तेका्रयद्कारा, तत्र 'अन्तस्तद्मोपदेशात्‌? ( ज० सू १.१ २०) इति 
सूत्रस्थकल्पतरुवच नसुदाहरति-तदुक्तमिति । ये मन्दा: अकृतसगुखो- 
पासनत्वादवशीकृतचित्ताः । 


श्र सगुण उपासना मी चित्त-एकाग्रता के द्वारा निशेष निगुण ब्रह्म 
साक्षात्कार में कारण होती है । इसलिये कल्पतरुकार ने कहा है कि “जो 
निविशेष ब्रह्म का साक्षात्कार करने में समर्थ नहों हैं, ऐसे मन्दबुद्धि के लिए 
सविशेष ब्रह्म निलूपण द्वारा श्रुति अनुकम्पा कर रही है) सगुण ब्रह्म के 
अभ्यास से इनका मन वशीभूत हो जाने पर उपाधि कल्गना से रहित वही 
निविशेष ब्रह्म साच्यात्‌ प्रकट हो जाता है | 


सु०- किन्तु वाचस्पतिमिश्र इत्यादि ने कहा है कि उपरम शब्दमें संन्यासबाचकत्व 
है नहीं और बिक्षेगामाव तो सदूण्इस्थो में भी संभव है। तभो तो जनकदि 
का भी ब्रह्म विचार करते हुए आख्यान श्रृतियों में सुना जाता है। अतः सभी 
ग्राम वालों के लिए समान रूप से श्रवणादि का विधान मानना चाहिये । 


सगुशोपसनादि परम्परया मोच के साधन हें । . 

सगुण उपासना निर्विशेष ब्रह्म साच्छात्कार में साक्षात्‌ साधन नहीं 
है । उसका साच्छात्‌ फल चित्त की एकाग्रता है । निर्विशेष ब्रह्म साक्षात्कार में 
चित्त की एकाग्रता भी अपेक्षित है ओर चित्त की एकाग्रता सगुण उपासना 
से होती है । इसलिये ही सगुण उपासना को मोक्ष में परम्परा से साधन माना 
है । “श्रन्तस्तद्वमांपदेशात्‌”? ( ब्र» सू. १-१-२० ) इस सूत्र का व्याख्यान 
करते समय कल्गतरुकार अकृत-सगुण-उपासना पुरुषों का चित्त वश में न 
होने के कारण उनके लिये सविशेष ब्रह को उपासना बतलाकर श्रुति के कृपा 
पात्र उन्हें मान रहे हें । श्रत: मन्द का अथ गया-बीता नहीं है, किन्तु चित्त 
स्वाचीन न होने के कारण उन्हें मन्द कइ दिया जाता है, क्योकि सगुण ब्रह्म 
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सगुणोपासकानां चाचिरोदिमार्गण ब्रह्मलोकगतानां तत्रेव श्रव रणा- 
दुत्पन्नतक्ष्चसा क्षात्काराग्गां त्रह्मणा सह मोक्तः। कर्मिणां तु घूमादि- 
मार्गण पितृलोकगतानामुपभोगेन कर्मक्षये सति पूवकतसुकतदुष्कतानु- 
सारेण ्र्मादिम्थाबरान्तेषु पुनरुत्पत्तिः । तथा च श्रतिः 'रमणोयचरण्णा 
रमणोयां योनिमापद्यन्ते, कपूयचररणाः कपूयां योनिमापद्यन्ते? ( छा० 
५ १८-१) इति | प्रतिषिद्धानुष्ठायिनां तु रौरवादिनरकविशेपेषु तत्तत्पा- 


पोपचिततीन्रदुःखमनुभूय श्वशूकरादितियंग्योनिषु स्थावरादिषु चोत्प- 
त्तिरित्यलं प्रसङ्गाद्‌ गतप्रपञ् नेति । 


. ननु येपां सगुणोपासकानामत्र श्रवणाद्रभावात्साक्षात्कारो न जातस्तेषां का 
गतिरित्य'शङ्कवाह -सगुणेति । आदिपदमहरादिसंग्राहकम्‌ । अचिराद्यभि- 
मानिदेवत्तोपर्यारुह्य येन मागण गम्यते तेनेत्रमप्रेऽफीव्यथः । कर्मिणां तु नेव- 
मिस्याह-करमिणासिति। आदिपदेन रात्यादिसंग्रहः । ्रह्मादीति । 
ब्राह्मणादिः । रमणीयं चरणमाचरणं येषांते तथा, सुकृतकर्मोणो रमण्णीयाँ 
योनिमापयन्ते बाहा णयोनि वा चत्रिययोनिं वा चैश्ययोनि चा । कपूयं कुत्सितं 


चरणं येपां ते तथा, दुष्कृतकर्माणः कपूयां योनिमापद्यन्ते श्वयोनि वा चाण्डाल- 
योनि वा शद्वयोनि वेति । 
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शक जो सगुणा उपासक अजल्विरादि माग से ब्रह्मलोक जाते हैं, उन्हें 
्रलोक में ही श्रवणादि के द्वारा तच्ब-साच्दास्कार ही जाता है ओर वे ब्रह्मा 
के साथ ही मुक्त दो जाते दें । 
क्म्‌ करने वालों को धूमादि मार्ग से पितृलोक को प्रास्त होती है 
ओर वहां के कमफल भोग के द्वारा नष्ट हो जाने पर पूवकृत पुण्यपाप के 
अनुसार ब्राह्मणृदि से लेकर स्थावर पयन्त योन्यो में पुनजन्म प्रास होता है । 
इस को छान्दोग्य श्रुति कइतीहै-- रमणीय आचरण वाले रमणाय लोकों 
को प्रास होते हें आर पाय आचरण करने वाले पाप योनियों को प्रास होते 
॥ निद कम करने वाले रोरवादि नरकों में तत्तत्यापानुरूप तोन दुःखों का 
अनुभब कर शूकरकूकराद तियक योनि तथा स्थावर आदि योनियोंमे जन्म 
ते है । अस्तु, प्रसङ्ग प्रात विचार समास किया जाता है । 


सु०-की उपासना से मनको वश में कर लेने पर, निविशेष ब्रह्म का साच्दात्कार 
वेदान्त बिचार द्वारा उन्हें भी हो जाता है। 
जिन सरुण उपासको को वेदान्त श्रवणादि के अभाव से ब्रह्म का 
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निर्गुणत्रह्मसाच्तास्कारबतस्तु न लोकान्तरगमनम्‌ , “न तस्य प्राणा 
उत्क्रामन्ति? इति श्रतेः । किन्तु यावत्प्रार्धकमच्तयं सुखदुःखे अनुभूय 
पञ्चाद्‌ पञ्रञ्यते । 


तर्हि ज्ञानप्राष्त्युत्तरत्तणे तस्य विदेहकैदल्यं स्यादित्याशङ्कते- कि स्विति | 
अपत्रज्यते--मुच्यते । 

अ०--निगुण ब्रह्म का साक्षात्कार किये हुए व्यक्तिको किसोलाक में 
ज्ञाना नहीं पड़ता, क्योंकि “उसके प्राण उत्क्रमण नहीं करते! यहीं पर सुख 
दुःख का अनुभव कर प्रारब्ध कमच्य के पश्चात्‌ वे मुक्त हो जाते हैं। 


सु०-साक्षात्कार न हो सका, वे--अ्रभिज्योंतिरहः शुक्ल: षण्मासा उत्तरायणम्‌ 
तत्र प्रयाता गच्छुन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः ॥ [ गी ८ : ४ ] 
ला इस भगवद्दाक्यानुसार अचिरादि अभिमानी देवताओं के द्वारा ब्रह्म लोक 
में त्ते जाये जाते हैं । वहां वेटान्त के श्रवणादि सै ब्रह्मतत्त्व का साक्षात्कार दो 
जाने पर कल्प के अन्त में ब्रह्मा के साथ वे भी मोच प्रास्त कर लेते हैं । 
केवल शास्त्रबिडित कम करने बाले लोगों को उनके फल भोगने 
के लिए 'घूमो रात्रिस्तथा कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌? ( गो० ८.२५ ) इस 
भगवद्वाक्यानुसार धूमादि अभिमानी देव के द्वारा पितृलोक (स्वग) ले 
जाये जाते हैं । वदाँ पर नियत कर्म फल का उपभोग हो जाने के बाद 
श्रवशिष्ट पूवकूत पुण्य पाप के अनुसार ब्राह्मणादि शरीर में उनका जन्म 
होता है । वहाँ ब्रह्मा का श्रथ ब्राक्षण करना चाहिए, ब्रह्मा नहीं। ब्राह्मण, 
चत्रिय तथा वैश्य को वैदिक कर्म में अधिकार होने के कारण रमणीय योनि 
कहा गया है ओर जिनका उसमें अधिकार नहीं है, ऐसे मानव एवं कूकर 
शूकरादि को पापयोनि कहा है। उक्त उत्तरायण तथा दक्षिणायन मार्ग शास्त्र- 
विहित कमे करने वालों के लिए ही है। पाप करने वालों को तो रौरवादि 
नरक विशेष में अपने नियत पापकम के फल तीब्र दुःखो का अनुभव कर लेने 
के बाद भी शूकर कूकरादि योनियों में ही जन्म लेना पड़ता है । 
पूर्वोक्त मागं से ऊपर लोकों में जाना अथवा किसी भी शरीर में जन्म 
लेना ्रश्चानियों के लिये कहा गया है । निगुण ब्रह्म के साच्छात्कार कर लेने के 
बाद तत्ववेत्ता को {कसी भी लोक अथवा शरीर में जाना नहीं पड़ता ओर न 
तश्वज्ञान के उत्तर क्षण में विदेह कैवल्य द्वी प्रास होता है, किन्तु इघुचकादि में 
भरे हुए. वेग के समान प्रारब्ध नेग शान्त हो जाने तक उन्हें भो सुखदुःख का 
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ननु “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे” ( मु० ३-८ ) 
इत्यादिश्र त्या 'ज्ञानान्नशसबंकमागि भस्मसात्कुरुते तथा! ( भ० गी० 
४-३७ ) इत्यादिस्मृत्या च ज्ञानस्य सकलकमंच्तयहेतत्बनिश्चये सति 
ध्रारव्धकमीबस्थानमनुपपन्नमिति चेत्‌ । न। "तस्य तावदेब चिर 
थावन्नविमोक्ष्येडथ सम्पत्स्ये’ ( छा० ६-१४-२ ) इत्यादिश्र त्या "नाभुक्तं 
क्षीयते कम? इत्यादिस्मृत्या चोत्पादितकायंकमव्यतरिक्तानां सख्चित- 
कमंणासेव ज्ञानविनाशित्वावगमात्‌ । 


प्रारड्धकर्माचस्थानं श्रतिस्म्टतिविरुद्धमिति शङ्कते नन्विति । आदिपदं 
“तद्यथेषीकातूलमझञौ प्रोतं प्रदूयते एवं हास्य सचे पाप्मानः प्रदूयन्ते? ( छा० 
५-२४-३) इत्यादिश्रतसङग्राहकम्‌ । इतरश्र॒तिस्स्टृत्यनुरोधास्प्रारब्यातिरित्तकमंणां 
नार इस्याह-- तस्येति । यावन्नविमोच्ये प्रारब्धकमंणो न बिमोच्यते । अथ-- 
प्रारडधकमेविस्ुक्त्यनन्त्रम्‌ । सम्पत्स्ये सम्पत्स्यते। “विमुक्तश्व विसुच्यते? 
“अवश्यमेव भोक्तव्यं कृतं कम शुभाशुभम्‌ इत्याद्याः श्रतिरस्ट्रतय आदिपदादेयाः । 
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श्र०--परावर ब्रह्म का साक्षात्कार कर स्तेने पर उसके कम नष्ट हो जाते 
हैं, इत्यादि श्रुति ज्ञान रूप अभि वैसे ही सम्पूरणं कमो को भस्म कर डालती है 
“इत्यादि स्मृति से ज्ञान में सम्पूण कर्मों की नाशकता का निश्चय हो जाने 
पर प्रारब्च कम का शेष रह जाना अनुपपन्न है १ - ऐसा कहना ठीक नहीं 
क्योंकि “उसे उतनी ही देर मोक्षप्रास करने में है, जब तक प्रारब्ध समास नहीं 
हो नाती । प्रारब्ध क्षय के बाद वह मुक्त हो जाता हैं ।' इत्यादि श्रुति एवं 
“भोग के विना कम नष्ट नहीं होता? इत्यादि स्मृति से प्रारब्ध कम से भिन्न 
संचित कर्मो का हो शान से नाश होने वाला समभन! चाहिये । 


सु०-श्रनुमव करना पड़ता है प्रारब्धच्चय के बाद वे विदेह केजल्य को प्राप्त कर 
लेते हैं | श्रत: प्रारब्धच्चय पयन्त तत्वज्ञानी जीवन्मुक्त माने जाते हैं । 


जीवन्युक्त का निरूपण 
तत्वज्ञान के बाद भी प्रारू्ध कम का शेष रहना श्रति स्मृति सिद्ध 
है, क्योंकि श्रुति ने तो स्पष्ट कह ड्या है, कि सवे भेष्ट ब्रह्म तत्त्व का श्रपरोक्ष 
हो जाने पर उस तत्वज्ञानी के कर्म नष्ट हो खाते हैं | प्रारब्ध को छोड़बर शेष 
कर्मनाश की जात उक्त श्रुति में है नहीं। बल्कि गीता में “सम्पूणं कर्मो को 
शानामि भस्म कर देतो है, ~ ऐसा स्पष्ट कहा है । फिर प्रारब्ध कमं शेष रहता 
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सञ्चितं दविविधम--सुकतं दुष्कतं चेति। तथा च श्र तिः-'तस्य 
पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साघुकत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम्‌! इति । ननु 
न्रह्मज्ञ।नान्मूलाज्ञाननिबृक्तो तव्कायंप्रारब्धकमंणोऽपि निवृत्तिः, कथं 
ज्ञानिनां देहधारणामुपपद्यते ? इति चेत्‌ । न | अप्रतिबद्धज्ञानस्यंबाज्ञान- 
निचतेकतया प्रारड्धकर्मरूपप्रतिबन्धकद्शायामज्ञाननिव्त्तरनङ्गोकारात्‌। 


ननु “एवं हास्य सर्वे पाप्मानः म्रदूयन्त? इत्यादिश्र॒त्यनुसारेण सञ्चितानामपि 
पापकमणामेव न'श इति अमव्युदासायाह--सब्वितर्माित । दायं--चनादि- 
विभागम्‌ । साघुक्रत्यां - सुक्तम्‌ । ननु श्र॒व्यादावक्तमपि आरम्भकर्मावस्थानं 
युक्तियुक्तं न भवतीति शङ्कते -- नन्विति । 


श्य०--पुण्पपाप भेद से संचित कम दो प्रकार के हैं, इस विषय में श्रुति 
कदती है कि “उस ब्रह्मज्ञानी के घनादि को पुत्र तथा शिष्य लेते हैं, दितैषी 
उसके पुण्य कम को ओर द्वेषी उसके पाप को लेते हैं । 

जब ब्रह्मशान से मूलाजञान की निवृत्ति हो जाने पर उसके कार्य 
पारञ्च कमो कौ भी निवृत्ति हो गयो, फिर ज्ञानियो का शरीर धारण कैसे 
सिद्ध हो सकता है १ ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योकि श्रप्रतिबद्ध ज्ञान ही अज्ञान 
का निवतंक होता है । अतः प्रारब्ध कर्म रूप प्रति बन्धक दशा में अज्ञान की 
निचि नहीं मानी गयी हे । 
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सु०-है और तत्व ज्ञान से केवल संचित कम का नाश होता है, ऐसे विभाग की 
कल्पना असंगत है १--ऐसा कहना ठीक नहीं, यदि तत्त्व ज्ञान के बाद द्वितीय 
क्षण में दम युट जाय, तब तो तत्त्वज्ञान एक बड़ा भारी रोग मानाजायगा, साथ 
ही तत्वज्ञानी कोई इस संसार मे रहेगा दी नहीं, क्योंकि जिसे तत्वज्ञान हुश्रा, 
बद उसी समय मर गया । फिर "समित्पाणिः श्रोत्रियं ` ब्रह्मनिष्ठ? “उपदे 
चयन्ति तेज्ञानंज्ञानिनः तच्वदशिनः ।? इत्यादि वाक्य से ब्रह्मज्ञानो के पास 
ब्रह्मशान के लिये जिज्ञादुओं को जाने को प्रेरणा देना व्यथ ही होगा । “विमुक्तश्च 
विमुच्यते” -इस श्रति में तो प्रथम विमुक्त पद से जीवन्मुक्त पुरुष का ही कथन 
किया गया है । “श्रवश्यमेव भोक्तशयं कृतं कम शुभाशुभम्‌?? "नाञ्चुक्तक्षीयते कम? 

इत्यादि वाक्य के श्रनुसार प्रारब्च कम का भोग के बिना नाश नहीं कहा 
गया है । श्रतः शान से उन्दी संचित कर्मो का नाश होता है, जिसने अपना 
फल देना प्रारम्भ नहीं किया । 


अन्य व्यक्ति की स्तुति, निन्दा से तजन्य पुण्य पाप हो होते ई किन्तु 


प्रयो जनपरिच्ळेद्‌ः ४४१ 
नन्वेवर्माप तत्त्वज्ञानादेकस्य मुक्तो सकंमुक्तिः स्यात्‌ , अविद्याया 
एकत्वेन तन्निवृत्तौ कचिदषि संसारायोगादिति चेत्‌ । न। इष्टापत्त- 
रित्येके। अपरे स्वेतददोषपरिहाराय इन्द्रो मायाभिः? इति बहुबचन- 
श्र व्यनुग्रहीतम विद्यानानात्वमद्भजी कतव्यमित्या हु 


ऋन्ये त्वेकैवाबिद्या, तस्या एचाविद्याया जीवभेदेन त्द्यस्वरूपावर र. 
शक्त्यो नाना। तथा च यस्य त्रह्यज्ञानं तस्य त्रद्वास्वरूपाबर णशात्ति- 


विशिष्टाविद्यानाशः, न त्वन्यं प्रति ज्नह्मस्वरूपावरणशाक्तिविशिष्टाविद्या- 
नाश इत्यभ्युपगसाद्‌ नेकमुक्तौ सव मुक्तिः 
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प्रतिबन्धकापगसे ज्ञानेनाज्ञाननिदृत्या सव सुक्तिप्रसङ्ग इति शङ्कते- नन्विति । 
अविद्यायाः त्तदुपादानभूताया अज्ञानशक्तः । इन्द्रः परमात्मा, माया भिः- 
अविद्याभिः पुरुरूप इयते बहरूपः प्रतीयते । 

अस्मिन्पक्षे 


गौरवर्मामप्रे्य मतान्तरमाह--उन्ये त्विति | अस्मिन्पक्षे 
सायाभि रित्यस्य मायाशक्ति भरित्यथ 


ऋ०--इस प्रकार भो तत्वज्ञान से एक को मुक्त होने पर सभी की मुक्ति 
हो जानी चाहिये, क्योकि अविद्या एक है, उस एक श्रविद्या की निवृत्ति हो 
जाने पर कहों भी संसार का रहना युक्ति संगत नहीं है १ 

इसके उत्तर में कुछ आचायों ने इष्टापत्ति दी है | दूसरे आचायों ने इस 
दोष को हटाने के लिए “इन्द्रो मायाभिः” यहाँ पर बहुवचन से श्रनुग्णदोत 
अविद्या में नानात्व मान लेना चाहिये, ऐसा कहा है । 
दूसरे आचार्यो ने तो अविद्या एक हो मानी है। उसी एक 
अविद्या की जीवभेद से ब्रह्म स्वरूप को टकने वाली शक्तियां नाना हें । अतः 
जिसे ब्रह्मज्ञान हो गया उसकी ( ब्रह्म स्वरूप को आवरण करने वाली शक्ति से 
विशिष्ट ) अविद्या नष्ट दो गयो । ऐसा मानने से एक की मुक्ति से सभी को मुक्ति 
का प्रसंग नहीं आता । 


सु०-तच्वज्ञानी की स्तुति, निन्दा से स्तुति, निन्दा जन्य पुण्य पाप के साथ ही 
उसके संचित पुण्य, पाप के भी भागी स्तुति करने वाले एवं निन्दक हो 
जाते हैं, गइ में रहने वाले तत्त्व ज्ञानियों के घन के भागी उनके पुत्र होते हैं । 
आर मठस्थ तच्ववेत्ता के घन का भागो उनको शिष्य परम्परा मानो जाती 
है । शिष्य से तात्पर्य आजन्म मठस्थ ( त्यक्तर्हादि ) शिष्यो से है। इसीलिए 


मठस्थ तर्‍्ववेसा के घनका भागी उनके श्रादशों पर चलनेवाले मठस्थ शिष्य 
होइ सकते हैं । 
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सु०-'तच्वमसि’? महावावय जन्य अपरोक्ष ब्रह्म शान से मूलाशान को 
निवृत्ति हो जाने पर मूलाशान के काय प्रारब्ध कमं की भी निवृत्ति माननो हो 
चाहिये । फिर प्रारब्घनाश के पश्चात्‌ ज्ञानी का शरीर बना रहता है--यहृ कहना 


कैसे युक्ति संगत हो सकेगा १ ज्ञान दो प्रकार का होता है -- 
२. प्रतिजन्चकरहित । २. प्रतिबन्चकसहित । 


शान के फल अज्ञान की निवृत्ति में तथा मोळ में प्रारब्ध को प्रतिजन्धक 
नाना है । इस प्रारब्ध प्रतिबन्धक के रहते हुप महावाक्य से उत्पन्न शान भी 
आवरण शक्ति नाश करके श्रज्ञान के काय विच्षेपादि प्रारब्ध कम को नाश 
नहीं कर पाता । बैसीदशा में उसे प्रतिबद्ध ज्ञान कहते हैं । जैसे मणिमन्त्रादि 
प्रतिबन्धक से युक्त बह्नि दाइ काय को उत्पन्न नहों करती। वैसे ही प्रारब्ध 
कर्म प्रतिबन्धक से युक्त महावाक्य जन्य ज्ञान भी श्रशानकायव्क्षिपादि 
( प्रारब्च ) को निवृत्त नहों कर पाता । आवरण मात्र की निवृत्ति से ज्ञान का 
स्वरूप भी सिद्ध हो जाता है । विक्षेपादि को नित्रत्ति न होने से तत्त्व ज्ञानी 
का शरीर घारण् भी सिद्ध हो जाता है । 

तत्वज्ञानी के प्रारब्ध कम रूप प्रति बन्धक की नाश दशा में तो कायं सहित 
अशान का नाश निश्चित है क्योंकि अविद्या एक है, उसके नाश होने पर फिर 
संसार का रहना असम्भव है । अतः सभी को मुक्त हो जाना चाहिये | इस विषय 
में कुछ आचार्यों ने इष्टापत्ति दो है ओर अन्य आचार्यों ने श्रविद्या को नाना 
मानकर एक की मुक्ति से सभी को मुक्ति नदीं मानी है। प्रधान जोब हिरण्यगर्भ 
है, अन्य समी जीवाभास हैं। जैसे स्वप्न में एक जीव प्रधान हे एवं अन्य सभो 
जीव आभास मात्र कल्पित हैं । प्रधान जीव को स्वप्न से उठते हो स्वप्न 
दृश्य सभी प्राणी नहीं दीखते । अतः एक जाववाद पच्च में एक को मुक्तिसे सव 
की मुक्ति इष्ट हो है । नाना जीववाद पढ में तो प्रश्न ही नदीं बनता । वहां तो 
एक अविद्या के नाश से एक की मुक्ति होगी, अन्य जीव पूववत्‌ बने रहेंगे । 

इन्द्र, वरुण कुबेर, यम इत्यादि आधिकारिक पुरुष माने जाते हे । 
यह अधिकार ही इनको प्रारब्ध है । इनमें से कुछ तत्वज्ञानी भो हैं । तच्वज्ञान 
के बाद इनका शारीर कैसे रह गया १ ऐसा प्रश्‍न रोने पर यावदघिकरण में 
महषि बादरायण ने निणय दिया है, कि इनके आधार का आपादक प्रारब्ध 
कम है, उसको समासि तक ये जीवन्मुक्त आधिकारिक पुरुष अपने अधिकार 
पद पर आरुढ रहकर लोक व्यवस्था का काम किया करते हें । अधिकार समास 
होते हीं विदेह केअल्य प्रात्न कर लेते हैं। यह श्र'यकार तत्त्वज्ञान से नहीं ।मला 
है, किन्तु उपासना की सिद्धि से सन्तुष्ट होकर सवजगन्नियन्ता परमेश्वर ने इन्हें 


प्रयोजनपरि रुछे द्‌ ४४३ 


अत एव 'याबद्धिकारमबस्थितिर घिकारिकाणाम्‌? ( ब्र» सूर 
३-३-३२ ) इत्यस्मिन्नधिकरशेऽधि का रिपुरूपाणामुत्पन्नतत्त्वज्ञा नाना- 
मिन्द्रादीनां देहधारणानुपपत्तिमाराङ्कयाघिकारापाद्कप्रारव्धकर्मसमा- 
प्त्यनन्तरं विदेहकेबल्यमिति सिद्धान्तितम्‌ । 
तदुक्तमा चायंबा चस्पतिमिश्र: — 
डपासन।दिसंसिद्धिताषितेश्‍बरचोदितम्‌ । 
अधिकारं समाप्येते प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥ इति । 
एतच्चैकमुक्तो सबमुक्तिरिति पत्ते नोपपद्यते । तस्म!देकाविद्या- 
पत्तेऽपि प्रतिजीबमावबरणभेदोपगमेन ब्यचस्थोपपादनोया । तदेवं त्रह्म- 
ज्ञानान्मोक्तः, स चानथनिब्रृत्तिर्निरतिशयधह्मानन्दाबाप्तिश्चेति सिद्धं 
प्रयोजनम्‌ । 
इति श्रीधमराजदीक्षितविरचितायां चेदान्तपरिभाषा- 
यामष्टमः परिच्छेदः समाप्त: ॥ ८ ॥। 


कै: सिद्धान्तित मित्यपेक्षायामाह-- तदुक्तमिति । इदमेव मतं सम्यगिति 
द्योतनायाह एतच्चेति । यस्मादेवं तस्माद्‌ । 
व्यवस्था -- बद्धसुक्त्यवस्था । परिच्छेदाथ निगमयति तदेवमिति । 


अ०-इसलिये “अधिकारी जीवों की अधिकार पयन्त स्थिति बनी रहती 
है” इस बात को यावदधिकरण में उत्पन्न तत्त्वज्ञान इन्द्रा दि-आधिकारिक पुरुषों 
के शरीर घारण की श्रनुपपत्ति विषयक आशंका करके श्रघिकार के आपादक 
प्रारब्च कमं को समासि के बाद हो विदेह केवत्य की प्राप्ति होती है, ऐसा 
सिद्धान्त किया गया है इसी बात को आचार्य वाचस्पति मिश्र कहते हैं--- 
“उपासनादि की पूण सिद्धि से सन्तुष्ट हुए ईश्वर के दारा प्रास अधिकार को 
समास कर ये इन्द्रादि श्रधिकारि तत्त्ववेत्ता परमपद में प्रवेश कर जाते हैं । 
` एक की मुक्ति होने पर सभी की मुक्ति हो जाती है “इस पक्ष में 
पूर्वोक्त बात संघटित नहीं होती । अतः एक अविद्या पक्तमें भी प्रतिजीव अव- 
रणभेद मान कर ही व्यवस्था का उपपादन किया गया है। इस रीति से ब्रह्म 
शानके द्वारा मोक्ष मिलता है, वह मोक्ष सम्पूणं श्रनर्थो की निवृत्ति और निरति- 
शय ब्रह्मानन्द की प्राप्ति स्वरूप दै । यह वेदान्त शास्त्र का प्रयोजन सिद्ध हुआ । 


घु०-दिया है। सभी तत्त्वज्ञानी अधिकारी नहीं होते और सभी अधिकारी तत्व- 
सानी नहों होते । दोनों बात कहीं-कहीं हुत्रा करती हें । अतः तच्वज्ञानसे उत्तर 
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मूत्लकृत्सूनुना5त्यक्तम्परित्यक्त च विस्फुटम्‌ । 

व्याख्यातं दूषितं तेन मयेदं च विभूषितम्‌ ॥ १ ॥ 

गो चारे डनकेडिरे डभिनुतो गोत्रात्मजेडाखिलेड्‌ , 

व्याडेडा्ततनुः कवी डनगतद्विट्‌ चण्डभेरुण्डहा । 

गोराटछुदथियाधिकत्विडमलक्षीरोत्थविश्रा छम:, 

स स्यादश्नरुडभश्नवाडमभिदुरं देवो इढो से मूड: ॥ २ ॥ 

स्वजनवदनचारी पापसंघापहारी 

स्वजनवद नकारी प्रो्लसद्‌गात्रधारी । 

चिकचरदनसारी उयोत्स्निकाऽऽनन्दकारी, 

मदनसुषमकारी सोऽस्तु मे हद्विहारी ॥ ३ ॥ 

गोत्राङ्गवसुतारेशमिते ( १८६७ ) संवत्सरे सुभे । 

फाल्गुने सितसप्तम्यां द्वषे सिद्धा गुरावियम्‌ ॥ ४ ॥ 

इति श्रामत्परमहं सप रिब्राजका चाय बालगोपालतीथ श्रीपाद शिष्यद त्तवं- 
शावतंखरामकङुमार सू नुधनपतिसू रिसुतशिवदत्तकृतायां चेदान्त- 

प रिभाषाऽथ दी पिकाया मष्टमः परिच्डेदः ॥ ८ ॥ 


सु०-च्ञण में शरीर नाश प्रसङ्ग का उत्तर मइषि बादरायण ने भी दे दिया है, 
कि प्रारब्ध चय के बाद विदेह कैवल्य होता है ओर प्रारब्ध कम का भोग से 
दी नाश होता है । | 

कुछ आचायों ने एक की मुक्ति से सब की मुक्ति मान रक्खो है, 
किन्तु वादरायण के पूर्वोक्त सिद्धान्त से एक की मुक्ति में सब-मुक्ति समुचित 
प्रतीत नहीं होती १ अतः जो लोग अविद्या एक मानते हे, उन्हें भी प्रति जीव 
आवरण भेद मान कर ही बन्ध, मोक्त को व्यवस्था देनो पड़ती है । इसलिये 
श्रविद्या नाना अथवा अविद्या एक मानकर उसकी आवरण शक्ति नाना पच्छ 
में भी कोई विशेष भेद नहीं है। हां! एक अविद्या मान कर ब्रह्मशान से एक 
को मुक्त होते ही सभी मुक्त हो जायगें । यह सिद्धान्त समीचीन प्रतीत नहीं 
होता । सबंत्र ब्रह्मशान से मोच होता है, यही वेदान्त शास्त्र का प्रयोजन है । 

इस प्रकार वेदान्तपरिभाषान्तगंत प्रयोजन परिच्छेद की श्री विद्यानन्द 

जिज्ञासु विरचित सानुवाद सुबोधिनी व्याख्या समाप्त हुई ॥८॥ 
श्रीशङ्करः प्रीयताम्‌ । 
॥ समाप्ताउयं ग्रन्थः ॥ 


% भो दद्धिणामूत्त्ये नमः क 
प्रीमद्धमं राजाध्वरीन्द्र पणी ता . 


वेदान्तपरिभाषा 
प्रत्यक्ष परिच्लेद: 


यदविद्याविलासेन भ्रूतमौतिकसृध्यः ॥। 
तं नौमि परपात्मानं सञ्चिदानन्दविग्रहम्‌ ॥ १ ॥ 
यदन्तेवासिपञ्चाव्यनिरस्ता भेदिवारणा३ ॥। 
तं प्रणोमि बसिहाखयं यतीन्द्र परमं गुरुम ।। २ ॥। 
भीमद्वेड्टनाथाख्यान्‌ वेलांगुडिनिवासिनः ।। 
जगदूगुरूनह॑ बन्दै सर्वतन्त्रप्रवर्ताकान्‌ ॥। ३ ।॥। 
येन चिन्तामणौ टीका दशटीकाविभखिनी ॥ 
तकचूडासणिनाम कृता विद्वन्मनोरमा ॥ ४ ॥। 
तेन बोघाय मन्दानां वेदान्तार्थावलम्बिनी ॥ 
घर्मराजाध्वरीन्द्रेण परिभाषा वितन्यते ॥ ५ |! 

. इह खलु घर्मार्थकाममोच्चाख्येषु चदुविघपुरुषार्थषु मोच्च एव परमपुरुषार्थः 
“न ख पुनरावत्तते” (छा ० ८-१५-१) इति श्रुत्या तस्य नित्यरवावगमात्‌ । इतरेषां 
अयाशां प्रस्यच्धेण, तद्य येद कर्मचितो लोकः चीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः 
चोयते? (छा० ब--१-६) इत्यादिधुत्या चानित्यरवावगमात्‌ ॥ स च ब्रह्मज्ञानात्‌ 
इति ज्रम तञ्ज्ञानं तत्प्रमाणं च सप्रपञ्चं निरूष्यते ॥। 

तत्र प्रसाकरण प्रमाशम्‌। तत्र स्थृतिव्याबइुत्त प्रमात्वं, अनघिगताबाधित- 
विषयज्ञानत्वम्‌ । स्मृतिसा घारणं स्वबाघितविषयजञानत्वम्‌ । नीरूपश्यापि कालस्ये- 
न्द्रियवेद्यत्वाभ्युपगमेन घारावाहिकबुद्ध रपि पूर्वपू्वज्ञानाविषवतत्तत्दणविशेषविष= 
यकत्वेन न तत्राव्याच्तिः ॥ 
किञ्च सिद्धान्ते घारावाहिकबुद्धिस्थले न ज्ञानभेदः, किन्तु यावद्धटश्फुरणं 
तावत्‌ घटा कारान्तः करण्ण्िरेकेव, न तु नाना, चत्तेः स्वविरोधिब्ञत्युरपत्तिपर्यन्तं 
स्थायित्वास्युपगमसात्‌ ॥ तथा च ततत्प्रतिफलितचेतन्यरूपं घटादिज्ञानमपि तत्र 
तावर्कालीनमेकमेवेति नाव्यासिशङ्काऽपि ॥ 
ननु सिद्धान्ते घरादेमिथ्यात्वेन बाघितत्वात्तज्शानं कथं रमाणम्‌ ? 
--नद्यसाद्धात्कारानन्तरं हि घटादीनां बाघः; यत्र त्वस्य खवंमास्मैवाभूस्‌ 


श, पु वेदान्तपरिभाषा 


तत्केन कं पश्येत्‌? ( बृ० ४-५-१५ ) इति श्रतेः न तु संसारदशायां बाघ३, 
“यत्र हि दो तमिव भवति तदितर इतरं पदयति? ( बृ० ४-५-१५ ) इति श्रतेः । 
तथा चाबाधितपदेन संवारदशायामबाधितस्वं विवक्षितमिति न घटादिप्रमायाम. 
व्यासिः । तदुक्तम्‌ -- 

देहात्मप्रत्ययो यद्वत्‌ प्रमाणत्वेन कल्पितः 

लौकिक तद्वदेवेदं प्रमाणं त्याऽऽत्मनिश्चयात्‌ ।। १ ॥। आ ओर्मनिश्चवाद्‌ 

्रह्मसाक्षारकारपयन्तमित्यर्थः । लोकिकमिति घटादिश्ञान मित्यर्थः ॥। 

तानि च प्रमाणानि षट्‌, प्रव्यक्त नुमानोपमानागमार्थापस्यनुप ज्ञन्धिभे दात्‌ । 
तत्र प्रत्यच्षप्रमायाः करणं प्रत्यक्षप्रमाणाम । प्रव्यच्प्रमा चाज चेतन्यमेव 
“यव्छाच्तादपरोच्तादूनह्म' ( बू-३-४-१ ) इति श्रतेः । अपरो द्ादिव्यस्या परोच्यू- 
मित्यर्थः । ननु चेतन्यमनादि तरकथं चक्षुरादेस्तस्करणरवेन प्रमाणश्वमिति १ 
उन्यते--चेतन्यस्यानादिस्वेऽपि तदमिव्यज्ञ कान्तःकरणव्िरिन्द्रियसन्निकर्षादिना 
जायते इति चृत्तिविशिष्टं चेतन्यमादिमदिस्युच्यते । ज्ञानावच्छेदकत्वान्य वत्ती 
ज्ञानत्वोपचारः । तदुक्तं विवरणे-—श्रन्तःकरणश्वत्तो शानत्वोपचारात्‌? इति ॥. 

ननु निरवयवस्यान्तःकरणस्य परिणामास्मिका वृत्तिः कथम्‌ १ इत्थम्‌-~न 
तावदन्तःकरणृं निरवयवं, खादिद्रव्यत्वेन सावयवत्वात्‌ । सादिरबं च “तन्मनोऽ- 
सजत? इस्यादिश्रतेः । खुत्तिरूपज्ञानस्य मनोधमंत्वे च “काम: सङ्कल्पो विचिकित्सा 
अद्धा श्रश्रद्धा धृतिरधृतिहर्घीर्भीस्व्यितत्सवं मन एव’ ( नु०-१-५-३ ) इति 
अतिर्मानम । घीशान्देन इत्तिरूपज्ञानाभिघानात्‌ ॥ अत एव कामादेरपि मनो- 
चमत्वम्‌ ॥ 

ननु कामादेरन्तःकरणधमत्वेऽदमिच्छाम्यहं जानाम्यहं बिभेभीत्यायनुभव 
आत्मधर्मस्वमवगाहमानः कथमुपपद्यते ? उन्यते---श्रय:पिरुडस्य दग्धृत्वाभावेऽपि 
दभ्धत्वाश्रयर्वाहतादात्म्याध्यासाल्‌ यथा अयो दहतीति व्यवह्दारस्तथा सुखाद्या - 
करपरिणाम्यन्तः करणेक्याध्यासात्‌ श्र सुखी दुःखीत्यादिव्यवहारः ॥- 
_ नन्वन्तःकरणथ्येन्द्रियतयाऽतीन्द्रियत्वात्‌ कथमहमिति प्रत्यक्षविषयतेति १ 
डन्यते--न तावदन्तःकरणमिन्द्रियमिव्यत्र मानमस्ति । “मन: षष्ठानीन्द्रियाणि! 
इति भगवदूगीताबचनं प्रमाणमिति चेत्‌ १ न, अनिन्द्रियेणाईपिं मनसा षरत्व- 
सद्धयापूरणाविरोधात्‌ । न ्ीन्द्रिगतसङ्कयापूरर्शमन्द्रियेशवेति नियमः, 
“यजमानपञ्चमा इडां मक्षुयन्ति? इत्यत्र त्रर त्विग्गतपव्वत्वसद्धथाया अनस्विजाऽपि 
यजमानेन पूरणदर्शनात्‌ ; "वेदानध्यापयामास ` मद्दा भारतपञ्चमान्‌? हत्यत्र 
वेद्गतपञ्चस्वसङ्स््याया वेदेनापि महाभारतेन पूरणदशंनात्‌ ; “इन्द्रियेभ्यः 
परा झर्था श्र्थेम्यश्च परं मनः? ( का» १-३-१० ) इत्यादिश्रुत्या मनसोऽनिः 


अत्यक्षुपरिब्छे द: ३ 


चोळ. > ४ 

'न्द्रियव्वावगमाच । न चवं सनसोडनिन्द्रियल्ये सु खादिप्रत्यच्ट्स्य साच्याच्व न 
स्थादिन्द्रियाजन्यत्वादिति वाच्यस्‌ ; न हीन्द्रियजन्यत्वेन ज्ञानस्य साचास्वम्‌ 
अनुभित्यादेरपि मनो जन्यतया खाच्दात्वापत्ेः, इईरवरज्ञानस्यानिन्द्रियजन्यस्य 

-साच्दात्वानापत्त अ ॥। ` | 
सिद्वान्ते प्रत्यक्ष॒स्वप्रयोजक॑ किमिति चेत्‌ १ कि ज्ञानगतस्य प्रत्यद्दत्वस्य 
प्रयोजकं उच्छुसि कि वा विषयगतस्थ १ आये प्रमाण चेतन्यस्य विषयावल्छिन- 
-चेतन्यामेद इति त्र॒म: । तथा द्वि--तजिविधं चेतन्यं प्रमातृचेतन्यं, प्रमाणचैतन्यं 
विषयचेतन्यं चेति । तत्र घटाद्रवच्छिज्ञ चेतन्यं विषयचेतन्यम्‌, अ्रन्त:करणावृत्त्य- 
"व््छिनं चेतन्यं प्रमाणचतन्यम्‌ , अन्त:करणाव च्छिन्न चेतन्यं प्रमातुचेतन्यम्‌ ॥ 
तत्र यथा तडागोदकं छिद्रान्षिगं्य कुल्यास्मना केदारान्प्रविश्य तद्वदेव 
-चठुष्कोणायाकारं अवति तथा तेजसमन्तःकरणमपि चक्षुरादिद्वारा निर्गत्य घटा दि- 
विषयदेशं गर्वा घटा दिविषयाकारेण परिणमते । छ एव परिणामो इत्तिरित्युच्यते । 
-अनुमिव्यादिस्थले तु नान्तःकरणस्य वह्वथादिदेशगमनं वह्हयादेश्वक्षुरायसन्नि- 
'कर्षात्‌ । तथा चायं घट इत्यादिप्रत्यच्चस्थले घटा देस्तदाकारशततेश्च नदिरेकत्र देशे 
समवधानात्तठुभयावन््छिन्नं चेतऱ्यमेकमेव, विभाजकयोरप्यन्तःकरणव्रत्तिघटादि- 
-विषययोरे कदे शस्धत्वेन भेदाजनकत्वात्‌ । श्रत एव मठान्तर्वतिघटावच्छिन्ना काशो 
“न मठावच्छिन्नाकाशाद्धिद्यते। तथा चायं घट इति घरप्रत्यच्तस्थले घटाकार- 
"वृत्ते घंटसंयो गितया घटावब्छिनन्‍न चैतन्यस्य तद्बृरयवच्छिन्न चेतम्यस्य चाभिन्नठया 
तत्र घरज्ञानस्य घटांशे प्रत्यच्तत्वषम्‌ । सुखा यवभ्छिन्न चेतन्यस्य तद्वृत््यवब्छिन्ल- 
-चेतन्यस्य च नियमेन कदे शस्थितो पाघिद्वया वब्छिन्नत्वात्‌ नियमेनाहं सुखीत्यादि- 
-ज्ञानश्य प्रव्यच्त्स्वम्‌ । नन्वेवं स्ववु त्तिथुस्वा दिस्मरणास्याचि सुखाद्यंशे प्रव्यच्छस्वापत्ति- 
“रिति चेन्न । तत्र स्मर्यमाणसुखस्यातीतरवेन र्मृतिरूपान्तःकरण्बृत्तेवर्तमानर्वेन 
- तत्रोपाध्योभिन्नकालीनतया तत्तदवच्नछिन्न चेतग्योमेंदात । उपाथ्योरे क देशस्थर्वे 

' सत्येकका लीनर्वश्येवोपचेया भेदप्रयो जकरवात्‌ । 


यदि चेकदेशस्थत्वमात्र मुपवेयाभेदप्रयोजकं तदा अहं पूयं सुलीत्यादिस्मता- 
-चतिन्यासिवा रणाय वर्तमानत्वं विषयविशेषणं देयम्‌ । नन्वेवमपि स्वकीयघर्मा- 
घर्मो वत्तमानौ यदा शब्दादिना ज्ञायेते तदा तारशशान्दज्ञानादावतिन्याप्तिः, 
तत्र धर्माय्रज्छिन्नतद्श्वस्यवब्छिल चंतन्ययोरेकत्वादिति चेन्न, योग्यत्वस्यापि 
'विषयविशेषणत्बात्‌। अन्तःकरणघर्मत्वाविशेषेऽपि किञ्चिदयोग्यं किञ्चिद्यो ग्यमित्यत्र 
"फलबलकल्ष्यः स्वभाव एव शरणम्‌, श्रन्यथा ऱ्यायमतेऽप्यार्मघमंत्वाविशेतात्‌ 
न्युखादिवद्धर्मादेरपि प्रत्यच्र्बापत्ति दुर्वारा ।। 


है | वेदान्तपरिभाषा 


न चेवमपि बतंमानतादशायां स्वं सुस्वीस्यादिवाक्यजन्यज्ञानस्य प्रत्यच्दता 
श्यादिति वाच्यम्‌ , इध्त्वात्‌। "दशमस्त्वमसि? इत्यादौ सन्निकृष्टविषयेः 
शान्दादष्यपरो च्ज्ञानाभ्युपगमात्‌ । अत एव पर्वतो वह्िमानिव्यादिज्ञानमफि 
वह यंशे परेच्तं पर्वतांशेऽपरोच्म्‌। पर्वताद्यवच्छिन्नचेतन्यस्य बढिनिःखुतान्वः 
करणइत्यबस््छिन्न चेतन्यामेदात्‌ । वहूचंशे स्वन्तःकरणब्रृत्तिनिगमनासम्भवेन 
बहुव्यव्छुन्न चेतन्यस्य प्रमाणचेतन्यस्य च परस्परं मभेदात्‌ । तथा चानुमवः 
“पर्वतं पश्यामि वहिमनुमिनोमीति? ॥ | 

न्यायमते दु पर्वेतमनुमिनोमीत्यनुव्यवसायापत्तिः । श्रसन्निकृष्टपद्कानुमितौ 
सु सर्योशेऽपि ज्ञानं परोक्षम्‌। सुरभिचन्दनमित्यादिज्ञानमपि चन्दनलण्डांशे 
श्रपरोचें सौरभांशे तु परोच्छं सोरम्यस्य चक्षुरिन्द्रियायोग्यतया योग्यर्बघटितश्य. 
निरुक्तलक्षण॒स्या भावात्‌ ॥ 

न चेवमेकत्र साने परोच्षत्वाषरोद्चत्वयोरम्युपगमे तयोर्जातिस्वं न स्यादिति. 
बाच्यम्‌ , इष्टत्वात्‌ । जातित्वोपाघित्वपरिमाषायाः सकलप्रमाणागो चरतया- 
ऋ्प्रामार्िएकत्वात्‌ । घटोऽयमित्यादि प्रत्यक्षं डि घटस्वादिषद्वावे मानं न तु तस्यः 
जा तिस्वेडपि ॥ 

जातित्वरूपसाध्याप्रसिद्धी तत्छाघकानुपतानस्याप्यनवकाशात्‌ । समवाया- 
सिद्ध्या नझभिन्ननिखिलप्रपञ्चप्यानिध्यतया च नित्यस्वसमवेतरव घटितजातित्वघ्यः 
घटत्वादावसिद्धेश्च । एवमेवोपाधिस्वमपि निरखनीयम्‌ ॥ 

पर्वतो बद्िमानित्यादौ च पर्वतांशे वह्ृयशे चान्तः करणबत्तिमेदाञ्गो- 
कारेण तत्तद्ब॒त्यवच्छेदकमेदेन परोच्छ्त्वापरोच्छ्त्वयोरेकत्र चेतन्येवत्तो न 
विरोध: । तथा च तत्तदिन्द्रिययोग्यवतभानविषयावड्िछन्नचेतन्यामिन्नत्वं तचदा-- 
कारवच्यवच्छिन्नज्ञानस्य तत्तदंशे प्रत्यक्षस्वम ।। 


घटादेविंषयस्य प्रत्यच्तत्व तु प्रमात्रमिन्नस्वम्‌। ननु कथं घटादेरन्तः 
कररणावच्छिन्नचेतन्यामेद: १ अहमिमं परयामि इति भेदानुभवविरेषादिति 
चेत्‌ १ उच्यते--प्रमात्रमेदो नाम न तदेक्यम्‌, किन्तु प्रमातृषत्ताऽतिरि- 
कसत्ताकत्वाभावः। तथा च घटादे? स्वावग्लुन्नचैतन्येऽ्यस्ततया विषय- ` 
चेतन्यसत्तव घटादिसता, झषिण्ठानससाऽतिरिकाया झारोपितवत्ताया 
अनङ्गीकारात्‌ । विषयचेतन्यञ्च पूर्वोक्तप्रकारेण प्रमातुचेतन्यमेवेति प्रमाकु- 
चेतन्यस्यैव घटाद्यघिष्ठानतया प्रमातूसत्तेव घरटादिसत्ता नान्येति विद्व 
धटा देरपरो चत्वम्‌ ।। 

्रनुमित्यादिस्थले स्वन्तः करणस्य वह्णयादिदेशनिरगत्रनाभावे वहुय च्छित” 


प्रत्यक्ष परिच्छु २: दु % 


व्वैतन्यस्य प्रमातृचेतन्यानाटमकतया वहथादिसत्ता प्रमातृसत्तातो भिन्नेति 
मातिन्याब्ति: । 

नन्वेवमपि धर्माधर्मादिगोचरानुमित्यादिस्थले धर्माचर्मयो: प्रत्यच्चत्वापत्ति:, 
'बर्मायवब्छिनचेतन्यस्य प्रमातृर्चतन्यामित्नतया घर्मादिसत्ताया: प्रमातृसत्तान ति- 
शैकादिति चेत्‌ १ न, योग्यखस्यापि विषयविशेषणत्वात्‌ ॥ 

नन्वेवपपि रूपी घट इति प्रत्यच्स्थले घटगतपरिमाण्‌।देः प्रत्यद्चर्वापत्तिः, 
-रूपावच्छिञचेतन्यस्य परिमाणादरवन्छुञचेतन्यस्य चेकतया रूपावच्छिन्न चेतन्यस्य 
प्रमा तचेतन्याभेदे परिमाणायवश्छिन्नचैतन्यस्यापि प्रमात्रभिन्नतया परिमाणा- 
-दिसत्तायाः प्रमा ठृ त्ताऽ'तरिक्तस्वाभावादिति चेत्‌ १ न, तत्तदाकारवृतत्युपहित- 
-श्वस्यापि प्रमाठुविशेषण्त्बात्‌ । रूपाकारव्त्तिदशायां परिमाराचद्याकारवृत्त्पमावेनं 
' परिमाणा याकारबच्युपदितप्रमा तु चेतन्या भिन्न सत्ताकत्वाभा वेनातिव्याप्त्य मावात्‌ ॥ 

नन्वेवं इत्तावन्याप्ति, श्रनवस्थामिया खुत्तिगोचरद्वत्यनङ्गौकारेण 
तत्र स्वाकारब्त्त्युपहितत्वघटितोक्तलच्चणाभावादिति चेत्‌ १ न, अनवश्थाभिया 
वृत्ते बृत्यन्तराविषयत्वेऽपि स्वविषयत्वाभ्युपगमेन स्वविषयबुत्युपहित प्रमा« 
-तचेतन्याभिन्नसत्ताकतवस्य तत्रापि भावात्‌। एवं चान्तःकरणतद्धर्मादीना 
केवलखाच्छिविषयत्वेऽपि तत्तदाकारबृत्यभ्युपगमेन उक्तलच्णस्य तत्रापि 
अल्वाज्ञाव्याप्तिः ॥ 

न चान्तःकरणंतद्धर्मादौनां घुत्तिविषयर्वाभ्युपगमे केवलसाच्छिविषयत्वाभ्यु- 
पगमविरोध इति वाच्यम्‌ , न दि त्ति बिना साक्तिविषयत्वं केवलखाक्षिवेद्यव्वं 
किन्त्विन्द्रिया नुमानादिप्रमा णन्यापारमन्तरेण सखाक्षिविषयत्वम्‌ । ऋत एवा- 
डुंकारटीकायामा चाय्येरइमाकारान्तःकरणब्वत्तिरङ्गीकृता, अत एव च प्रातिभालि- 
करजतस्थले रजताकाराविद्याबृत्तिः सराम्प्रदायिकेरङ्गीकृता । तथा चान्तःकरणः 
तद्वर्मादिषु कैवलसाचिवेद्येषु दच्युपद्दितत्वघटितलच्नुणस्य सत्वान्नाव्याप्तिः ॥ 

तदयं निर्गलितोडथे:, स्वाफारश्॒त्त्युपद्वितप्रमाठृचेतन्यडत्ताऽतिरिक्तसत्ता- 
कत्बशुन्यत्वे सति योग्यत्वं विषयस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । तत्र संयोगसंयुक्ततादात्म्यादीनां 
सन्निकर्षाणां चेतन्याभिव्यञजकव्वत्तिजनने विनियोगः । 

- साच वृत्तिश्वठविघा संशयो, निश्चयो, गर्वः, स्मरणमिति ॥ एवंविधदत्ति- 
नेदेन एकमप्यन्त:करणं मन इति, बुद्धिरिति, अहङ्कार इति, चित्तमिति व्याख्यायते । 
सदुक्तम्‌- मनो बुद्धिरदङ्कारश्चित्तं करणमान्तरम्‌ । 
संशयो निश्चयो गर्वः स्थरणं विषया इमे ॥ १॥ 
सश्च प्रत्यक्तं द्विविधम्‌ । सविकल्पकनिविकटपकमेदात्‌ ॥ तत्र खविकल्पकं 


& वेदान्सपरिभाषा 


वैशिष्ट्यावगादिज्ञानं यथा घटमहं जानामीत्यादि शानम्‌ । निर्विकल्पकं तु! 
संसर्गानवगादिज्ञानम्‌ । यथा--सोऽयं देवदत्तः, तर््वमखीत्या दिवा क्य जन्यज्ञानम्‌ ॥ 

ननु शाब्दमिदं शान न प्रत्यच्कमिन्द्रियाजन्यत्वादिति चेत्‌.१ न, नहि इन्द्रिय-- 
खन्यत्वं प्रट्यक्ष॒त्वे तन्नं, दूषितत्वात्‌; किन्तु योग्यवतमानबिषयकत्वे सति प्रमा- 
शचेतन्यस्य विषयचतन्यामित्तत्वमित्पुक्तम्‌ । तथा च सोय देवदत्त इतिः 
वाक्यजन्यशानस्य सञ्लिकृष्विषयतया बहिनि:सतान्तःकरणवृत्यम्युपगमेन देवद- 
ततदाकारवृत्यवडिजुश् सेतन्ययोरभेदेन सोऽयं देवदत्त इति वाक्यजन्यशानस्य- 
प्रस्यत्त्वस । एवं तरवप्तसि इत्यादिवाक्यपजञन्पज्ञानस्यापि; तत्र प्रमातुरेव विषयः 
तया तदुभयाभेदस्प खरवात्‌ । 

ननु वाक्यजन्यज्ञानस्य पदार्थसंखगाँवगादितया कथां निविकलपकर्वम्‌ ?' 
उन्यते---वाक्यजन्यशान विषयत्वे हि न पदार्थ॑संतर्गेत्गं तन्त्रम्‌ , श्रनमिमतसंतर्ग-- 
स्यापि बाक्‍्यजन्यज्ञानविषयत्वापत्ते:; किन्तु तात्पयंविषयत्वम्‌ ॥ 

प्रकृते च "सदेव सोम्येदमअ श्रासीत्‌” (छा ०-६-२-१) श्त्युपक्रम्य “तत्वट्यं. 
ख आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो? (छा०-६-८-७) इत्युपसंहारे विशुद्धे नहा णि, 
वेदान्तानां तात्पयंमबसितमिति कथं तात्पर्याविषयसंसगेमवबोघयेत्‌ । इदमेव तत्व-- 
मस्या दिवाक्यानामस्वयडार्थत्वम्‌, ` यत्संसगनवगाहियथार्थज्ञानजनकत्वमिति ॥|. 
तदुकम्‌--संसर्गासङ्गि सम्यर्घीहेतुता या गिरामियम्‌ | 

उक्ताउखण्डार्थता यदा तट्प्रातिपदिकार्थता ।। १ ॥। 

प्रातिपदिकार्थ मात्रपरट्वं वाऽखण्डार्थत्वनिति चदुर्थपादार्थः ॥ 

तच्च प्रत्यक्ष पुनद्विविधं जीवसाक्ति ईश्वरखाच्चि चेति । तत्र जीवो नामा- 
न्तःकरणावच्िन्नं चेतन्यम्‌ । तत्ठाक्षि ठ अंतःकरणोपद्दितं चेतन्यम्‌ । अन्तः 
करणस्य विशेषणत्वोयाधित्वाभ्यामनयोभेंदः । विशेषणं च कार्यान्वयि व्यावतं- 
कम्‌ । उपाधिश्च कार्य्यानन्वयौ व्यावरतको वर्तमानश्च । रूपविशिशे घटोञ्नित्य 
इत्यत्र रूपं विशेषणम्‌ । कर्णशष्कुल्यत्रच्छिन्न॑ नभः ओत्रमित्यत्र कर्णंशष कुल्यु« 
पाथिः | अयमेवोपाधिनेंयायिक: परिचायक इत्युच्यते ॥ 

प्रकते चान्तःकरणस्य जढतया विषयभासकत्वायोगोन विषयभासकुचेतन्यो+ 
पाघित्वम्‌ | श्रयं च जीवसाच्ती प्रत्यात्मं नाना । एकत्वे सैत्रावगते चेत्रस्याः 
व्यनुसन्धानप्रसङ्ग: । ईश्वससाक्षि त मायोपहितं चेतन्यम्‌। तच्चेकम्‌ । तदुपाचि- 
भूतमायाया पाकत्वात्‌ । इन्द्रो मायाभिः पुरु रूप ईयते? इत्यादिभतो माया भिरू 
रिति बहुवचनस्य मायागतशक्तिविशेषामिप्रायतया मायागतसत्बरजस्तमो रूप” 
गुण्याभिप्रायतया वोपपत्तेः ॥ 

पायां दु प्रकृति बिद्यान्प्रायिनं तु मदेश्वरम ।' ( खे ४।१०। ) अषामेकाः 


प्रत्यक्ष परिच्छे दः 


शोहितशुक्ककष्णा बह्वीः प्रजास्सजमानां सरूपाः। अजो होको जुषमाणोऽनुशेते 
लहास्येनां सुक्त भोगामजोऽन्यः ॥।? (श्वे० ४।५) 'तरत्यविद्यां विततां हृदि यत्मित्ि- 
वेशिते । योगी मायाममेयाय तस्मे वियाव्मने नमः ॥ १॥।? इत्या दि श्रतिस्म्बृतिषु 
एकवचनबलेन लाघवानुएह्दीतेन मायाया एकत्वं निश्चीयते । ततश्च तद्पहितं 
चेतन्यम्‌ ईशवरसाकि, तञ्चानादि त दुपाघेर्मायाया अनादित्वात्‌ | 

मायावब्लिन्नं चेतन्यं परमेश्वरः, मायाया विशेषणत्वे ईश्वरर्वमूपाधित्वे 
साद्िरवमिति ईइवरत्वसाच्षित्वयो भेंद$, न तु घरमिणोरीश्वरतत्ताच्िणोः ।। 

ख च परमेश्वर एकोऽपि स्वोपाचिभूतमायानिऽरुत्वरजश्तमो गुण मे देन 
ब्रह्मविष्णुमहेदवर इत्यादिशब्दवाच्यतां लभते । 

नन्वीशबरसाक्तिणोऽनादित्वे “तदंच्टेत बहु स्यां प्रजायेय’ ( छा» ६।९।१ ) 
इत्यादिना सुष्टिपू्यसमये परमेश्वरस्यागन्तुकमीच्ण मुच्यमानं कथमुपपद्यते १ 
उच्यते--यथा विषयेन्द्रिय सन्निकर्षा दिकारणवशेन जीनोपाध्यन्तःकरणुस्य धृत्ति- 
मेदा जायन्ते, तथा सज्यमा नप्राशिकमंवशेन परमेश्वरोपाचिमूतमायाया जृत्ति- 
विशेषा इदमिदानीं खष्टव्यमिदमिदानीं पालयितन्यमिदमिदानीं संहतंव्यमित्याद्या- ` 
कारा जायन्ते। तासां च बुत्तीनां खादिश्वात्तश्प्रतिबिम्बितं चेतन्यमपि सादी 
स्युच्यते। एवं साच्षिद्वेविध्येन प्रत्यचज्ञानद्वैविष्यम्‌ । प्रव्यचत्वं च ज्ञेयगतं 
शञसिगतं चेति निरूपितमू ।॥ 

तत्र शञसिगतप्रत्यच्त्वस्य सामान्यलक्षणं चिततबमेव ॥ पवतो बह्िमानिर्या- 
दावपि बह्त्यायाकारवच्युपहितचतन्यध्य श्वास्मांशे स्वप्रकाशतया प्रत्यच्त्वात्‌ । 
तत्तद्विषयांशप्रत्यक्ष्वं तु पूर्वोक्तमेव । तस्य च अ्रांन्तिरूपप्रत्यक्षे नातिग्यासिः, 
भपप्रमासाधारणाप्रत्यच्तस्वखामान्यनिर्वचनेन तस्यापि लच्तयत्बात्‌। यदा तु. 
प्रत्यक्षप्रमाया एत्र लक्षणं बक्तव्य तदा पूर्वोक्त नक्षणेडबाधितत्व॑ बिषयविशेषणणं 


देयम्‌ । शुक्तिरूप्यादिञ्जमस्य संसारकालीनबाघविषयप्रातिभासिकरजतादिविषय- 
हवेनोक्तलच्णा भावान्नातिव्यासिः ॥। 


ननु विसंवादिप्रदृच्या श्रान्तिज्ञार्नासद्धावपि तस्य प्रातिभासिकतत्कालोट्पन्न- 


रतादिविषयत्वे न प्रमाणम्‌ , देशान्तरीयर जतस्थ कलुपास्यैव तद्विषयत्वसंभवादिति 
चेत्‌ १ न, तस्यासन्निकृष्टतया प्रत्थक्षुविषयत्वायोगात्‌ । न च जानं तत्र प्रत्यासत्तिः, 


ञानस्य प्रत्यासत्तित्वे तत एव वहयादे: प्रत्यक्षत्वापत्ताबनुमानाद॒च्छेदापत्तेः ॥ 

ननु रजतोस्पादकानां रजतावयवानाममावे शुक्तौ कथं तवापि रजतमुस्पद्यते 
इति चेत्‌ १ उच्यते--न हि लोकसिद्वसामग्री प्रातिभाखिकरजतोट्पादिका, किन्तु 
विलक्षणेव । तथा दि काचकामलादिदोषदूषितलो चनश्य पुरोबतिंद्रव्यसंयोगादि- 
दमाकारा चाकचिक्याकारा काचिदन्तःकरणबत्तिरुदेति तष्यां च बृत्ताविदमः 
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वच्डछिन्नं चेतन्यं प्रतिबिम्बते । तत्र पूर्वोक्तरीत्या क्वृतेनिर्गमनेनेदमवण््छिन्नं 
न्चेतन्यं ब्रृत्तववब्लिन्नं चेतन्यं प्रमातृचंतन्यं चाभिन्नं भवति । ततश्च प्रमातु- 
चैतन्या भिन्नविषयचेतन्यनिष्ठा शुक्तिस्वप्रकारिकाऽविद्या चाकचिक्यादिसादश्य- 
सन्दर्शनसमुद्ठोघितरजतसंस्कारसश्रीचोना काचादिदोषसमवहिता रजतरूपार्थो- 
कारेण रजतङानाभासाकारेण च परिणमते । 

परिणामो नाम उडपादानसमसत्ताककार्यापत्तिः। विवर्तो नाम उपादाण- 
विषमसत्ताककार्यापत्तिः । प्रातिमासिकरजतं चाविद्यापेच्ञ्या परिणामः चेतन्या-` 
पेक्षया विवतं इति चोच्यते । अ्विद्यापरिशामरूपं च तद्रजतमविद्या्चिष्ठाञे इद्‌ 
मवच्छिन्चेतन्ये वतते । अस्मन्मते सर्वस्यापि कार्यस्य स्वोपादानाविद्याघि्ठाना- 
श्रितत्वनियमात्‌ ॥ 

ननु चेतन्यनि्ठस्य रजतस्य कथमिदं रजतमिति पुरोवरतितादारम्यम्‌ १ 
उच्यते-यथा न्यायमते आत्मनिष्ठस्य सुष्वादेः शरीरनिष्ठत्वेनोपलम्भः शरीरस्य 
सुखाद्यघिकरणतावन्छेदकत्वात्‌, तथा चेतन्यमात्रस्य रजतं प्रस्यनचिष्ठानतया 

दमर्वाच्छिन्नचतन्यस्य तदिष्ठानत्वेन इदमोऽञ्च्छेदकतया रजतश्य पुरोबतिं- 

शुंखगप्रव्यय डपपद्यते । 

तव्य च विषयचेतन्यस्य तदन्तःकरणोपहितचेतन्याभिन्नतया विषयचेतन्या- 
ध्यस्तमपि रजतं साच्िश्यध्यस्तं केवलसा क्षिवेयं सर्ठादिवदनन्यवेद्यमिति चोच्यते | 

ननु साक्षिणयष्यस्तत्वेऽहं रजतमिति प्रत्ययः स्थात्‌ , श्रं सु खोतिवदिति चेत्‌ १ 
उच्यते---न हि सुखादीनामन्तःकरणाबच्छिन्न चेतन्यनिष्ठाविद्याकायंस्वप्रयुक्तम्‌ 
शरद सुखीति ज्ञानम्‌ । सुखादीनां घटादिवच्छुद्धचेतन्य प्रवाध्यासात्‌, किन्तु यस्य 
यदा कारा नुभवाहितसंस्कारघइकृताविद्याकायध्वं तष्य तदाकारानु भवविषयरव मित्ये* 
वानुगतं नियामकम्‌ । 

तथा च शदमाकारानुभवादितषंस्कारखदककताविद्याकार्यत्वात्‌ घटादेरिदमा- 
कारानुभवविषयस्वम्‌ । ्रहमाकारानुभवाहितर्घष्कारस हेताविद्याकायस्वादन्तः 
करणादेरहमाकारानुभवबिषयत्वम्‌ । शरीरेन्द्रिया देरुभयविघानुभवसखंस्कःरखहिता- 
विद्याकार्यत्वादुमयविघानुमवविषयत्वम्‌। तथा चोप्रथविघोऽनुमवः इ ˆ शरोरमहं 
देहोऽहं मनुष्योऽहं राह्मण इदं चक्षुरहं काण इदं ओत्रमहं नघिर इति ॥ 

प्रकृते च प्रातिमासिकरजतस्य प्रमातृचेतन्याभिन्नेदमंशावच्छिन्नचेतन्ध- 
निष्ठाविद्याकायत्वेऽपि इदं रजतमिति सत्यस्थलीयेदमंशः काशनुमवा दवितसंह्कार= 
जन्यस्बादिदमाकारानुभवविषयता, न सहं रजतमित्यहमा कारानुभवविषयतेत्यनु= 
खन्घेयम्‌ ॥ 

नन्वेवमपि मिथ्यारजतस्य साच्ार्साच्िसम्बन्धितया भानसंभवे रजतगोचर- 


प्रसध्यक्षपरिनब्छे द। । € 


श्ानामासरूपाया अविदयाइत्तरभ्युपगमः किमर्थः १ इति चेत्‌ १ न; श्वगोचर- 
युपहितचेतन्यभिन्नसत्ताकरवा माव्य विषया परोच्षरूपतया रजतस्पापरोक्ष॒त्वशिद्धये 
तदभ्युपगमात्‌ ॥ 
` ` नन्विदंशत्ते रजताकारशृतेश्च प्रस्येकमेकेकविषयत्वे शुरुमतवत्‌ विशिष्टशानान- 
अ्युपगमे कुतो अ्रमशानसिद्धिरिति चेत्‌ ? न; च्चततिद्वयप्रतिबिम्नितचतन्यश्यकस्य 
सत्यमिथ्यावस्तुता दास्म्यावगाहित्वेन अमत्वध्य स्वीकारात्‌ । अत एव साच्िज्ञानस्य 
` -सस्यासरयविषयतया प्रामाणयानियमाद्‌ श्रपामाण्योक्तिः साम्प्रदायिकानाम्‌ ।। 
ननु सिद्धान्ते देशान्तरीयरजतमप्यविद्याकार्यमध्यस्तं चेति कथं झुक्तिरूष्यस्य 
ततो चैलच्तण्यमिति चेत्‌ १ न, त्वन्मते - सत्यत्वाविशेषेऽपि केषाञ्चित्तणिकर्वं 
-केषाञ्चित्स्थायित्वमित्यत्र यदेव नियामकं तदेव स्वभावविशेषादिकं मप्रापि । यद्वा 
घटायध्यासे अविद्येव दोषत्वेनापि हेतुः, शुक्तिरूप्याद्यथ्यासे दु काचादयो दोषा 
झपषि । तथा चारान्तुकदोषचन्यस्वं प्रातिमासिकत्वे प्रयोजकम्‌ । अत एव 
'स्वप्नो पलन्चरथा दीनामा गन्तुकनिद्रादिदोष जन्यस्वात्प्रातिभासिकसवम्‌ ॥ 
ननु स्वष्नस्थले पूर्वानुभूतरथादेः स्मरणमात्रेणेव व्यवद्दारोपपत्तौ न रथादि” 
-सुष्टिकल्पनं, गोरवादिति चेत्‌ १ न, रथादेः स्मरणामात्राभ्युपगमे रथं पश्यामि, 
स्वप्ने रथमद्राच्तपित्या्नुभवविरोघापतेः, “अथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सुजते’ 
( ब्‌» ४।३।१० ) इति रथादिसुष्टिप्रतिपादकश्रृतिविरोघापतेस्च। तध्माच्छुक्तिः 
रूप्यवत्‌ स्वप्नो पलव्चरथाद्योऽपि प्रातिभाखिकाः यावरप्रतिभा समवतिष्ठन्ते ॥ 
ननु स्वप्नरथाद्यधिष्ठानतयो एलभ्यमानदेशविशेषस्यापि तदा ऽसन्निकुध्तयाऽ- 
निर्वचनीयप्रातिभासिकदे शो ऽभ्युपगन्तब्यः, तथा च रथाद्यध्यासः कुत्रेति चेत्‌ १ न, 
-चेतन्यस्य स्वयंप्रकाशस्य रथायचिष्ठानत्वात्प्रतीयमानं रथाद्यस्तीत्येव प्रतीयते इति 
सद्रपेण प्रकाशमानं चेतन्यमेवाघिष्ठानम्‌ । देशविशेषोडपि चिदध्यस्तः प्रातिभा- 
सिकः ॥ र्थादानिन्द्रियम्राह्वास्वमपि प्रातिपासिकम्‌, तदा सर्वेन्द्रियाणामुपरमात्‌ | 
अहं गजः? इत्यादिप्रतीव्यापादनन्तु पूनेचन्निरखनौ यम्‌ ॥ 
स्वप्नगजादयः साद्ान्मायापरिणामा इति केचित्‌ । अन्तः करणद्वारा तत्परि 
रणामा इत्यन्ये । | 
ननु गजादे: शुद्धचतन्याध्यस्तत्वे इदानीमचिष्ठानसाच्ात्काराभावेन जाग. 
ररो5्यि स्वष्नोपजब्बगनादयो5नुवर्तरन्‌ १ उच्यते, कार्यविनाशो हि द्विविधः 
कश्चिदुपादानेन सह, कञ्चिद्ियमान एवोपादाने। आद्यो बाघः । द्वितोयस्तु 
निशत्तिः। आद्यस्य कारणमधघि ष्टानतत्वखाच्चाटकार६, तेन विनोपादानभूताया 
अविद्याया श्रनिश्वते: ; द्वितीये विरोचिवच्युरपत्तिर्दोधनिद्वुत्तिश्व । तदिह ब्रह्ासादा- 
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त्कारामावात्‌ स्वप्न प्रपञ्चो माबाधि । मुसलप्रद्म रेण घटादेरिव विरेधिप्रत्यषाभ्तरो- 
दयेन स्वव्नजनको भूतनिद्रादिदोषनाशेन वा गजादिनिवृत्तौ को विरोधः ॥। 

एवं च शुक्तिरूप्यस्य शुक्त्यवच्छिन्नचैतन्यनिष्तूलाविद्याकार्यत्वप्चे शुक्ति- 
रिति ज्ञानेन तदज्ञानेन (९) सह रजतस्थ बाघः । मूलाविद्याकायत्वपच्छे तु मूला-- 
विद्याया ज्रह्मतत्वसाच्छात्कारमात्रनिवत्यंतया शुक्कित्वज्ञानेनानिवर्त्यतया रजतस्य 
तत्र शुक्तिज्ञानान्निदत्तिमात्रम,, मूसलप्रहारेण घटस्येव । 

ननु शुक्ती रजतस्य प्रतिमाससमये प्रातिमासिकसच्वाभ्युपगमे नेद रजतमिति 
ब्रेकालिकनिषेबज्ञानं न स्यात्‌, किन्त्विदानीमिदं न रजतमिति इदानीं घटः श्यामो 
नेतिवदिति चेत्‌ १ न, न हि तत्र रजतत्वावच्निन्नप्रतियोगिताकामावो निषेष-- 
घीविषयः, किन्तु लोकिकपारमाथिकत्वावर्डिन्न प्राति भासिकरनतप्रतियोगिताकः, 
व्यघिकरणघर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताका मावाभ्युपगमात्‌ । 

ननु प्रातिभासिके रजते पारमाथिकत्वमवगतम्‌ १ न वा ! श्रनवगमे प्रति 
योगितावच्छेद कावर्छिन्नरजततरवजानाभावादभावप्रत्यक्षानुरपत्तिः अवगमेडपरो- 
च्हावमासस्य तत्कालीनविषयसत्तानियतत्वादू रजते पारमार्थिषत्वमप्यनिक्‍चनीयं 
रजतवदेवोत्पन्नमिति तदर्वाच्छुन्नरजतसत्वे तदर्वच्छुन्ना मावस्तस्मिन्‌ कथं वतते १ 
इति चेत्‌ ? न, पारमाथिकत्बस्याधिष्ठाननि्स्य रजते प्रतिभाससम्मवेन रजत- 
निएपारमाथिकत्वोत्पच्यनभ्थुपगमात्‌ । यत्रारोप्यमसन्निक्कष्टं तत्रेव प्रातिमासिक- 
वस्तूत्पत्तरङ्गी कारात्‌ । 

ऋत एवेन्द्रियसन्निकृष्टतया जपाकुसुपगतलौहित्यस्य स्फटिके भानसंभवादू 
न स्फटिके ऽनर्वचनीयलौहिव्योस्पत्तिः । नन्वेवं यत्र जशकुसुमं द्रव्यान्तरव्यवचा- 
नादसन्धिकृष्टं तत्र लौहित्यप्रतीत्या प्रातिमासिरुलौहित्यं स्वीiकपतामिति चेत्‌ १ 
न, इघ्वात । एवं प्रव्यचञ्रमान्तरेष्त्पि प्रस्यच्छामान्यलच्णाऽनुगमो यथाथे- 
प्ररयय़च्तणासद् भावश्च दशनीयः । 

उक्त प्रत्यक्ष प्रकारान्तरेण द्विविधम्‌, इन्द्रियजन्य तदजन्यं चेति । तत्रेन्द्रिया- 
जन्यं सुलादिप्रत्यक्षम्‌ , मनस ईन्द्रियत्वनराकरणोत्‌ । इन्द्रियाणि पञ्च-त्राणरसन= 
चक्षुःओो र्वगात्मकानि । सर्वोणि चेन्द्रियाणि स्वस्वबिषयसंयुक्तान्येब प्रत्य द्ज्ञानं 
जनयन्ति । तत्र घ्राणरसनत्त्रगिन्त्रियायि स्वस्थानस्यितान्येव गन्घरखस्पर्शो= 
प्म्भा्जनयन्ति । चक्षुःथोत्रे तु स्वत एव विषयदेशं गत्वा स्वस्वविषयंः 
शृहशीतः | शरोत्रस्यापि चक्षुरादिवत्‌ परिच्छिन्नतया भेर्यादिदेशगमनसम्भवात्‌ । 
दत पवानुभवो भेरीशब्दो मया श्रत इति । वीचोतरङ्गादिन्य।येन करांशष्कुली- 
प्रदेशेऽनन्तशन्दोत्पत्तिकल्पनागोरवम्‌ , भेरीशब्दो मया भृत इति प्रत्य दस्य अमत्व-- 
कल्पनागोरवं च ध्यात्‌ । तदेवं व्याख्यातं प्रत्यदम्‌ ॥ इति प्रत्यक्ष परिच्छे इः ॥ 


` अनुमान परिष्छे द! ९९ 
८ झ।थानुमानपरिच्छेदः २ 


श्रथानुमाने निरूप्यते । श्रनुमितिकरणमनुपानम्‌ । अनुमितिश्र व्यासिज्ञान- 
त्वेन व्यासिशानजन्या । व्यासिज्चानानुव्षवसायादेस्तत्वेन तजन्यरवाभावान्ना नुः 
मितिस्वम्‌ । ॒ | 

श्रनुमितिकरणशं च व्यासिज्ञानम्‌, तत्संस्कारोऽवान्तरव्यापारः, न तु तृतीय-- 
लिड्रपरामशॉडनुमिती करणम्‌ । तसस्‍्यानुमितिदेतुत्वासिद्या  तत्करणत्वस्य 
दुरनिरस्तत्वात्‌ । ति 


न च संस्कॉरजन्यत्वेनानुमितेः स्मृतित्वापत्तिः, स्म्मृतिप्रागभा वत्य संकारमात्र- 
लन्यत्वस्य वा स्म््‌तित्वप्रयोजकतया संस्का रध्वससाघारणसंस्कारजन्यत्वस्य तदप्रयो-- 
जकत्बात्‌ । 

न च यत्र व्यासिस्मरणशादनुमितिस्तत्र कथं संस्कारो देतुरिति वाच्यम्‌ । 
ब्यासिस्म्रतिस्थलेऽपि तत्संस्कारश्येवानुमितिदेतुत्वात्‌ । न हि स्मरतेः संस्कारनाशकःः 
त्वनियमः, स्म्तिघारादरांनात्‌ । न चानुद्बुद्धसंस्कारादष्यनुमित्यापत्तिः;, 
तदुद्धो घस्यापि सहृकारित्वात्‌ । 5 

एवं च श्रयं घूमवानिति पद्चमंताज्ञानेन, धूमो बहिव्याप्य इत्यनुमवाहित- 
संस्कारोदूबोचे च सति, वहिमानित्यनुमितिभंबति, न वु मध्ये व्यातिस्मरणं तज्जन्य- 

हिव्याप्यधूमवानित्यादि विशेषणविशिष्टं ज्ञानं वा हेतुत्वेन कल्पनीयम्‌ , गोरवात्‌. 
मानामावाच । , 

तच्च व्यासिज्ञानं वह्िनिषयकज्ञानांश एव करणम्‌ , न ठ पर्वतविषयकज्ञानांश 
इति पर्वतो वहिमानिति ज्ञानस्य बह्दघंशा पवानुभितित्वं न पर्वताद्यंशे, तदंशे 
प्रस्यच्तत्वस्यो पपादितस्वात्‌ । 

व्यासिश्च अशेषसाघनाश्रयाञ्रितसाध्यसामानाघिकरण्यरूपा, सा च व्यभिचा” 
रादशेने सति सद्दचारदर्शनेन ह्यते । तचच सहचारदर्शनं भूयो दशनं खकदरशानं 
चेति विशेषो नादरणीयः | सहचारदर्शनस्यैब प्रयोजकत्वात्‌ । 

तश्चा नुमानमन्वयिरूपमेकमेव । न तु केवलान्वयि । सर्वस्यापि घमेस्याष्मन्मते 
्रह्मनिठात्यन्ताभावप्रतियोगिरवेन अअत्यन्ताभावाप्रतियोगिसा्यकत्वरूपकेवलान्व-' 
यित्वस्यासिद्धे : ॥ | 

नाप्यनुमानस्य व्यतिरेकिरूपत्वम्‌ । साध्यामावे साघनाभावनिरूपितव्यासि 
शानध्य खाघनेन साध्यानुमिताबनुपयोगात्‌ । कथं तर्ढि घूमादावन्वयव्यासिमबि* 
इुबो5पि व्यतिरेकब्यासिज्ञानादनुमिति३ ? अर्थापत्तिप्रमाणादिति वच्याम$ । 


न 


वेदान्तपरिभाषा 


त एवानुमानस्य नान्वयव्यतिरेकिरूपत्वं ब्यतिरेकव्यासिशानस्यानु मित्य- 
'डैतुत्वात्‌ । | * 
तथानुमानं स्वार्थपरार्थमेदेन द्विविधम्‌ ॥ तत्र स्वार्थ तृक्तमेव । पराथे तु न्याय- 
खाध्यम्‌ । न्यायो नामात्रयवसमुदायः | अवयवाश्च श्रय एव प्रसिद्धा;--प्रतिशज्ञान 
हैव॒दादरण रूपाः, उदाहरणोपनयनिगमनरूपा या, न तु पञ्चावयवरूपाः । अवयव- 
-अयेणेब व्यासिपच्छघर्मतयो रुपदर्शनसम्भवेनाघिकावयवद्वयश्य व्यर्थत्वात्‌ । 
एवमनुमाने निरूपिते तस्माद्‌ न्रह्माभिन्ननिखिलम्रपञ्चस्य मिथ्याट्वसिद्विः ॥ 
-तथा हि, ब्रह्मभिन्नं सवं मिथ्या, न्रह्मामिन्नत्वाद्यदेवं तदेवं यथा झुक्तिरूष्यम्‌ । 
न च हष्टान्तासिद्धिः, तस्य साधितत्वात्‌ । न चाप्रयोजकत्वं _शुकितरूप्यरज्छु- 
-सर्पीदौनां मिथ्यात्वे न्रह्मभिन्नत्वस्येव लाघवेन प्रयोजकत्वात्‌ । 
मिथयात्वँ च स्वाश्रयत्वेनाभिमतयावन्निष्ठात्यन्ता भावप्रतियोगिस्वम्‌ । श्रभि- 
मतपदं बस्तृतः स्वाश्रयाप्रसिद्धया असंभववारणाय । यावट्पद्मर्थान्तरवारणाब । 
तदुक्तम्‌---सर्वेषामेव भावानां श्वाअयत्वेन सम्मते । 
प्रतियोगिट्वमत्यन्ता भावं प्रतिमृषाय्मता ॥ इति ॥ वि० ७॥ 
यहा अयं परः धतत्तन्तुनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगौ पटट्वात्‌ पटान्तरवदित्या- 
' नुमानं मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌ । तदुक्तम्‌ 
अंशिनः स्वांशगाट्यन्ताभ्ावश्य प्रतियोगिनः । 
श्रंशित्वादितरांशीवद्दिगेषेव गुणादिषु ॥ इति ॥ चिट: १ 
न च घटादेमिथ्यात्बे सन्‌ घट इति प्रत्यक्षेण बाघः । अधिष्ठानत्रह्मसत्ता« 
थास्तत्र विषयतया घटादेः स्त्यत्वासिद्घेः । न च नौछ्पस्य नहाण: कथं 
-व्वाश्षुषादिज्ञानविषयतेति वाच्यम्‌ | नीरूपस्यापि रूपादेः प्रत्यक्षविषयत्वात्‌ । न 
व्य नीरूपस्य द्रव्यस्य चक्षुराद्ययोग्यत्वमिति नियम; । मन्मते त्रहाणो द्वव्यत्वा« 
सिद्ध: । शुणाश्रयत्गं समवायिकारणत्नं वा द्रव्यत्वमिति तेञ्मिमतम्‌ । नहि निणु- 
श्यस्य ्रहाणो गुणाअयता नापि समवायिकारणता, समवायासिद्चेः । श्रस्तु वा 
-द्रन्यरवं रह्मण्णः, तथाऽपि नीरूपस्य कालस्येव चाक्तुषादिज्ञानविषयत्वेडपि न विरोध: | 
यद्वा, त्रिविधं सत्वम्‌--पारमाथिक व्यावहारिकं प्रातिभासिकं च। पार 
आथिक सत्वं ्रह्मणः, व्यावहारिकं सत्वमाकाशादेः, प्रातभसिकं सट्गं शुक्तिर्‌- 
तादेः । तथा च घट: सन्निति प्रत्यच्तस्य व्यावद्वारिकसत्वविषयत्वेन घ्रामाण्यम्‌ । 
अ्परस्मिन्पक्षे च घटादेन्नंहणि निषेधो न स्वरुपेण, किन्तु पारमाथिकत्वेनेवेति न 
'विरोघ£ । श्रस्मिनपच्ते च मिथ्यात्वलच्णे पारमाथिकट्वावन्छिन्नप्रतियोगिता- 
कत्यमत्यन्ता भार्वावशेषणं द्रष्टन्बम्‌ । तस्मादुपपन्नं भिथ्यात्वानुमानमिति । 
इत्यनुमानपरिच्छेदः ॥। ९॥। | 


उपपानर्पास्व्छेंदः ` २%. 


अथोपमानपरिच्छेदः 


अथोपमानं निरूष्यते । तत्र साडश्यप्रमाकरणसुगमानम्‌। तथा द्वि; नगरेषु 
ष्टगोपियडस्य पुरुषस्य वनंगतस्य गवयेन्द्रियसन्निकषें सति भवति प्रतीतिः, 
द्यं पिण्डो गोसहश इति । तदनन्तरं भवति निश्चयः, अनेन सदशी मदीया 
गौरिति । तत्रान्वयव्यतिरेकाम्यां गवयनिछगोसाहश्यज्ञानं करणं गोनिष्ठगवय- 
सारर्यज्ञान फलम्‌ । 

न चेदं प्रत्यक्षेण संमवति, गोपिण्डध्य तदेन्त्रियासन्नि कर्षात्‌ । नाप्यनुमानेन) 
गवयनिष्ठगोसाइश्यस्यातल्लिङ्गस्वात्‌ । है 

नापि मदीया गौरेतद्गवयखडशी, एरतनत्निहसाहश्यप्रतियोगित्वाद्‌ , यो 
बदूगतराइर्यप्रतयोगी, ख तत्हहशः, यथामैत्रनिष्ठखाददश्यप्रतियोगी चेत्रः.. 
मैच्रख्टश इत्यनुमानाचत्संमभव इति वाच्यम्‌ । एवं विघानुपानानवतारे5प्यनेन 
सद्दशी मदीया गोरिति प्रतोतेग्नुभवसिद्धत्वात्‌ । उपमिनोमीत्यनुव्पवसायात्य । 
तस्मादुपमानं मानान्तरम्‌ (इत्युपमानपरिच्छेद: ।। ३ ॥ 


अथांगमपरिच्लेद: ४ 

अथागमो निरूप्यते । यस्य वाक्यध्य तात्पयंविषयी यूतसँसर्गो मानान्तरेण न 
बाध्यते तद्वाक्यं प्रमाणम्‌ । वाक्यजन्यज्ञाने च आकाडतजा योग्यताऽऽसत्तयस्ता= 
स्पर्यशानं चेति चस्वारि कारणानि । 

तत्र पदार्थानां परस्परजिशासाविषयत्वयोग्यत्वमाकाडःचया ॥ क्रियाभवणे 
कारकस्य कारकभवणे क्रियाया: करणभवरो इतिकर्तव्यतायाश्र जिज्ञासाविषय- 
स्वात्‌ । अजिशासोरपि वाक्याथंबोघाद्‌ योग्यत्वमुपात्तम्‌ तदवच्छेदकं च क्रिया- 
त्यकारकत्वादिकमिति नातिव्यासिः गोरश्वच इत्यादो । अभेदान्वये च समान-- 
विभक्तिकत्वंप्रतिपाद्यपद तदवशळेदकमिति तच्वमस्यादिवाक्येषु नाव्यासि: । 

एतारशाकांचाऽमिप्रायेणैव नलानल्ञाघिकरणे “सा वेश्वदेव्यामिच्चा 
वाजिभ्यो वाजिनम्‌? इत्यत्र वैश्वदेवयागध्यामिक्ष।ऽन्वितत्वेन न.वाजिनाकांचषे- 
स्यादिव्यवहार: । | 

ननु तत्रापि वाजिनस्य जिज्ञासाऽविषयत्वेऽपि तद्योग्यत्वमत्त्येब । प्रदेयद्र-- 
ब्यस्वस्य यागनिरूपितजिज्ञासाविषयतावच्छेदकत्वादिति चेदू, न॥ स्वसमान- 
जातीयपदार्थान्वयबोघविरहसहङतप्र देयद्रब्यस्वस्येव तद्वच्लुद करवेन वाजिनद्रव्यस्य * 
स्वसमानजातीयामिचाद्रव्यान्वयबोचष्हक्कतत्वेन तारशावच्छेदकामाबात्‌ ।. 
आमिक्षायां तु नेवं, वाजिनाऽन्वयस्य तदाऽनुपस्थितत्वात्त्‌ । ` 


डी वेदान्तपरिभाषा 


उदादहरणान्तरेष्वपि दुर्नलत्वप्रयोजक आकांक्षाविरह एव द्रष्व्य: | 


योग्यता च तात्पर्यचिषयीभूतसंखर्गाबाघः । वहिना स्ञ्ितीत्यादौ तारश- 
-संस्गेबाघान्न योग्यता | 'ख प्रजापतिरात्मनो वपामुदखिदत्‌? इत्यादावपि तात्पर्य- 
विषयीमृतपशुप्राशस्त्याबाघाद्‌ योग्यता । तत्बमध्यादिवाक्येषपि वाच्याभेद्‌- 
बाघेऽपि लच्यस्वरूपामेदबाघाभावाद्‌ योग्यता । 

आासत्तिश्वाव्यववानेन पदजन्यपदार्थोपस्थितिः । मानान्तरोपस्थापितपदार्थ- 
स्यान्वयबोचाभावार्पदजन्येति । अत एरवाश्र॒तपदार्थस्थले तत्तत्पदाध्याहारः 
द्वारसित्यादी *व्थिद्दि' इति । अत एव इषेत्वा? इत्यादिमन्त्र छिनशि? इति 
पदाध्याहारः । अत एवं विकृतिषु “सूर्य्याय जुष्टं निर्वपामि, इति प्रद्घ्रयो गः ॥ 

पद्रर्थश्च द्विविचः-शक्यो लच्तयश्चेति। तत्र शक्तिर्नाम पदानामर्थेषु 
मुख्या वृत्तिः, यथा घटपदस्य षृथुषुघ्नोदरादाक्कृलिविशिष्टे बस्दुविशेषे जिः 
सा चज शक्तिः पदार्थान्तरम्‌ । सिद्धान्ते कारणेषु कार्य्यांनुकुलशक्तिमात्रश्य 
पदार्थान्तरव्वात । 

सा च तत्तव्यदजन्यपदायजञानरूपकार्यानुमेया ॥ ताटशशक्तिविषयस्वं 
शक्यर्वम्‌। तच्च जातेरेव न व्यक्तेः, व्यक्तीनामानन्त्येन शुरुत्वात्‌ ॥ कथं तर्हि 
डाव दिपदादू व्यक्तिभानमिति चेत्‌ १ जातेवर्यक्तिसमानऽंविरषंबेद्यश्वादिति त्रूमः । 

यद्वा, गवादिपदानां व्यक्ती शक्तिः स्वरूपसती, न चु ज्ञाता देठः | जातौ तु 
ज्ञाता ॥ न व्यक्त्यंशे शक्तिज्ञानमपि कारणं, गौरवात्‌ जातिशक्तिमत्वज्ञाने सति 
व्यक्ति शक्तिमत्वज्ञानं निना व्यक्तिघीविलम्बाभावाच्छ | 

प्रत एव न्यायभतेऽप्यन्वये शक्तिः स्वरूपसतीति सिद्धान्तः | ज्ञायमानशक्ति- 
- विषयरवमेव वान्व्यत्वमिति जातिरेव वाच्या | 

अथवा व्यक्तलच्तस्शयाऽतगमः । यथा नीलो घट इत्यत्र नीज़्शव्दस्य नील- 
.गुणविशिष्ट लक्षणा, तथा जातिवाचकष्य तद्विशिष्ट कक्षणा। तदुक्तम्‌-- 
श्रनन्यलम्यो हि शब्दा थः? इति । एवं शक्यो निरूपितः 

ऋ लच्यपदाथॉ निरूप्यते । तत्र कच्तणाविषयो लच्यः । 


लच्छणा च द्विविचा-केवललचणा लच्तितलच्णा चेति । तत्र शक्यसाच्छा- 
: त्सम्चन्घ: केबललच्तणा, यथा गङ्गायां घोष इत्यत्र प्रवाहसाच्ात्सम्बन्धिनि तीरे 
गङ्गापदस्य केवललच्तणा । यत्र शक्यपरम्परासम्बन्पेनार्यान्तरप्रतीतिश्तत्र लच्तित- 
लच्दणा, यथा द्विरेफपदस्य रेफद्वये शक्तस्य श्रमरपदघटितपरग्परासम्बन्येन मधुकरे 
-खृत्तिः। गौर्यपि लक्षितलक्ष॑णेव; यथा सिंहो माणवक इत्यत्र सिंहशन्दवाच्यः 
-सम्बन्धिक्रो य्यादिख्ग्बन्धेन माणवकर्य प्रतीतिः । 
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प्रकारान्तरेण लच्तशा जिविधा-जदल्लच्षणा, अजदल्लच्षणा, जद्ददजद्ल्लच्षणा 
चेति । तत्र शक्यमनन्तर्माब्य यत्रार्थान्तरप्रतीतिस्तत्र जदल्लकूणा, यथा विषं 
आुडनच्वेत्यत्न स्वार्थ विहाय शत्रुण्दे मोजननिइत्रिलेच्यते । यत्र शक्यार्थमन्तर्मा - 
व्यैवार्थान्तरप्रतीतिस्तत्राजहल्लच्तणा, यथा शुक्लो घट इत्यत्र हि शुक्षशन्द: स्वार्थ 
-शुक्रगुणमन्तर्माग्येत्र तद्वति द्रव्ये लक्षणया वर्तते । 
यत्र हि विशिष्टवाचकः शब्द: एकदेशं विहाय एकदेशे वर्तवे तत्र जदृदज- 
हत्तच्तणा, यथा सोऽयं देवदत्त इति । शत्र हि पदद्वयवाच्ययोविशिध्योरेक्यानु- 
“पपत्या पदद्वयस्य विशेष्यसात्रपरत्वम्‌ | यथा वा तत्वमखीत्यादी तत्पद्वाच्यस्य 
-खवज्ञस्वादिचिशिष्टस्य ट्दपदवाच्येनान्तःकरणविशिष्टेने क्यायोगादेक्यटिद्धयर्थ 
“स्वरूपे लक्षणेति साम्प्रदायिका: । 
वयन्तु बूमः सोऽयं देवदत्तः, तत्वमसीत्यादौ विशिष्टवाचकपदनामेकदेश- 
परर्वेऽपि न लक्षणा, शाकस्युपस्थितयोविशिष्टयोस्मेदान्बयानुपपत्तौ विशेष्ययोः 
श्शवत्युपस्थितयोरेवामेदान्वयाऽदिरोघात्‌ । यथा घटोऽनिव्य इत्यत्र घटपद्‌!वाच्यै- 
` कदेश घटस्वस्यायोग्यव्वेऽपि योग्यघटव्यक्त्या खहानित्यत्वान्दयः । यत्र पदार्थेक- 
"देशस्य विशेषणतयोपस्थितिः, तत्रैव स्वातन्तर्येणोपस्थितये ङच्तणाऽभ्युपगमः; 
"यथा घटो नित्य त्यत्र घटपदाद्धटत्वस्य शबत्या स्वातन्ञ्देशानुपस्थित्या तारशो-= 
"पस्थित्यथ' घटपदस्य घटत्वे लक्षय्या । 
धवमेव तच्वम्रखीव्यादिवाक्येऽपि न लक्षणा । शक्या स्वातन्तर्येणोपस्थितयो स्त 
-₹वंपदार्थयोरभेदान्वये बाघका भावातू । अन्यथा गेहे घरो, घरे रूपं, घटमानयेत्यादौ 
'घटर्यकैहत्वा दे रभिमतान्यनो घायो ग्यतया तत्रापि घटादिपदानां विशेष्यमाअपरस्वं 
'लक्षणयेव स्यात्‌ । तघ्माचच्वमसीव्यादिवाक्येषु श्राचार्याणां लच्ञणोक्तिरभ्यु- 
` पगमवा देन बोध्या । 
` जहदजद्दल्लचणोदाहरणं तु काकेभ्यो दधि रच््यतामित्याद्येव। तत्र शक्य- 
-काकरवपरित्यारोनाशकयदध्युपघातकत्वपुरस्कारेण काकेऽकाकेऽपि काकशब्दध्य 
प्रत्ते: ॥ लक्षणाबीज लु तात्पय्यीनुपपत्तिरेब न ट्वन्वयानुपपत्तिः, काकेभ्यो दखि- 
-रच्यतामित्यत्रःन्वया नुपपत्तरभावात्‌ । गङ्गायां घोष इत्यादी तात्पर्य्यानुपपत्तेरपि 
सम्भवात्‌ । हि 
लच्तणा च न पदमात्रवृत्तिः, किन्तु वाक्यदत्तिरपि ॥ यथा गग्भौरायां नद्यां 
“घोष इत्यत्र गरमौरायां नद्यामिति पदद्दयससुदायस्य तीरे लक्षणा । 
ननु वाक्यार्थस्याशवयतया कथं शक्यसम्बन्धरूपा लक्ष॒णा ? उच्यते 
"शक्त्या यत्पदसम्बन्घेन ज्ञाष्यते तत्सम्बन्चो लच्तणा, शक्तिशाप्यश्व यथा पदार्थस्तथा 
ज्घाक्यार्थोऽपीति न काचिदनुपपत्तिः। घवमरथवबादवाक्यानां प्रशंसारूपाणां प्राश- 
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सस्ये लच्तणां । सोऽरोदीदित्वादिनिन्दार्यवाक्यानां निन्दितत्वे लच्ञ्णा। अथंवाद- 
गतपदानां प्राशस्त्यादिलच्णाभ्युपगमे एकेन पदेन लक्षणया तबुपस्थिति- 
सम्भवे पदान्तरवैयथ्यं स्यात्‌ । एवं च बिध्यपेच्तितप्राशस्त्यरूपपदाथप्रत्यायकतया 
अर्थवादपदसमुदायस्य पदस्थानीयतया विधिवाक्येन एकवाक्यत्वं भवतीत्यर्थः 
वादानां पदं कवाक्यता । 

ऋ तर्दि वाकयेकवाकयता १ यत्र प्रत्येकं भिन्न-भिन्नसंसर्गप्रतिपादकयोर्वाकय- 
योराकांचावशेन मदावाक्यार्थबोधकत्वम्‌। यथा दशं पूर्णमासाम्थाँ स्वर्गकामो 
यजेत? इत्यादिवाक्यानां "“समिघो यजति’ इत्यादिवाक्यानां च परब्परापेक्षिता- 
ड्राङ्गिबोघकवाक्यतयेकवाक्यता । तदुक्तं भट्टपादः 

स्वार्थबोचे खसमासानामङ्गाङ्गि त्वाद्यपेच्ञया । 

वाक्यानामेकवाक्यत्वं पुनः संहृत्य जायते ॥ इति !। 
एवं द्विविधोऽपि पदार्थो निरूपितः । 

तडुपस्थितिश्चासत्तिः । खा च शागन्दनोषे देतुः, तथेवान्वयव्यतिरेकदर्शनात्‌ । 
एनं महावाक्यार्थनोषेऽवान्तरवाक्यार्थनोघो देदुः, तयेवान्वर्यायवघारणात्‌ । 

क्रमप्रासं तार्प्यं निरूप्यते । तत्र तत्प्रतीतीच्छुयोचरितश्वं न तात्पर्यम्‌ । 
अर्थज्ञानशुन्येन पुरुषेणोचरितादेदादर्यप्रत्ययाभावप्रसङ्गात्‌ । अयमध्या दको - 
ऽच्युत्पञ्न इति विशेषदर्शनेन तत्र तात्पर्यञ्जवस्याप्यभावात्‌ ॥ न चेश्वरीयताहपर्य- 
शानात्‌ तत्र शाग्दबोघ इति वाच्यम्‌ । 'इश्वरानङ्गीकतुरपि तद्वाक्यार्थश्रतिपच्ति- 
दर्शनात्‌ । 

डच्यते । तत्प्रतीतिजननयोग्यत्वं तात्पर्यम्‌ ॥ गेद्दे घट इति वाक्यं थोइघट- 
खंखगप्रतीतिजननयोग्यं, न तु पटसंखगप्रतीतिजननयोग्यमिति तद्वाक्यं घटखंखगपरं 
न दु पटसंसर्गपरमित्युच्यते । 

ननु “सेन्ववमानय?' इत्यादिवाक्यं यदा लवय्हानयनप्रतीतीच्छुया प्रयुक्त 
तदाऽः्वसंखर्गप्रतीतिजनने स्वरूपयोग्यतासत्त्वालवणपरत्वज्चानदशायामष्यश्धा दि 
शंसर्गज्ञानापक्तिरिति चेत्‌ । न । तदितरप्रतीतोच्छ्याऽनुच्चरितत्वस्यापि तात्पर्य 
प्रति विशेषणत्वात्‌ । तथा च यद्वाक्यं यत्प्रतीतिजननस्वरूपयोग्यट्वे सति यदन्य- 
प्रतीतीच्छुया नोच्चरितं तद्वाक्यं तत्संसगपरमित्युच्यते । 

शुकादिवाक्येऽब्युत्पञ्ञोच्चरितनेदवाक्यादौ च तत्प्रतीतीच्छाया घावाभावेन 
तदन्यप्रतीतीच्छुयोश्रितत्वाभावेन लच्णखरचवान्नाव्यासिः । न चोभयप्रतीतीच्ळ- 
योश्वरितेऽव्यासिः | तदन्यमात्रऽतीतीच्छुयाऽनुञ्चरितत्वस्य विवक्षितत्वात्‌ । 

डक्तप्रतीतिमात्रनननयोग्यतायाश्रावच्छेदिका शक्तिः, अस्माकं तु मते सववत्र 
कारणतायाः शक्तेरेवावच्छेदकत्वान्न कोऽपि दोषः । एवं तात्पर्यस्य तत्प्रतीतिः 


~ 
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अनकत्वरूपस्य शाब्दशानजनकत्वे सिद्धे चतुर्थवणंके तात्पयस्य शाब्दज्ञानददेतुट्व- 
निराकरणवाक्यं तत्प्रतीतीच्छुयो श्वरितत्वरूपतापर्त्यनिराकरणपरम्‌ , अन्यथा 
तात्पर्य निश्चयफलकवेदान्तविचारवेवथ्यंप्रसङ्गा।त्‌ । 

केचित शान्दश्ानत्वावच्छेदेन न तात्पर्यज्ञानं देदुरित्येवं परं चद्ुर्थवरंक- 
बाक्यम्‌ । ताटपर्यंशयविपर्ययोत्तरशान्दज्ञा्नावशेषे च तात्पर्यज्ञानं देतुरेव । 
इदं वाक्यमेतत्परम्‌ १ उतान्यपरमिति संशये तद्विपयये च तदुत्तरवाक्यार्थविशेष- 
निश्चयस्य तात्पयनिश्चयं विनाऽनुपपत्तेरित्या हुए । 

तश्च तात्रय्य वेदे मीमांसापरिशोधितन्यायादेवावघायते, लोके तु प्रकरणा- 
दिना । तत्र लोकिकवाक्यानाँ मानान्तरावगतार्थानुवादकत्वम्‌ । वेदे दु 
वाक्यार्थस्यापूवंतया नानुवादकत्तम्‌ । तत्र लोकै वेदे च कार्यपराशामिन 
सिद्धार्थानामपि प्रामाययम्‌ , पुत्रस्ते जात इत्यादिषु सिद्वार्थऽपि पदानां साम- 
थ्यावधा रणात्‌ । अत एव वेदान्तवाक्यानां नरह्मणि प्रामाण्यम्‌ । यथा चेतत्तथा 
विषयपर््छि दे वच्यते । 

तत्र वेदानां नित्यसर्वज्ञपरमेश्वरपणीतत्वेन प्रामाण्यमिति नेयायिकाः | 
वेदानां नित्यत्वेन निरस्तखमस्तपुंदूषणतया प्रामाण्यमिव्यध्वरमीमांघकाः | अस्माकं 
तु मते वेदो न नित्य ढरपतिमत्बात्‌ । उररत्तिमस्वं च “अस्य महतो भूतस्य 
निःश्वसितमेतदयहर्वेदः? ( बू-२-४-१० ) इत्यादिश्रतेः | नापि वेदानां त्रिच्त- 
शावस्थायित्वम्‌ । य एव वेदो देवदत्तेनाघीतः, स एव वेदो मयाऽघधीत इत्यादि“ 
प्रत्यभिज्ञाविरोघात्‌ । अत एव गकारादिवर्णानामपि न ज्षणिकरवं, सोऽयं गकार 
इति प्रत्यभिशञाविरोघात्‌ । 

तथा च वणंपदवाक्यसमुदायश्य वेदश्य वियदादिवत्‌ सृष्टिकालीनोरपत्ति« 
मरवं प्रलयकालोनध्वंसप्रतियोगित्वं च ॥ न तु मध्ये वर्णानामुत्पत्तिविनाशो, 
श्नन्तगकारकल्पने गोरवात्‌ । अनुच्चा रण दशायां चर्णानामनमिव्यक्तिस्तदुश्वाः 
रणरूपव्यक्षकाभावान यिरुध्यते । अन्घकारस्थले घटानुपलम्भवत्‌ । उरपन्नो 
गकार इत्यादिप्रत्ययः सोऽयं गकार इति प्रत्यमिजञाविरोघादप्रमाणम्‌, वर्णाभि- 
व्यक्तिजन कथ्व नि गतोर्पत्ति निरूपितपरम्परासम्बन्धबिषयत्वेन प्रमाणं वा । त्माच 
वेदानां च्रिकत्वम्‌ । 

ननु च्णिकत्वाभावेऽपि वियदादिप्रपञ्चवद्ु्पत्तिमव्वेन परमेश्वरकतंकतया 
पोरुषेयर्वादपौरुषेयरवं च वेदानामिति तव सिद्धान्तो भज्येतेति चेत्‌ १ न, न हि 
तावर्पुरुषेणो चार्यमा णर्वं पौरुषेयत्वम्‌ । गुरुमतेऽपि अध्यापकपरम्परया पौरुषे= 
यत्यापहोः । नापि पुरुषाषीनोत्पत्तिकत्वं पौरुषेयस्वम्‌ १ नेयायिकामिमतपौरु- 

२ 
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घेयत्वानुमाने5स्मदादिना सिद्धसाघनटवापटो$ ॥ किन्तु खजातीयोश्वारण्णानपैच्छो- 
वयारणाविषयत्वसू । 
तथा च सर्गाद्यकाले परमेश्वर: पूस्गस्िद्धवेदानपूर्वीसमानानपूर्वीक वेद 
विरचितवान्‌ , न ठ॒ तदिलातीयं वेदमिति न सजातोयोध्यारणानपेच्तोचारया- 
विषयत्व पौरुषेयस्वं वेदानाम्‌ । भारतादीनां दु खजातीयोक्ारणमनपेच्येवोच्या- 
रणमिति तेषां पौरुषेयत्वम्‌ । एवं पौरुषेयापौरुषेयभेदेनागमो दिघा निरूपतः | 
इति वेदान्तपरिमाषायामागमपर््छिदः ॥ ४ ॥ 


अथाथापत्तिपारच्छेदः ॥५॥। 


इदानीमर्थार्पात्तनिरूप्यते । तत्रोपपायज्ञानेनोपपादककल्रनमर्थारच्तिः । तत्रो. 
पपायज्ञानं करणम्‌ | उपपादकशानं फलम्‌ । येन विना यदनुपपन्नं तत्तत्रोपपा- 
टाम्‌, यस्याभावे यश्यानपप्तिस्तत्तत्रोपपादकमू्‌ । यथा रात्रिभोजनेन विना 
दिवाऽभुञ्गानस्य पीनत्वमनपपच्नमिति ताहशएीनस्वमुपपायम्‌ ॥ यथा था राजि- 
भोजनस्याभावे तारशपीनत्वस्यान पपत्चिरिति राजरिभोजनमुपपादकम्‌ | 

रात्रिरोजनकल्पनारूपायां ध्रमितावर्थस्यापत्तिः कल्पनेति घष्टीसमासेन अर्था- 
पत्तिशब्दो वतते, कल्पनाकरणपीनस्वादिज्ञाने त्वर्थस्यापच्ति: कल्पना यस्मादिति 
बदुत्री हिस्मासेन वर्तते इति फरकरणयोरूभयोस्तर२दप्रयो ग: । 

खा चार्थीपत्तिद्वविघा--हष्ार्थापत्तिः श्र॒तार्थापत्तिश्चेति । तत्र इष्टार्थापति- 
यथा---इदं रजतमिति पुरोबतिनि प्रतिपन्नस्यरजतत्य नेदं रजतमिति तत्रैव निषि" 
्यमानत्वं खरयत्वेऽनुपपन्नमिति रतस्य सदिमन्नत्द खरयस्वास्यन्ता भाषबच्वं वा 
मिथ्यारवं कल्ग्यतीति । शृतार्थापत्तियंथा- यत्र भयमाणवाक्यस्य स्वार्थानुपपत्ति= 
मुसेनार्थान्तरकल्पनम्‌। तथा “तरति शोकमास्मवितू? इत्यः श्रतस्य शोकशब्द- 
वाच्यबन्धजातस्य ज्ञाननिवर्व्यत्वस्यान्यथाऽन्‌ पपत्त्या बन्धस्य मिथ्यात्वं षठ्ष्यते । 

यथा वा जीवी देवदत्तो एदे नेति वाक्यश्रवणानन्तरं जीविनो एद्ासच्वं बहिः 
सरवं कल्पयति । अतार्थापत्तिश्च द्विविधा-- श्वमि घाना नु एपत्तिरभिह्वितानुपपच्तिश्च | 
तत्र, यत्र वाक्ये*देशभवशोऽन्वयामभिघानानुउपत्त्याऽन्वयामिघानोपयोगि पदान्तरं 
कल्प्यते तत्राभिघानानुपपत्तिः । यथा द्वारमित्यत्र "पिचेदि’ इतिपदाधथ्याहारः, 
यथा वा “विश्वजिता यजेत? इत्यत्र “स्वर्ग काम”? इति पदाष्याद्दार$ । ननु द्वारमित्या 
दावन्वया भिधानात्‌ पूर्वमिदमन्बयामिघानं पिघानोपध्थापकपदं विनाऽनुपन्नमिति 
कथं ज्ञानमिति चेत्‌? न, अभिघानपदेन करणव्युत्पत्या तात्पर्यस्य विवच्तितत्वात्‌ | 
तथा स द्वारकर्मकपिघानक्रियासंसगंपरस्वं पिघानोपस्थापकपदं विनाऽनुपपन्नमिति 
जञानं तत्रापि सम्भाव्यते | 


खगमुपकण्विपरिण्छेद) १९. 


ऋभिहितानुपपत्तिस्दु यत्र बाक्यावगतोऽथोँनुपपन्नरवेन शातः सन्नर्थान्तर 
कल्पयति, तत्र द्रव्या । यथा स्वगकामो ज्योतिष्टोमेन बजेत? इत्यत्र स्वगसा घ- 
नत्वस्य व्तण्शिकज्योतिष्टोमयागगतयाऽबगतस्यानुपपच्या मध्यवस्यंपूर्व कल्प्यते । 
न चेयमर्थापत्तिरनुमानेऽन्तर्भवितुमहति । श्जन्वयब्याष्त्यज्ञानेनान्बयिन्यनन्तर्भाः 
वात्‌ । व्यातिरेकिणश्चानुमानस्वं प्रागेव निरस्तम्‌ । अत एवार्थापत्तिस्थलेऽनुमिनो- 
प्रीति नानुव्यवसायः, कि तु श्रनेनेदं कल्पयामीति । 

नन्वर्थापत्तिस्थले-शदमनेन विनाऽनपपन्नमिति जानं करणामित्युक्त, तत्र 
किमिदं तेन विनाऽनपपन्नट्वम्‌ १ तदभाषव्यापक'भावप्रतियोशिरवमिति रमः । 
श्वमर्थाप्तेर्मानान्तरत्वसिद्धौ व्यतिरेकि नानमानान्तरम्‌ , एथिबीतरेम्यो भिद्यते 
इत्यादी गन्चनत्ष्वमितरभेदं विनाऽनपपन्नमित्यादिशानस्थय करणत्वात्‌ 1 अत 
श्वानुन्यवसायः पथिव्यामितरभेदं कल्पया मिति । 

इति वेदान्तपरिभाषायामर्थापत्ति परिब्छेदः ॥५.॥ 


अथानुपलब्धिपरिच्छेदः ॥६७ 


इदानीं षष्ठं प्रमाणं निष्यते । ज्ञानकरणाजन्या भावानु भवाखाघा रण कारणः 
भनपलन्धिखपं प्रमाणम्‌ । अनुमान बन्या तौन्द्रियाभावानुभवददेतावनुमानादावति- 
ब्यासिवारणायाजन्यान्तं पदम्‌ । अटदृष्टादा साधारणका रणेडतिव्या सिवा रण्याय 
अखाघारणंति पदम । अऋअभावश्म्ट त्य साघारणदेतुसंस्कारेऽतिव्यासिवार्शाय अनु- 
भवेति विशेषणम । 

न चातीन्द्रियाभावानुमितिस्थलेडब्यनुपलब्ध्येवाभावों ग्रह्षतां विशेषाभावा- 
दिति वाच्यम्‌ । घर्माचर्मायनुपलब्धिसत्वेडपि तदभावानिश्चयेन योग्यानुपलब्चेरे= 
बाभावम्राहकत्वात्‌ | 

ननु केयं योग्यानुपुलन्धिः १ कि योग्यस्य प्रतियोगिनोऽनुपलब्धिरुत योग्या- 
धिकरणे प्रतियोग्यनुपलब्धिः ? नायः, स्तम्भे पिशाश्वादिभेदस्याप्रत्यच्तत्वापत्तेः । 
नान्त्यः, आत्मनि धर्माघर्माद्यभावस्यापि प्रत्यच्ततापत्तेरिति चेत्‌ ? न; योग्या 
चासावनु पलब्धिश्चेति कर्मघारयाश्रयणात्‌ । अनुपलब्येर्योग्यता च--तकित- 
प्रतियोगिसत्वप्रखखितप्रतियोगिकस्वम्‌ । यस्याभावो शह्मते तस्य सटबेनाधिकरणे - 
तकितेन प्रसञ्जनयोग्यमापादनयोग्य ` यटप्रतियोग्युपलब्धिस्वरूपं यधश्यानुपलम्मध्य 
तदन पलबन्घेयॉग्यत्वमिट्यथं! । 

तथा हि, स्फीतालोकवति भूतले यदि घटः स्यात्तदा घटोपलम्भः स्यादिस्या - 
पादनखम्भवात्ताडशभूतते घटाभानोऽनुपलब्धिगस्यः । अन्धकारे दु तारशा- 
पादनाखर्भवाज्ञानुपलबन्धिगम्यता ॥ अत एव स्तम्भे पिशाचसरवे स्तम्मवत्प्रत्यच्ु- 
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सापत्या तदभावोऽनुपलब्धिगम्यः । त्मनि घर्मादिसस्वेऽप्यस्यातीःन्द्रयतय् 
निरुक्तोपलम्भापादनाऽसम्मवाद्‌ न घर्मा यमावस्यानु पलब्धिगग्यस्वम्‌ | 

ननूक्तरीत्याऽधिकररोन्तद्रियसन्षिकर्षस्थले अभावस्यानुपलब्घिगम्यत्वमनुमतं, 
तत्र क्लृसेन्द्रियमेवाभावाकारवृत्तावपि करणम्‌, इन्द्रयान्वयन्यतिरेकानुवघानाः 
दिति चेत्‌ १ न; तरप्रतियो ग्यनुपलब्धेरपि अभावग्रददे देतुर्वेन बलृसत्वेन करणः 
स्यमाचस्य कल्पनात्‌ । इन्द्रियस्य चाभावेन समं सल्लिकर्षामावेनामावग्रहादेतु- 
त्वात्‌ । इन्त्रयान्वयन्यतिरे कयो रघिकरणजञानाद्य॒पच्चीणरवेनान्यथासिद्धेः । 

ननु «तले घटो नेव्याथभावानुभवश्थले भूतलांशे प्रस्यच्ष्‌स्व मुभयसिद्धमिति' 
तत्र वुत्तिनिगेमनस्यावश्यकत्वेन भूतलावब्िन चे तन्यवत्त ्लिष्ठघटा भावावच्छिन्न- 
चेतन्यस्यापि प्रमात्रभिन्नतया घटाभावश्य प्रस्यकृतेव सिद्धान्तेञ्पीति चेत्‌ £ 
सत्यम्‌ ; अभावप्रतीतेः प्रश्यच्तर्वेऽपि तरकरण॒स्यानुपलन्वेर्मानान्तरस्वात्‌ । न हि 
फली भू तज्ञानस्य प्रस्यच्चस्वे तत्करणस्य प्रर्यच्छप्रमाणतानियतस्वमस्ति, दशमस्ट्व= 
मखीत्या दिवाकयजन्यशानस्य प्रत्यच्छत्वेऽपि तरकरणव्य वाक्यस्य प्रव्यचप्रमाणभिन्त= 
प्रमाणर्वाम्युपगमात्‌ । 

फलवेजात्यं बिना कथं प्रमाणमेद शति चेत्‌? न; बृत्तिवेजास्यमात्रेण्फ 
प्रसाणवैजात्यो पपत्तेिं: । तथा च घटाद्यभावाकारवत्तिनंन्द्रियजन्या, इन्द्रियस्य. 
बिषयेणासन्निकषांत्‌ । किन्तु घरानुपलब्धिरूपमानान्तरजन्या, इति भबत्यनुप- 
लब्चेर्मानान्तरस्वम्‌ । | 

नन्वनुपलब्घिरूपमानान्तरपच्षे5प्यभावप्रतीतेः प्रत्यक्तरवे घटवति घटाभावः 
आमस्यापि प्रत्यक्षय्वापतो तत्राष्यनिवचनी यघटाभावोऽमभ्युपगम्येत ? न; चेष्टापक्ति: 
तस्य मायोपादानकत्वेञ्मावत्वानु पपत्तेः, मायोपादानकरवाभावे मायायाः सकल- 
कार्योपादानरवानु पपत्तिरिति चेत्‌ १ न ; घटवति घटाभावञ्जमो न तत्कालोत्पन्न- 
घटाभावविषयक:, किन्तु भूतलरूपादी विद्यमानो लौकिको घटाभावो भूतले 
झारोप्यत इस्यन्यथाख्यातिरिव । आरोष्यससिकर्षस्थले सर्वज्ान्यथाख्याते रेक 
व्यवस्थापनात्‌ । " 

श्रस्तु वा प्रतियोगिमति तद्मावञ्जमस्थते तदभावस्यानिवेचनीयस्वम्‌ , 
तथाऽपि तदुपादानं मायेव । न ह्यूपादानोपा देययोरत्यन्तसाजात्यम्‌ , तन्ठुपटयो - 
रपि तन्तुत्वपटस्वादिना वैजाव्यात्‌ । यत्किश्चित्साजास्यस्य मायाया झनिर्व॑चनोय- 
स्वस्य घटाभावस्य च मिथ्यात्वघर्मस्य विद्यमानत्वात्‌ । अन्यथा व्यावहारिक घटा- 
द्यभावं प्रात कथं सायोपादानमिति कुतो नाशङ्कयाः १ न च विजातीययो- 
रप्युपादानोपादेयभावे जह्षेव जगदुपादानं स्यादिति वाच्यम्‌ | प्रपञ्चविञ्जनादि- 
ब्डानर्वरूपेण तव्येष्टत्वात्‌ । परिणामित्वरूपस्योपादान स्थस्य निरवयवे ब्रह्मणयनु- 
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प्ले! । तथा च प्रपञ्चस्य परिणाम्युपादानं माया, न नह इति छिद्धान्त 
इस्यलमतिप्रसङ्ग न । 

स चाभावश्चदुविघ :--प्रागभावः प्रघ्यंसाभावोऽध्यन्ता भावों ऽन्योन्याभाव- 
अति । तत्र सत्पियडादो कारणे कार्यस्य घटादेरुस्पत्तेः पर्वे योऽभावः स प्राग- 
आवः, स च भविष्यतीति प्रतीतिविषयः। तत्रैव घटस्य सुदूगरपातानन्तरं 
योऽभावः ख प्रध्वंसाभावः } ध्वंसस्यापि स्वाधिकरणकपालनाशे नाश एव। न 
चवं घटोन्मञ्जञानापत्तिः, घटध्वंसध्वंसस्यापि घटप्रतियो गिकष्वंसत्वात्‌ | अन्यथा 
प्रागभावध्वंसात्मकघरस्य विनाशे प्रागमावोन्मज्जना पत्ति: । 

न चवमपि यत्र ध्वंसाधिकरणं नित्यं तत्र कथं ध्वंसनाश इति वाच्यम्‌ | 
ताटशाधिकरणं यदि चेतन्यब्यतिर्क्तिं, तदा तस्य नित्यरबमसिद्धम्‌ , अहा- 
व्यतिरिक्तध्य सर्वस्य ब्रह्मज्ञाननिवत्त्यंतया वद्दयमाणत्वात्‌ । यदि च ध्वंसाधिकरणयां 
चैतन्यं; तदाऽसिद्धिः, आरोपितप्रतियोगिकध्वंसस्याचिष्ठाने प्रतीयमानस्याविष्ठान- 
मात्रस्वात्‌ । तदुक्तम्‌ अअघिष्ठानावशेषो हि नाशः कल्पितवस्तुनः। इति, एवं 
शुक्तिरूष्यविनाशोऽपीदमवच्बिन्नं चेतन्य मेव । 

यत्र धिकरर यस्य कालत्रयेऽप्यभावः सोऽत्यन्ताभावः, यथा वायौ रूपात्यः ` 
न्ताम्ावः । सोऽपि घटादिवद्‌ ध्वंसप्रतियोग्येव। इदमिदं नेति प्रतीतिविषयोऽ- 
न्योन्याभावः। अयमेव विभागो भेदः पृथक्‌त्वं चेति व्यवहियते; मेदातिरिक्त- 
-विभागादौ प्रमाणाभावात्‌ । अयं चान्योन्याभावोऽघिकरणस्य सादिरबे सादिः, 
यथा घटे पटभेदः । अघिकरणस्यानादिट्वेऽनादिरेव, यथा जीवे ब्रह्मभेदः, ्रह्मणि 
वा जीवभेदः । दविविघोऽपि भेदो ध्वंसप्रतियोग्येव, अविद्याया निञ्चत्तौ तत्पर- 


'तन्त्राणां निञ्चच्यवश्यम्भावात्‌ । र. 
पुनरपि भेदो द्विविध :--सखोपाथिको निरुपाधिकश्चति । तत्रोपाधिसत्ताव्या प्य- 


सत्ताकस्वं सोपाविकत्वं, तच्छून्यत्वं निरुपाधिकस्वम्‌ । तत्राद्यो यथा--एक- 
स्यवाकाशस्य घटाद्युपाधिभेदेन भेदः। यथा वा. एकस्येव त्रह्मणोडन्त:करण- 


भेदाद्भेंद: । निरुपाधिकभेदो यथा घटे पटभेदः। न च ब्रह्मण्यपि प्रपञ्चमेदाभ्यु- 
च 
पगमेडद्वदेतविरोघ: १ तात्विकमेदादेरनभ्युपगमेन वियदादिवदद्वताव्या घातकध्वात्‌ । 


ग्रपञ्चस्याद्वेते त्रह्मरिण कल्पितत्वाङ्गीकारात्‌ । तढुक्त सुरेश्वराचार्ये :--- 
च्मा भावतः केयं साघकत्वप्रकल्पने । 


कि पश्यसि संसार तत्रवाज्ञान कल्पितम्‌ ॥ 
ऋत एव विवरणेऽविद्यानुमाने प्रागभावब्यतिरिकटबबिशेषणम्‌ , तत्व- 
भ्रदौपिकायामविद्यालच्दणे भावस्वविशेषणं च सङ्गच्छते । एवं चदुविघाभावानां 
योग्यानुपलब्ध्या प्रतीतिः । तत्रानुपलन्धिर्मानाम्तरम्‌ | र 
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एवमुक्तानां प्रमाणानां प्रामाथ्यं स्वत एवोत्पद्यते शायते च । तथा ङि 
स्मृत्यनुभवसाघारणं संवादिप्रब्वत्यनु कूलं तद्वति तत्प्रकारकशानव्वं प्रामाण्यम्‌ ॥ 
तश्च ज्ञानसामान्यसामम्रीप्रयोज्यं न त्वधिकं गुणमपेच्ते, प्रमामात्रेऽनुगतयुण्णा- 
भावात्‌ । नापि प्रत्यक्षप्रमायां भूयो 5वयवेन्द्रियसनिकर्ष: १ रूपादिप्रत्यद्धे आत्म- 
प्रत्यक्षे च तदभावात्‌ सत्यपि तस्मिन्‌ पीतः शकु इति भ्रव्ययस्य आमत्वा्च । 

अत एव न सल्िङ्गपरामर्शादिकमप्यनुमित्यादिप्रमायां गुणः, असक्षिङ्ग- 
परामर्शादिस्थलेऽपि बिघयाबाघेन अ्रनुमित्यादेः प्रमात्वात्‌ । न चेवमप्रमाऽफि 
प्रमा स्यात्‌, शानसामान्यसामभ््या अविशेषादिति वाच्यम्‌ । दोषाभावश्यापि 
देतुत्वाङ्गोकारात्‌। न चेवं परतस्वमिति वान्यम्‌ ॥ श्रागन्तुकभावकारणा- 
पेक्षायामेव परतस्ट्वात्‌ । 

जञायते च प्रामाण्यं स्वतः । श्वसो आह्यत्वं च दोषाभावे सति यावस्स्वाभय” 
ग्राइकसामग्रीग्राइयत्वम्‌ । स्वाभयो इच्तिशानं तद्ाहकं साच्तिज्ञानं तेनापि वृत्तिज्ञाने 
ग्रह्ममारे तद्गतं प्रामाण्यं ग्रह्मते । न चेवं प्रामाण्यसंशयानुपपत्ति-, तत्र संशया- 
नुरो घेन दोषस्यापि सस्वेन दोषाभावघटितस्वाश्रयग्राहकामावेन तत्र प्रामाण्य- 
स्यवाम्रहात । 

यद्वा--यावत्स्वाश्रयम्राहकम्राक्मत्वयोग्यत्वं स्वतस्त्वम्‌ । संशयस्थले प्रामाण्य- 
स्योक्तयोग्यतासशवेऽपि दोषवरोनाग्रहाद्‌ न संशयानुपपत्तिः । अप्रामाण्यं चु न 
जञान छामान्यषामग्रीप्रयोज्यम्‌, प्रमायामष्यप्रामाययापत्तेः । किन्तु दोषप्रयोञ्यम्‌ १ 
नाष्यप्रामाणयं यावस्स्वाथयग्रादकम्राह्मम्‌ । अ्रप्रामाण्यघटकतद्‌ भाववरवादेद्व चिः 
ज्ञानाऽनुपनोतस्वेन साच्िणा ग्रहीतुमशक्यत्वात्‌ . किन्तु विसंवादिप्रज्॒त्यादिलिङ्गि- 
कानुमित्यादिविषय इति परत एवाप्रामाण्यबुस्पद्यते ज्ञायते चेति । 

इत्यनुपलब्धिपरिच्छे दः ॥ ६ ॥ 


अथ विषयपरिच्छेदः ॥७॥ 
एवं निरूपितानां प्रमाणानां प्रामाण्यं द्विविघम्‌-व्यावह्दारिकतस्वावेदकर्वं 
पारमाथिकतर्वावेदकर्वं चेति ।, तत्र ब्रह्मस्वरूपावगाहिप्रमाणन्यतिरिक्तानां सर्व 
प्रमाणानामाद्य प्रामाण्यम्‌ , तद्विषयाणां ब्यवद्दारदशायां बाघाभावाद्‌ । द्वितीयं 
द॒ जीवत्रद्मं क्यपरायां “सदेव सोम्येदमम्र आसीत्‌’ ( छा» ६-२ ) इत्यादौनां 
'तस्वमसि? ( छा० ६-८-१ ) इत्यन्तानाम्‌ । तद्विषयस्य लीवपरैक्यस्य कालत्र- 
. शाबाध्यत्वात्‌ ॥ 
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सच्चेक्ये तर्ञंपदार्थजञानाघोनशानमिति प्रथमं तस्पदार्था जचणप्रमायाम्याँ 
निरूप्यते । तत्र लक्षणं दिबिघम्‌--स्वरूपजञच्च्णं तटघ्थलदणं चेति । तत्र स्वकप- 
मेव लकणं स्वरूपळ्द्णम्‌, यथा सत्यादिकं ्रद्मसवरूपलच्णम्‌ । “सत्यं शानमनन्तं 
अह ( ते० २-१-१) 'झानन्दो अद्दोति व्यबानात्‌? ( त ३-६) इति भतेः । 

ननु स्वस्य स्ववृत्तित्वाभावे कथं लच्छृणत्वमिति चेत्‌ ह न, स्वश्यैव स्वापेच्या 
धर्मिधर्म भावकल्पनया जचयलच्तस्यस्वसम्भवात्‌ । तदुक्तम्‌ “आनन्दो विषयानुभवो 
नित्यत्वं चेति सन्ति घर्माः, आपथकत्वेऽपि चेतभ्यात्टु्थगिवावमासन्ते? इति | 

तटस्थलक्षणं तु यावल्लच्यकालमनवस्थितटवे सति तद्व्यावतंक तदेव, यथा 
गन्घवर्वं एथिवोलच्णम्‌ । महाप्रलये परमाणुषु डत्पत्तिकाले घटादिषु गश्वामा- 
वात्‌ । प्रकृते न्रद्णि च जगञन्मादिकारणत्वम्‌ । अत्र जगत्पदेन कायजालं 
विवक्धितम्‌ , कारणरगं च कतृत्वमतोऽविद्यादौ नातिव्यासिः । 

कत रगं च तत्तदुपादानगो चरापरो दज्ञानचिकीर्घाकृतिमर्वम्‌ । ईश्वरस्य 
तावदु गदानगोचरापरोचज्ञानसद्भावे च 'यः सर्वज्ञः सर्गबिद्यस्य शानमयं तपः | 
तश्मादेतदूनक्ष नामरूपमन्नं च जायते? ( मु० १-१-९ ) इत्यादिभ्रतिर्मानम्‌ । 
ताइशचिकोर्षारुद्धावे "सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेय? ( ते० ९-६ ) इत्यादिः 
भ्रतिर्मानमू । ताइशङती च 'तन्मनोऽक्कुरुत”? इस्यादिवाक्यम्‌ | 

ज्ञानेच्छाकृतीनां मध्येऽन्यतमगर्भं लच्णत्रितयमिदं विवच्तितम्‌, अन्यथा 
ब्यर्थविशेषणस्वापत्तेः । श्रत एव जन्मस्थितिष्वंसानामन्यतमस्यैव लद्णे प्रवेशः । 
एवं च प्रकृते लदाणानि नव सम्पद्यन्ते । ब्रह्मणो जगजन्मादिकारणत्वे च--- 
“यसो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यस्प्रयन्थ्यभिसंविशन्तिः 
( ते ३-३ ) इत्यादिथ तिर्मानम्‌ । 

यद्धा--निश्विलजगदुपादा न ?वं न्रह्मणो लच्चाणम्‌ । डपादानस्वं च जग- 
दथ्याखाचिष्ठानत्वं, जमदाकारेण विपरिणममानमायाऽधिष्ठानत्वं बा । एताडश- 
सेवोपादनश्वमभिप्रेत्य इदं सर्ग यदयमात्मा' “सश्च स्यष्याभवत्‌’ ( ते» २-६ ) 
'नहुश्यां प्रजायेय’ ( ते० २-६ ) इत्यादभ तिषुन्रह्म प५ञ्चयो श्तादार्म्य्यपदेशः | 
घटः सन्‌, घटो भाति, घट इष्ट इत्यादिलोकिकव्यपदेशोऽपि खञच्चिदानन्द्‌= 
रूपत्रह्योक्याच्यासात्‌ । 

नन्वानन्दात्मकचिदध्यासाद्‌ घटादेरिष्टस्वन्यवहारे दुःखस्यापि तत्राध्या- 
खाराजापि इष्टस्वव्यवहारापत्तिरित चेत्‌ १ न, आरोपे सति निमित्तानुणरण,, 
न दु निमित्तमस्तीत्यारोप क्त्यम्युपगमेन दुःखादो खसश्चिदंशाध्यासेऽप्यान- 
न्दांशाष्याखाभावात्‌ । जगति नामरूपांशद्वयब्यन्षारस्ठु अवियापरिणामास्मकन।= 
मरूपसम्बन्छात्‌ । 
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तदुक्तम्‌ अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्चकम्‌ । 

| आद्यं अयं जहारूपं लगद्रूपं ततो द्वयम्‌ ।। इति ॥। : 

आथ गतो जन्मक्रमो निरूप्यते-तत्र खर्गाद्यकाले परमेश्वर: सुख्यमान* 
ग्रपञ्च नेवि शय देतुप्रा णि कमं स हकक तो ऽपरिमिता निरूपितशक्तिविशेषविशिष्टमाया सददितः 
सन्नामरूपारमकनिस्विलप्रपञ्चं प्रथमं बुद्धावाकलय्येदं करिष्यामीति सङ्कल्पयति 
'तदैच्ात नहुष्यां प्रजायेय’ ( छा० ६-२-३ ) इति "सोऽकामयत नहुस्यां प्रजा- 
येय? ( ते० २-६ ) इत्यादिभ्र तेः । तत आकाशादीनि पञ्चभूतानि श्रपञ्चीकृतानि 
तन्मात्रपदप्रतिपाद्यानि उरपद्यन्ते । तत्राकाशस्थ शब्दो गुणः। वायोस्दु शब्द- 
स्पशौ । तेजस्स्तु शब्दस्पशंरूपाणि । पां दु शाब्दस्पर्शरूपरसा$। पुरथिन्यास्तु 
शब्दस्पर्शरू परसगन्घाः । 

न च शब्दस्याकाशमात्रगुणस्वम्‌ ; वाय्वादावपि तद्धुपलम्भात्‌। न चासौ 
ञ्रपः; बाघकाभावात्‌ । इमानि भूतानि नरिशुणामायाकार्याशि त्रिगुणानि । 
शुणास्सश्वरजस्तमांसि | एतेश्च स₹०्गुणोपेतेः पञ्चभूतेव्यस्तैः एथक एयक क्रमेण 
भोत्रत्वक्च चूरसनघ्राणाख्यानि पञ्चशा नेन्द्रियाणि जायन्ते | एतेभ्यः पुन राकाशा- 
दिगतसा।स्वकांशेभ्यो मिलितेभ्यो मनोबुद्ध'्यहङ्कारचित्तानि जायन्ते । ओत्रादीनां 
पञ्चान क्रमेण दिरवाताक वरुशाश्चिनो ऽधिष्ठाठ दैवताः । मन आदीनां चतुर क्रमेण 
चन्द्रचदु मुखशङ्कराच्युता अधिष्ठा तृदेवताः । 

एतेरेव रजोगुणोपेतेः पञ्चभूतैवर्यभ्तर्यथा क्रमं वाकणाशिपादपायूपस्थाखयानि 
कर्मेन्द्रियाणि खायन्ते । तेषां च क्रमेण वलह्ीनद्रोपेन्द्रम्गृस्युप्रजापतयोऽचिछ्ातुः 
देवताः रजोशुणो पेतपञ्च भूतेरेब मिलितेः पञ्च वायवः प्राणापानन्यानोदान- 
स॒मा नाख्या जायन्ते । तत्र प्रार्गम्ननवान्‌ वायुः, घ्राणः नासादिश्थानवरती । श्रर्वा- 
उामनवानपान:, पाय्वादिस्थानवर्ती | विष्वर्गतिमान्‌ ब्यानः, श्रखिलशारीरबर्ती । 
ऊद्‌ष्वंगमनवानुरकमणवायुरुदा न, कणठस्थानवर्तो । अशितपीतान्नादिस्मीकरण्‌- 
करः समानः, नाभिस्थानवर्ती | तैरेव तमोगुणोपेतैरपञ्चोङकतभूतः पञ्चीकृतानि 
भूतानि जायन्ते । “तासां त्रिवृतं जिज्वतमेकेकां करवाणि? ( छा० ६-९-३) इति 
श्रतेः प्व्चो करणो पलच्त्णार्थस्वात्‌ । 

पञ्चीकरणप्रकारश्चेत्थम्‌-_्काशमादो द्विषा विभज्यतयोरिकं भागं पुनश्म- 
वुद्धी बिभज्य तेषां चदुर्णामंशानां वाय्वादिषु चतुषु सूतेषु संयोजनम्‌ | एवं 
वायुं द्विषा विभज्य तयोरेकं भागं पुनः चदुर्दा बिभज्य तेषां चदुर्णामंशानामा- 
काशादिधु संयोजनम्‌ । एवं तेज श्रादीनामपि | तदेवनेकेकभूतत्याद्ध स्वांशात्नक- 
मद्धीन्तरं चठुविघभूतमयमिति पृथिव्यादिषु स्वांशाबिक्यात्पृथिव्यादिव्यवद्वारः ॥ 
'तढुक्तम्‌-- 'वेशेष्यात्तु तद्वादस्तद्वादः? ( अ० सू” २-७-९३) इति। - 
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पूर्बोक्तेरपत्वीकृते लिङ्गशरीरं परलोकयात्रानिर्वादकं मोक्षपर्यन्तं श्थायि मनो- 
खुद्धिभ्या मुपेतं जञानेन्द्रियपञ् च कमे न्द्रियपञ्चक प्राणादि पञ्चकसंयुक्तं जायते । 

तदुत्तमम्‌ पञ्चपाणमनो बुद्धिदशेन्द्रियसमन्बितम्‌ । 

्रपञ्चीकृतभूतोत्थं सच्पाड़ं भोगवाघनम्‌ ॥ १ ॥ इति ॥। 

तश द्विविघं--परमपरं ख । तत्र परं हिरणयगर्भलिङ्गशरीरम्‌ , अपरपमस्मदा- 
-दिलिङ्गशरीरम्‌ । तत्र हिरणयगर्भलिङ्ग शरीरं महत्तत्वम्‌, श्मदादिलि ङ्ग शरीरम- 
'हङ्कार इत्याख्या यते । 

एवं तमोशुणयुक्ते भ्यः पञ्चौङतभूतेभ्यो भूम्यन्तरिच्श्वर्महजन ध्तप;ः सत्या- 
स्मकस्योर्वतलोकसतप्तकस्य आतलवितलघुतलतलातलरखातलमहातलपाता लाखयाघो= 
लो कखप्त कस्य त्रझाण्डस्य जरायु जाण्ड जस्बेद्‌ जो दि मज्जाख्यचतु विघस्थू लशरी राणा - 
मुत्पत्तिः । तत्र जरायुजानि जरायुम्पो जातानि, मनुष्यपश्वादिशरीराश्ि। 
अशण्डजानि अण्डेभ्यो जातानि, पच्छिपन्नगादिशरीराण्यि । स्वेदजानि स्वेदाक्ञा- 
तानि, यूका मशकादीनि । ठद्धिखानि भूमिमुद्धिथ जातानि, चइच्चादीनि । बु॒च्ा- 
दीनामपि णपफछभोगायतनस्वेन शारोरत्वम्‌ । 

तत्र परमेश्वरस्य पञ्चतन्मात्राद्युस्पत्तौ सष्तदशावयबोपेतलिङ्गशरीरोव्पचौ 
'हिरणयग्भस्थूलशरीरोटपत्तौ च साच्ारकतृत्वम्‌ | इतरनिस्थिलप्रपंचोर्पत्तौ हिरण्य- 
गर्भादिद्वारा, न्ताइमिमास्तिख्रो देवताः श्रनेन जीवेनार्मनाऽनुप्रविश्य नाम- 
शपे व्याकरवाणि? ( छा० ६-३-९ ) इति अतेः । दविरणयगभो नाम मूतित्रया- 
व्दन्यः प्रथमो जीवः ॥ स वै शरीरो प्रथम: ख चे पुरुष उच्यते । 

श्रादिकर्ता स भूतानां त्रद्माओ समवर्तत ॥ १ ॥ 

“हिरण्यगर्भ: समवतताम्रे भूतस्य? (यजु १३१०४ ऋ स० १०-१२०१) 
'इत्यादिभृतेः । एवं थूतभौतिकसृष्टि्निछपिता । इदानां प्रलयो निरूप्यते । 

प्रलयो नाम त्रेलोक्यनाश;ः, स च चतुविधः--नित्यः प्राकृतो नेमित्तिक 
गत्यन्तिकश्चेति । तत्र नित्यः--प्रलयः सुषुप्तिः, तस्याः सकलकाथप्रलयरूप- 

- रवात्‌ । घर्माघर्मपूवंघस्काराणां च तदा कारणात्मनाऽवस्थानम्‌ । तेन सुघुप्तोस्थि- 
तष्य न सुस्बदुःस्वाद्यनुभवानुपपत्तिः, न वा स्मरणानुपपत्तिः । न च सुषुप्ताबन्तः= 
करणस्य विनाशे तदघीनप्राणादि क्रियाऽनुपपत्तिः; वस्तुतः इवाष्ाद्यमावेऽपि 
'तदुपलब्घेः पुरुषान्तरविञ्जभमा त्रर्वात्‌ सुप्तशरीरोपलम्भवत्‌ । 

न चेवं सुसस्य परेतादबिशेष! । सुप्तस्य हि लिङ्गशरीरं संस्काराव्मनाऽत्र व 
वर्तते, परेतस्य तु लोकान्तरे इति बेलक्ष॒ययात्‌ । यद्वा, अन्तःकरणस्य द्वे शक्ती-- 
शानशक्तिः क्रियाशक्तिश्चेति । तत्र शानशक्तिविशिष्टान्तः करणस्य सुघुत्ती विनाशः, 
न क्रियाशक्तिविशिध्स्येति प्राणायवस्थानमविरुद्वम्‌ । “यदा सुतः स्वप्नं न कंचन 
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पश्यति, अथास्मिन्‌ प्राण एवैकघा भवति, श्रथेनं वाक सरवेनाममिः खहाष्येति’ 
( को० ३-२ ) “सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति स्वमपीतो भवति’ ( छा» 
६-८-१ ) इत्यादिथ तिरुक्तस घुसतो मानम्‌ । 
प्राकृतप्रलयस्तु कायत्रह्मविनाशनिमित्तकः सकलकायनाशः । यदा तु प्रागे 
बोस्पसत्रह्वासाद्धास्कारस्य कायेन्रह्ाणो न्रह्मायडाघिकारलचणप्रारन्चकर्मसमासो 
विदेदकेवल्यात्मिका परा मुक्तिः, तदा तल्लोकवासिनामप्युरपन्नह्य साच्दार्का- 
राणां त्रझणा सह विदेइकेवल्यम्‌ । 
अ्रह्मणा सह्‌ ते सर्वे सम्प्रासे प्रतिसञ्चरे । 
परश्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥ इति तेः ॥ 
एवं स्वलोकवासिमिः सह कार्य ब्रह्मणि मुच्यमाने तदधिष्टितन्रदह्माण्डत- 
दन्तदतिनिस्विललो कतदन्तवतिस्थाबरादीनां भौतिकानां भूतानां च प्रकृतो मयायाः 
ष्व लयः, न तु ररि, नाचरूपविनाशास्येव ब्रह्मनिष्ठत्वात्‌ । अतः प्राकृतः. 
इत्युँ्यते । 
कार्यत्रझणो दिवसावसाननिमित्तकस्ञरे लोक्यमात्रप्रलयः नेमित्तिकप्रलयः । 
त्रझणो दिवसञ्चतु युंगसइस्चपरिमितकाल:, “चतुयुगसदहस्ताणि न्रह्मणो दिन मुच्यते” 
इति वचनात्‌ । प्रलयकालो दिवसकालपरिमितः, रात्रिकालस्य दिवयघकालतुल्यः 
स्वात्‌ प्राकृतप्रलये नेमित्तिकध्रल्ये च पुराणवचनानि । | 
द्विपराद्ध त्वतिक्रान्ते ब्रह्मणः परमेष्ठिनः । 
तदा प्रकृतय$£ सस कल्प्यन्ते प्रलयाय हि॥ 
एष प्राकृतिको राजन्‌ प्रलयो यत्च लीयते। 
इति वचनं प्राङतप्रजये मानम्‌ । ` | 
एप नेमित्तिक: प्रोक्तः प्रलयो यत्र विश्वस॒क | 
शेतेऽनन्तासने नित्यमात्मसास्कृत्य चाखिलम्‌ ।। 
इति वचनं नेमित्तिकप्रलये मानम्‌ । 
युरीयप्रलयस्तु न्रह्मसादास्कारनिमिक्तकः सर्वमोच्‌ः। ख चेशजीववादै युगः 
पदेब, नानाजीववादे तु क्रमेण । “सर्व एकीभवन्ति? इत्यादिञ्चतेः । तत्रा ययाख- 
योऽपि सयाः क्मॉपरतिनिमित्ताः, दुरीयस्तु शञानोदयनिमित्तो लयो ज्ञानेन सहैवेति. 
विशेषः ) एवं चठविघप्रलयो निरूपितः । तस्येदानीं कमो निरूप्यते 
भूतानां भोतिकानां च न कारणलयक्रमेण लयः । कारणलयसमये कार्याणा- 
माभयान्तरा भावेनावस्थानानुपपत्ते: । किन्तु सृष्टिक्रमविपरीत क्रमेण । तत्तटका यें- 
नाशे तत्तर्जनकाहष्टनाशस्येय प्रयोजकतया उपादाननाशस्या प्रयोजकत्वात्‌ ६ 
अन्यथा न्यायमते महाप्रलये पथिबीपरमा रगुगतरूपरादेरविनाशापत्तेः । 
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तथा च पुथिन्या झष्सु, झापा तेजखि, तेजसो बायौ, वायोराकाशे, आकार 
शस्य जीवाहकारे, तस्य हिरणयगर्भाहङ्कारे, तस्य 'भचाविद्यायामिश्येवं रूपाः 
प्र्याः । तदुक्तं विष्ट पुराणें--- 
खगरप्रतिष्ठा देवर्षे | पथिव्यष्धु प्रकीयते। 
तेजस्यापः प्रलीयन्ते तेजो वायो प्रीयते ॥ १॥। 
वायुश्च लीयते व्योम्नि त'्चाव्यक्ते प्रलीयते । 
व्यक्तं पुरुषे ्रह्मन्‌ | निष्कले संप्रलीयते ॥ २॥। इति ।' 
शवंविघप्रलयकारणत्वं तत्पदार्थस्य अद्मणस्तटस्थलच्त णम्‌ । 
ननु वेदान्ते्रह्मण्णि जगत्कारणत्वेन प्रतिपाद्यमाने सति सप्रपच्च॑ ब्रह्म श्याद्‌ः" 
न्यथा खुष्टिवाक्यानामप्रामाययापरोरिति चेत्‌ १ न; न हि सष्टिवाक्यानां सृष्टो 
ताटपयं किन्तु श्रद्वितीये ब्रह्म ग्येब | 
तत्प्रतिपत्तो कथं सुष्टेरुपषोगः? इश्थम्‌---पदि सृष्टिमनुपन्यस्य निषेघो 
ब्रह्मणण प्रपञ्चस्य प्रतिपायेत, तदा बरह्मणि निषिद्धस्य प्रपञ्चस्य वायौ प्रतिषिद्धस्यः 
छपस्येव ब्रद्ााणोऽन्यत्ावस्थानशङ्कायां न निविचिकिर्समद्वितीयर्वं प्र'तपादिलं 
श्यात्‌ । ततः सु्वाक्याद्‌ त्रक्तोपादेयरवशाने सत्युपादानं विना कार्यस्यान्यज 
सद्धावशक्छायां निरस्तायां नेति नेतोव्यादीनां ब्रह्मण्यपि तस्यासत्वोपपादने प्रपञ्चस्य 
तुच्छुरवा बगमे निरस्तास्विलद्वेतविभ्रममखरडं सख्चिदानन्दे करखं ब्रह्म सिद्ध्यतीति 
परम्परया सुष्टिवाक्यानामप्याद्वतीये ब्रह्मण्येव तात्पयंम्‌ । 
डपासनाप्रकरणपठितसगुणत्रह्ावाक्यानां चोपा खनाविष्यपेच्छितगुणारोपमा त्रः 
परत्वं, न युणपरत्वम्‌ । निशुणप्रकरणपठितानां सगुणवाक्यानां तु निषेचवाक्याः 
पेछ्तिनिषेष्यसम्पादकत्वेन विनियोग इति न किञ्चिदपि बाकयमद्वितीयन्रह्मप्रलि- 
पादनेन विरुध्यते । 
तदेवं स्वरूपतटस्थलक्षणलक्षितं तत्पदवाष्यमीश्वरचेतन्यं मायाप्रतिबिम्बित~ 
मिति केचित्‌ । तेषामयमाशयः--जीवपरमेश्वरसाधारणं चेतन्यमात्रं बिम्बम्‌ , 
तस्येव बिम्बस्त्रविद्यास्मिकायां मायायां प्रतिनिम्बमीश्वरचेतन्य मन्तः कररेषु 
प्रतिबिम्बं जीवचेतन्यम्‌ ; “कार्योपाधिरयं जीवः कारणोयाचिरीश्वरः? इति श्रतेः + 
एतन्मतेजलाशयगतशरानगतसूयप्रतिनिम्चयोरिब खीवपरमेश्वरयो मेदः । अविद्या” 
स्मकोपा चेव्यापकतया तदुपाघिकेश्वरस्यापि व्यापकरवम्‌ । अन्तःकरणस्य परिच्छिज-- 
सया तदुपाघिकजीवस्यापि परिब्छिन्नस्वम्‌॥ एतन्मतेऽविद्याक्ृतदोघा जीव इथ 
परमेश्वरे5पि स्युरूपाचेः प्रतिबिम्बपच्ञपातित्वादिस्यस्वरसाद्‌ निम्बाटमकमौश्वर्चेत- 
न्यमित्यपरे । ते षामयमाशय:--पकमेव चेतन्यं बिम्बश्वाक्रान्तमीश्वरचेतन्यँ 
प्रतिबिम्बरवाक्रान्तं जीबचेतन्यम्‌ । निम्बप्रतिबिम्बकल्रनोपाधिश्चेकजीववादे 
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“अविद्या, श्रनेकजीववादे तु अन्तःकरणान्येव । अविद्यान्तःकरणरूपोपा चिप्रयुक्तो 
जीवपरभेदः। उडपाधिकृतदोषाश्च प्रतिबिम्बे जौव एवं वतन्ते, न दु निम्बे 
परमेश्वरे, उपाचेः प्रतिबिम्बपच्चपातिस्वात्‌ । घतन्मते च गगनसूर्यस्य जलादो 
भासमानप्रतिनिम्बसुयस्येन जोवपरयोभद: । 

ननु ग्रीवास्यमुस्वध्थ दर्पणप्रदेश इव निम्नचेतन्यस्य परमेश्वरस्य जीवप्रदे- 
-शेऽभावात्तस्य खर्वान्तर्यामिर्वं न श्यादिति चेत्‌ १ न; साञ्जनच्दत्रस्य झाका- 
शस्य जलादौ प्रतिबिम्बितत्वे बिम्बभूतमहाकाशस्यापि जलादिप्रदेशखम्बन्घ> 


दशनेन परिम्न्छिननिम्बस्य प्रतिनिम्बदेशासम्बन्धिव्वेऽव्यपरिब्छिन्नन्रह्मबि म्चस्य 
'्रतिबिम्नदेशख्स्घन्घाविरोघात्‌ । 


न च रूण्होनत्य ब्रह्मणो न प्रतिबिम्बसम्भवः, रूपवत एव तथास्वदशंना- 
दिति वाच्यम्‌ १ नीरूपस्यापि रूपस्य प्रतिबिम्बदर्शनात्‌ । न च नीरूपस्य 
द्रव्यस्य प्रतिबिग्बाभावनियमः १ श्रात्मनो द्रव्यत्वा माबश्योक्तस्वात्‌ । 

“एकधा नहुचा चेव हश्यते नलचन्द्रवत्‌? (ब्र० वि* १२) “यथा ह्ययं ड्योति- 
रात्मा विवस्वानपो भिन्ना ब्ुुघेको नुगच्छन्‌" इत्यादिवाक्थेन त्रह्मप्रतिबिम्वा भावानु- 
मानव्य चाघितत्वाच | तदेवं तटरदायाँ निरूपितः। इदानीं स्वं पदार्थों निरूप्यते । 

एकजीववा दे5विद्याप्रतिबिस्नो जीवः, अनेकजोववादे श्रन्त:करणमतिजिग्चः: । 
स च जाग्रस्व्झसुपुसिरूपावस्थात्रयवान्‌ । तत्र जाग्रदशा नामेन्द्रियजन्यशा ना- 
थस्था श्नव्थान्तरे इन्द्रियामावान्नातिब्धासिः । इन्द्रिय जन्यज्चानं चान्तःकरणा- 
बुत्तिः | स्वरूपशानस्यानादित्वात्‌ । 

सा चान्तःकरणबुत्तिरावरणा मिमवा्थत्येक मतम्‌ ॥ तथा दि--श्रविद्यो रहितः 
चेतन्यस्य जीवत्वपक्षे घटाद्यघिष्ठान चेतन्यस्य जीबरूपतया जीवध्य सर्वंदा घटादि- 
:भानपसक्ती घटाद्रवच्छिन्नचेतन्यावरकमशानं मूलाविद्यापरतन्त्र मवस्था पद्वाच्य- 
'झम्युग्गन्तव्यम्‌ । एवं सति घटादेन सर्वदा भानप्रसङ्गः, श्रनाइतचेतन्यसम्बन्ध - 
स्येव भानप्रयोजकश्वात्‌ । तस्य चावरणस्य सदातनत्वे कदाचिदपि घटभानं न 
स्थादिति तद्भङ्ग वक्तव्ये, तद्धङ्गजनक न चेतन्यमात्रम्‌ । तद्धासकस्य तदनिवर्त- 
कस्वात्‌ । नाप वृत्युपहितंचेतन्यम्‌ , परोक्षस्थलेडपि तन्निवत्यापत्ते रिति परो च्द- 


बृखिव्यावुत्तिविशेषस्य, तदुपहितचेतन्यस्य वा5ञ्वरणभडूजनकत्वमित्याबरणा मि- 
मवार्था वुत्तिरिव्युच्यते । 


सम्बन्धार्या वृत्तिरित्यपरं मतम्‌ । तत्राप्यजिद्योपाचिको5परिन्छिन्नो जीवः । 
ख च घटादिप्रदेशे विद्यमानोऽपि घटाद्या कारापरोच्व्त्तिविरहदशायां न घटादिः 
कम्रबभासयति, घटादिना तस्य सम्बन्धाभावात्‌ ।  तदाकारवुत्तिदरशायां दु 
आसयति, तदा खम्नन्धरुत््वात्‌ । 


विषयपरिच्छेद्‌; १ € 


नन्वविद्योपाधिकस्यापरिण्छिन्नस्य खीवस्य श्वत एव समस्तवस्तुसम्बद्ध ध्यः 
शत्तिबिश््ृदशायां सम्बन्घाभावाभिषानमसङ्गतम्‌ ॥ अ्सद्भत्वटष्ट्य्या सम्बन्धा” 
आवाभिघाने वृत्यनन्तरमपि सम्बन्धो न स्यादिति चेत्‌ १ उच्यते; न हि वृत्ति 
बिरहदशायां जीवस्य घटादिना सह सम्बन्धसामान्यं निषेघामः; कि तहि, 
घटादिभानप्रयोजकं सम्बन्धविशेषम्‌ । स च सम्बन्धविशेषो विषयस्य जीवचेत- 
न्यस्य च व्यङ्गयव्यज्ञकतालच्त्रः कादा चिर्कः तत्तदाकारवद्िनिबन्चन: । 

तथा दि तेजसमन्तःकरणं स्वच्छद्रव्यत्वा तू स्वत एव जीवचेंतन्यामिव्यञ्ञन-- 
समर्थम्‌ , घटादिकं तु न तथा, श्रस्वच्छुद्रव्यस्वात्‌ । स्वाकारवुत्तिसंयोगदशायां दुः 
बृच्यसमिभूतज ञ्यघर्मकतया बृ॒च्युस्पादितचेतन्यामिब्पञ्जनयो ग्यताअयतया चः 
घु्युश्थानानन्तरं चेतन्यमभिव्यनक्ति । 

तदुक्तं बिदरशे-श्रन्तः करणं हि स्वस्मिन्निव स्वसंसगिशयपि घटादौ चेतन्या- 
भिव्यक्तियोग्यतामापादयतीति ) हृष्टं चास्वर्ळुद्रव्यष्यापि स्वच्छुद्रव्यसंबन्धदशायां: 
प्रतिबिम्बग्राहित्वम्‌ । यथा कु ड्य। देजलादिखंयोगदशायां मुष्वादिप्रतिबिम्बग्राहिता । 
घटादेरमिन्यञ्ञकर्वं च तत्प्रतिबिम्बम्राहित्जम्‌, चतन्यामिव्यत्तस्वं च तत्र प्रति-- 
बिडिबतस्वम्‌ । 

एवं वि्ासिव्यञ्ञकस्वसिद्धत्यथमेव वत्तेरपरोच्सस्थले बदिनिगमनाङ्गी कारः 


परोच्तस्थछि तु वल्शादेवत्तिसंखर्गाभावेन चतन्नानभिब्यञ्जरुतया न वह्ण॑यादेर- 
परोक्षस्वम्‌ । एतन्मते च विषयाणामपरोच्त्वं चंतन्याभिव्यञ्ञकत्वमिति द्रव्यम्‌ । 
एगं जीवस्यापरिच्लिन्नस्वेऽपि वृत्ते: सम्बन्धा ्थत्गं निरूपितम्‌ | दानीं परि-- 
न्छिन्नस्वपक्षे सम्चन्धार्थकरगं निरूप्यते । 

तथा हि--अ्न्तःकरणोपाधिको जीवः । तस्य न घटाद्यपादानता, घटादि=- 
देशासम्बन्घात्‌ । किन्तु ्रह्मेव घटाद्यपादानम्‌ | तस्य मायोपहितस्य सकलघटा- 
दन्बयित्वात्‌ । अत एव ्रक्मणः सर्गता । तथा च जीवस्य घटायधिष्ानत्रद्म-` 
चेतन्यामेदमन्तरेण घराद्यवमासासम्भवे प्रास तदवभासाय घटायबिष्ठानब्रह्म- 
चेतन्यामेदसिद्धत्यर्थं घटाद्याकारा वत्तिरिब्यते । 

ननु ब्वत्यापि कथं प्रमातुचेतन्यविषयचेतन्ययोरभेदः सम्पाद्यते, घटान्तः-— 
करणारूपोपाधिमेदेन तदवच्दिन्न चेतन्ययोरमेदासम्भवादिति चेत्‌ १ न; च्चतेर्ब- 
दि्देशनिर्गमनाङ्गोकारेण इत्यन्तःकरणविषयाणामेकदेशश्थत्वेन तदुपवेयभेदा-' 
भावस्थोक्तस्वात्‌ । णवमपरोच्तस्थले वृत्ते मंतभेदेन विनियोग डपपादितः । 

इन्द्रिया बन्यविषयगो चरापरोच्चान्तः' करण स्यवस्थास्वप्नावस्था | जाम्रदवस्था-- 
ब्यावृत्यर्थम्‌ इन्द्रियाजन्येति । अविद्यावुत्तिमत्यां सुषुप्तो अ्रतिव्यासिवारणायान्तः- 
करणेति | सुघुसिर्ना माविद्यागोचराबिद्याञ्जत्यवस्था । जाग्रत्स्वप्नयोरविया का रचूत्ते- 
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-बन्‍्तःकरययाक्षत्तित्वान्न तजातिव्यातति: । अत्र केचिन्मरणमूर्छुयोरवस्थान्तरव्वमाडु: । 
छपरे तु सुचुसावेव तयो रन्तर्मावमाडु! । 

सत्र तयोरवस्थात्रयान्तर्मावबहिर्मावयोस्त्वपदार्थनिरूपणे उपयोगाभावान्ने 
तत्र प्रयत्यते । तस्य च मायोपाध्यपेख्येकत्वम्‌, डन्तःकरणोपाध्यपेच्द्या 'च 
नानास्नं ठप्रबहियते । एतेन जीवस्यार्‌गुत्नं प्रत्युक्तम्‌ । 'बुद्धराणेनात्मगुणेन चैव- 
झ्यारागप्रमात्रो इवरोपि दष्टः' ( श्वे० ५-८ ) इत्यादी जीवस्य बुद्धि शब्दवा ब्यान्तः- 
करणपरिमाणो पाघिकपरमारणुरबभवण्‌त्‌ । 

स च जीवः स्वयंप्रकाशः । स्वष्नावश्थामधिकृत्य अत्रायं पुरुषः स्वयं- 
ख्योतिः’ ( बृ० ४-३-८) इति भ्रुतेः । अ्रनुभवरूपa्च "प्रज्ञानघनः? ( मा» ५ ) 
इत्यादिश्रतेः । ऋअनुभवामीति व्यवहारस्तु बृत्तिप्रतिबिम्बितचेतन्यमा दायो पपद्यते । 


हि ७ ti ० ० क 
एवं स्नंपदार्था निरूपित! । अघुना तत्गपदाथयो रक्यं मह्ावाक्यप्रतिपाद्यम- 
भिघीयते । 


ननु नाइमीरवर इत्यादिप्रत्यक्षेण, किचिज्शत्वसवँशत्वविरुद्ध घर्माभयत्वादि- 
लिङ्गन, द्वा सुपर्णंस्यादिशुत्या; द्वाविमौ पुरुषो लोके क्षरश्वाच्र एव च | 
स्तरः सर्वाशि भूतानि कूरस्थोऽच्र उच्यते ॥| ( मळ १५-१६ ) 
इत्यादिस्मृत्या च जीवपरमैदस्यावगतस्वेन तत्वमस्या दिवाक्यमादित्यो यूपः, 
-यजमानः प्रस्तर इत्यादिबाक्यवद्‌ उपचरितार्थमेवेति चेत्‌ १ न; मेदप्रत्यक्षस्य 
सम्भावितकरणदोषस्याखम्भावितदोषवेदलन्यजञानेन बाध्यमानस्वात्‌ । अन्यथा 
बन्द्रगताधिकपरिमाणध्राहिज्यो तिःशास्त्रस्य चन्द्रप्रा देशादिप्रस्यच्ञेण बाघापसे! । 
पाकरक्ते घटे रक्तोऽयं न श्याम इति वत्सविशेषणे हीति न्यायेन लोवपरमेदआदि- 
प्रत्यच्तष्य विशेषणशी भूतघर्मभेद्विषयत्वा्च | 
अत एव नानुमानमपि प्रमाणम्‌, आगमबाघात्‌, मेरुपाषाणमयस्वानु- 
मानवत्‌ । नाप्यागमान्तरविरोघः । तत्परातत्परवाक्ययोः तव्परवाक्यस्य बलवत्वैन 
लो कसिद्वभेदानुवादिद्वासुपर्णादिवाक्यापेच्ञया उपक्रमोपसंहारायवगताद्वेततात्पयंँ- 
` विशिध्स्य तत्त्व सस्यादिवाक्यस्य प्रबलट्वात्‌ । 
न च जीवपरेक्ये विरुद्धघर्माअयट्वानुपपत्तिः १ शीतस्येव खलस्योपाघिको- 
` ब्ययाभयत्ववत्‌ स्वभावतो निरुणस्येव जीवस्यान्तः करणा द्य पाचि क कत स्वा या भयत्य- 
प्रतिभासोपपरे! । यदि च जलादी ्ष्ण्यवारोपितं तदा प्रक्कतेऽपि तुल्यम्‌ | न 
बच सिद्धान्ते कतृ त्वस्य क्चिदष्यभावादारो प्यप्रमादितठंस्काराभावे कथमारोप इति 
- वाण्व्यम्‌ । लाघवेनारोप्यविषयसंस्कारट्वेनेव तस्य देतुत्वात्‌ । 
न च प्राथमिकारोपे का गति: ? कतठेत्वायध्यासपरवाहृस्यानादित्वात्‌ । तत्तवं" 
»पदवाच्ययो बिशिष्टयो रेक्पायोगेडपि लद्यश्वरूपयोरे क्यसुपपादितमेब । ऋत एव 
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सतप्रतिपा दकतरवमस्या दिवाबयानामस्वंडा थेटवम्‌, खोऽपमित्यादिवाकयवत्‌ । न ख 
कार्यपराय्णामेव प्रामाण्यम्‌ , चेत्र ! पुत्रस्ते जात इत्यादौ सिद्धेऽपि सङ्गतिग्रहात्‌ । 
एवं सवप्रमाणाविरुद्धं श्॒तिस्म्ृतीतिहासपुराणप्रतिपाद्यं जौवपरेक्यं वेदान्तशाखस्य 
विषय इति सिद्धम्‌ । इति ीवेदान्तपरिभाषायां विषयपरिख्छेद: ॥ ७ ॥ 


अथ प्रयोजनपरिच्छेदः ॥८॥ 


इदानीं प्रयोजनं निरूप्यते । यदवगते सत्स्ववृत्तितयेष्यते तस्प्रयो जनम्‌ । 
तञ्च द्विविधम्‌ -सुखयं गौणं चेति । तत्र सुखढुःखामावी मुख्यं प्रयोजनम्‌ । तद्‌- 
न्यतरघाघनं गौण प्रयोजनम्‌ । सुखं च द्विविधम्‌ सातिशयं निरतिशयं चेति। 
शत्र सातिशयं सुखं बिषमानुषङ्ग जनितान्तःकरणबत्तितारतम्यकुतानन्दलेशाबिर्भावः 
विशेषः | “एतस्येबानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रा मुप नीबन्ति’ ( श्र» ४-३-३२ ) 
इत्यादिभ॒तेः । निरतिशयं सुखं च लह्मव । “श्रानन्दो ब्रह्मेति ब्यजानात? 
( ते० ३-६) “बिशानमान्दं अर्म’ ( ३० ३-१८) इतिथृतेः १ 

शप्रानन्दार्मकमरह्मावासिश्च मोच्ः, शोकनिवत्तिश्च; “नझ वेद नजद्देव मवति’ 
( सु० ३-२-६ ) “तरति शोकमात्मवित्‌’ ( छा» १-१-३३ ) इत्यादिभ तेश्च ; 
न तु लोकान्तरावासिः, तब्बन्यनेषायकानन्दो वा मोच: । तस्य कुतकत्वेनानिव्य- 
“त्वे मुक्तस्य पुनरावत्यापरोः 4 

ननु त्वन्मतेञप्यानन्दाबासेरनर्थनिवृत्तेअ खादित्वे ठल्यो दोषः, अनादित्वे 
मोच्दसुद्दिश्य भवणादौ प्रजच्यनुपपत्तिरिति चेत्‌ १ न; खिद्धस्यैव जझस्वरूपस्य 
-ओ च्छस्यासिद्धत्वञ्जमेण तस्साघने प्रवुच्युपपत्त : । श्रनर्थनिवु त्तिरप्यचि छान थूतत्रझ- 
स्वरूपतया सिद्धेव । - लोकेऽपि प्रासप्रासिपरिहृतपरिहारयोः प्रयोजनस्वं हष्ठमेव ; 
थथा हस्तगतविस्मृतसुबर्णादी “तव हस्ते सुतराम? इत्याप्तोपदेशादप्रासमिय 
प्राथ्नोति । यथा वा बलयितचरण्यायां रण्जो. सर्पत्वभ्रपरवतो 'नायं सप? इत्यास- 
बाक्यात्‌ परिद्वतस्येव सर्पस्य परिहारः। एवं प्रासध्याप्यानन्दस्य प्राप्ति, 
'परिह्कतस्याप्यन थस्य निषत्तिः मोच्चः धरयो जनम्‌ । 

ख च ज्ञानेकसाष्यः तमेव विदिस्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ 
( श्वे० ३-८८ ) इति अ तेः, श्रशाननिषरोर्शाने कसाध्यत्वनियमाश्च । तच्च जञानं 
अझात्मैक्यगोचरम्‌ । “भयं वे जनकप्रा्तोऽसि’ ( वृ७ ४-२-४ ) “तदात्मान- 
सेवावेदहं ब्रह्मास्मि? ( ब्‌» १-४-१० ) इति अतेः । 'तरवमस्यादिवाक्योत्थं 
जञानं मोक्षस्य साघनम्‌? इति नारदीयवचनाच्च । 

त्च शानमपरोच्छरूपम्‌। परोक्षत्वेऽपरोच्ञ्रमनिवर्तकव्वानपपत्तः । तञ्चा- 
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परोच्दशानं तर्वमस्वादिवाक्यादिति केचित्‌ । मनननिदिथ्यासनसंस्कृतान्तः 
कररणादेवेत्यपरे । | 

तत्र पूर्वा चौर्याणामयमाशय!--संविदापरोच्यं न करणविशेषोत्पत्तिनिबन्ध- 
नम्‌, किन्तु प्रमेयविशेषनिबन्धनमिव्युपपादितम्‌ । तथा च बह्मणः प्रमादः 
जीवाभिन्नतया तद्गोचरं शब्दजन्यज्ञानमप्यपरोच्म्‌ । श्रत एव प्रतदनाधिकरणेः 
प्रतदनं प्रति शप्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरम्यतमुपास्व' ( कोऽ ३-२ ) 
इतीन्द्रप्रोक्तवाक्ये प्राणशन्द्श्य ्रह्मपरत्वे निश्चिते सति माम्रपास्वेस्यस्मच्छुन्दानु- 
पपत्तिमाशङ्क'य तङुत्तरव्वेन प्रवत्तं 'शासत्रष्ट्या तूपदेशो वामदेववत्‌? ( त्र» 
सूळ १-१-३१ ) इत्यत्र सूत्रे शास्त्रीया हृष्टिः शास्त्रटष्टिरिति तत्वमस्यादि-- 
वाक्यजन्यमहं ब्रह्मेति शानं इष्टिशब्देनोक्तमिति । - 

अन्येषां स्वयमाशयः-- करशविशेषनिचन्धनमेव शानानां प्ररयच्छस्तम्‌, न 
विषयविशेषनिनन्धनम्‌ । एकस्मिन्नेव सुदमवस्तुनि पठ्करणापटकरणयोः' 
प्रर्यच्छस्वा प्रस्यच्ट्बव्यवद्दारदशंनात्‌ । तथा च संवित्छाच्छाल्वे इन्द्रियजन्यस्नस्येव 
प्रयोजकतया न शब्द जन्यशानस्यापरोच्स्वम्‌ । 

नह्मसाचारकारेऽपि मनननिदिघ्याखनसंस्कृतं मन एव करणम्‌ 'मनसैवानृ- 
द्रष्टब्यः? इत्यादिश्र तेः । मनोऽगम्यर्वश्र_तिश्चासंस्कृतमनोविषया । न चैवं 
नह्मण श्रोपनिषदत्वानपपत्तिः, अस्मदुक्तमनसो वेदजन्यजञानान्तरमेव प्रवत्ततया 
वेदोषजीवित्वात्‌ । वेदानुषजीविमानान्त रगम्यस्वस्येव वेदगम्यत्वविरोबित्वात्‌ । 

शास्रदृष्टिसुख्मपि ज्रत्मविषयमानसप्रत्यच्दस्य शास्त्रप्रयोजकरवादुपपयते ।. 
तदुक्तम्‌--- दपि संराघने सूजाच्लास्राथंध्यानजा प्रमा । 

शास्रदध्ट्मिता तां त॒ वेत्ति वाचस्पतिः परः | इति ।। 

तश्च शानं पापक्षयात्‌ । स च कर्मानुष्ठानादिति परम्परया कर्मणा विनियोगः । 
छत पव “तमेतं वेदानुवचनेन त्राझणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाऽनाश- 
केन? ( ब्‌» ४-४-२१ ) इत्यादिश्रृतिः, “कषाये कर्मभि पक्के ततो ज्ञान प्रवर्तते? 
इत्यादिस्म् तिश्च सङ्ग'न्ळुते । 

एवं श्रवणुमनननिदिथ्यासनान्यपि ज्ञानसाघनानि | मैश्रेयीत्राह्मणु “स्मा 
वा झरे द्रष्टव्य? ( बृ० २-४-४ ) इति दशंनममूययतव्साघनस्वेन “ओतन्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? ( बु» २-२-४ ) इति भवणमनननिदिध्यासनानां 
विघानात्‌ । | 

तत्र श्रवणं नाम वेदान्तानामद्दितीये त्रझि तास्पर्यावघारणानुकूला मानसो 
क्रिया मननं नाम शब्दावघारितेऽर्थं मानान्तरविरोघशङ्कायां तन्निराकरणानु- 
कूलतर्कात्मज्ञानजको मानसो ब्यापार; । निदिध्यासनं नाम श्रनादिदुर्वासन= 
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या विषयेष्याकष्यमाणशिष्तस्थ विषयेभ्यो ऽपर ष्यात्मविषयकस्थेयीनुकूलो मानसो 
व्यापार: । . हि 

तत्र निदिध्यासनं नहसाच्याट्कारे साच्ाटकारणम्‌। “ते घ्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ 
देवात्मशक्ति स्वगुणेनिंगूढाम? ( श्वे० १-३ ) इत्यादिश्रतेः । निदिथ्यास्ने च 
मननं देतः, अकतमननस्या थंदाल्या मावेन तद्विषये निर्िध्यासनायोगात्‌ । मनने 
वय अवशां देतुः, अवणाभावे तारपर्यानिश्चयेन शान्दज्ञानामावेन श्वृताथविषयक- 
युक्तत्वा युक्तत्व निश्चयानुकूलमननायोगात्‌ । शतानि त्रीययपि ज्ञानोत्पत्ती कारय्या- 
नीति केचिदाचार्या ऊचिरे | 

ऋपरे तु श्रवणं प्रधानम्‌ , मनननिदिध्यासनयोस्ठु श्रवणात्पराचीनयोरपि 
भ्रवणफलेन्रह्मदर्शननिनर्तकतया आराडुपकारकाङ्गत्वमित्याड्टः । तद्प्यङ्गव्वं न 
तार्तीयशेषव्वरूपम्‌ । तस्य श्रुव्याद्यन्यतमप्रमाणगम्यस्य प्रकते थृत्याद्यन्यतमा- 
भावेऽखम्भवात्‌ । 

तथा दि, ग्रीहिभिर्यजेत? “दध्ना जुहोति? इव्यादाविव मनननिदिष्याखन- 
योरङ्गत्वे न काचित्ततीया श्रलिरस्ति । नापि “बहिदेवसदनं दामि? इत्या दिमन्त्राणां 
बहिः खण्डनप्रकाशनसामथ्यंवत्‌ किञ्चिरिलङ्गमस्ति । नापि प्रदेशान्तरपठितप्रवर्गर्य- 
स्याग्निष्टोमे प्रचण्यक्तीति वाक्यवन्छ्वणानुवादेन मनननिदिथ्या घनयो विनियो जकं 
किश्चिद्वाक्यमस्ति । नापि “दशंपूर्यामाखाम्यां स्वर्गकामो यजेत? इति वाक्यानगत- 
फलसाथनताकदशंपूर्णमा सप्रकरणो प्रयाजादीनामिष फलसाघनत्वेनावगतस्य श्रव- 
शस्य प्रकरणे अनननिदिध्यासनयोराम्नानम्‌ । 

ननु द्रघ्न्य इति दर्शनानुवादेन श्रवणे विहिते सति फलवत्तया श्रवणप्रकरणे 
तत्सान्नघा वाम्नातयोर्मनननिदिथ्यासनयो: प्रयाजन्यायेन प्रकरणादेवाङ्गतेति 
चेत्‌ ! न; “ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌? इव्यादिश्रुत्यन्तरे ध्यानस्य दशंनसाधन- 
सवेनावगतस्याङ्गाकाङच्चायां प्रयाजन्यायेन श्रवणमननयोरेवाङ्गतापत्तेः । क्रम- 
समाख्ये च दूरनिरस्ते ॥ | 

किञ्च प्रयाजादावङ्गटवबि यार: सप्रयोजन: । पूर्वपच्चे विकृतिषु न प्रयाजाय- 
नुष्ठानम्‌, सिद्धान्ते दु तत्रापि तदनुष्ठानमिति । प्रकृते ठ श्रवणं न कस्य- 
चिरप्रकृति, येन मननदिदिष्यासनयोस्तचाप्यनुछानमङ्गत्वविचारफलं भवेत । 
तस्मान तार्तीयशेषरवं मनननिदिष्यासनयोः । किन्तु यथा घटादिकार्ये मृत्पिण्डा- 
दीनां प्रधानकारणता, चक्रादीनां सहकारिकारणतेति प्राघान्याप्राघान्यव्यपदेशः, 
तथा श्रबणमनननिदिध्यासनानामपीति मन्तन्यम्‌ । 

सूचितं चैतद्विवरणा चायः “शक्तितार्पयंनिशिष्टशब्दावघारणं प्रमेयावगमं 
प्रत्यग्यव घानेन कारणं भवति, प्रमाणस्य प्रमेथावगमं प्रत्यन्यवघानात्‌ । मनन” 

। | 
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निदिध्याघने तु चित्तत्य प्रत्यगास्मप्रवणतासंस्कारपरिनिष्पन्न तदे का ग्रवुरि कार्यः 
द्वारेण ब्रह्मानु भवददेतुतां प्रतिपद्येते इति फलं धतव्यव्यवहितकरणश्य विशिष्टशब्दा- 
वधारण स्य ब्यवहदिते मनननिदिध्यासने तदङ्गऽङ्गीक्कियेते? इति । 
श्रउणादिघु च मुसुच्तुणामधिका रः, काम्ये कर्मण्णि फलका मस्याधि कारित्वात्‌ । 
सुमुच्तायां च निस्थानिव्यवस्तुविवेकस्येहा मुत्रार्थफलभोगबिरागस्य शमद्‌ पोपरतिति- 
ौतच्दासमाघानश्रद्धानां च विनियोगः । 
न्तरिन्द्रियनिम्रहः शमः । बहिरिन्द्रियनिग्रहो दमः ॥ विक्ेपा माच उपरतिः ॥ 
शीतोष्णादिद्रन्द्सहनं तितिच्छा । चित्ते काम्र्या समाघानम्‌ । शुरुवेदान्तवाक्ये 
विश्वासः श्रद्धा | ऋत्रोपरमशब्देन संन्यासो ऽभिवीयते, तथा च संन्यासिनामेव 
श्रतणाधिकार इति केचित्‌ । अपरे तु उपरमशब्दस्य संन्याउवा चकरवाभावाद्िः 
च्ञेपाभावमात्रस्य शहस्थेष्जपि सम्भवात्‌, जनकादेरपि त्रझविचारस्य भयमाण- 
ट्ञास्सर्रोश्रमणाचारणुं अवणादिविघानमित्या हुः । 
सगुणोपासनपपि चित्तेकाम्रयद्वारा नि्विशेषनहधाच्ारकारे हेतु: । 
तदुक्त्म--- निविशेषं परं ब्रहम साच्ताट्क्तुमनीश्वराः ॥ 
ये मन्दास्तेऽनुकम्प्यन्ते सबिशेषनिरूपणेः ॥ १ ॥. 
वशोङते मनस्येषां सगुण्यजद्यशीलनात्‌ । 
तदेवाचिभवेव्साच्छाद पेतोपाघि$ल्पनम्‌ ॥२॥ इति । 
स्गुणोपासकानां चाचिरादिमागंण्‌ त्रद्म जोकगतानां तत्रेव भवणा- 
दुत्पत्नततस्वसाच्दात्काराणां त्रद्यणा सह मोचः। कर्षिणां त घूपादिमार्गण पितृ- 
लोकगतानामुपभोगेन कमच्यये सति पूवकतसुकृतदुष्कतानुसारेण ब्रह्मादिस्था- 
वरान्तेघु पुनरूर्रत्तिः। तथा च श्रतिः 'रमणीयचरणा रमणीयां योनिमापद्यन्ते, 
कपूयचरणाः कपूयां योनिमापयन्ते’ ( छा० ५-१०-१ ) इति । प्रतिषिद्धानु्ठ[« 
यिनां दु रोरवादिनरकविशेषेषु तत्तत्रापोपचिततीन दुः स्वमनु भूय शकरा दितियंग्यो- 
निषु स्थावरादिषु चोर्पत्तिरित्यलं प्रसङ्गादागतप्रपञ्चेनेति | 
निशुणत्रह्मराच्तारकारवतस्तु न लोकान्तरगमनम्‌, “न तष्य प्राणा उत्क्रा- 
मन्ति? इति श्रतेः । किन्तु यावत्प्रारन्घ कर्मक्षयं खुत्वदुःखे अनुभूय पश्चादपत्रज्यते ॥ 
ननु “च्चीयभ्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ इष्ट परावरे? ( मु० ३-८ ) इत्यादि“ 
श्त्या 'ज्ञानाभिःसवकर्माखि भस्मसात्कुरुते तथा? ( भ० गी० ४-३७) 
इत्यादिस्मृत्या च ज्ञानस्य सकलकर्मच्तयदेचुस्वनिश्चये सति प्रारन्घकर्माव ध्थान मनु 
पपन्नमिति चेत्‌ १ न; “तस्य तावदेव चिरं यावज्न विमोच्त्येऽथ सम्पत्स्ये' ( छा» 
६-१४-२.) इत्यादिभ्रत्या 'नाभुक्तं चीयते कम? इश्यादिस्मृध्या चोर्पादित- 
कार्यकर्मव्यतिरिक्तानां सञ्चितकर्मणामेन शानविनाशित्वावगमात्‌ । 
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सञ्चितं द्विविषम्‌-सुङ्गतं दुष्कृतं चेति। तथा च श्र॒तिः--“तस्य पुत्रा 
ब्दायमुपयन्ति सुहृदः साधुकत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम? इति । ननु ब्रद्मज्ञानान्मूला" 
“शञाननिवृत्तो तस्कार्यप्रारव्घकर्मणोऽपि नित्वत्तिः, कथं शानिनो देहचारणमुपपयते ? 
इति चेत्‌ ? न; श्रप्रतिबद्धज्ञानस्येवाशाननिवर्त कतया प्रारूघकर्म रूपप्रतिनन्धक- 
दशायामशाननिश्रृत्तरनङ्गो कारात्‌ । 

नन्वेवमपि तत्वश्ञानादेकस्य मुक्ती सर्वमुक्तिः स्यात्‌ , श्रविद्याया एकत्वेन 
-तन्निञ्चत्तौ कचिदपि संखारायोगादिति चेत्‌ १ न; इध्टापत्तेरित्येके। अपरे 
-खवेतद्दोषपरिद्दाराय 'इन्द्रोमायाभिः? इति बहुव चनश्रृव्यनुणहीतमविद्यानानात्वमङ्गीः 
कर्तव्यमित्या हुए ॥ 

श्रन्ये त्वेकेवाविद्या, तस्था एवावियाया जीवभेदेन ब्रह्मस्वरूपावरणशक्तयो 
-नाना । तथा च यप्य ब्रह्मज्ञानं तस्य ब्रह्मस्व हपावरणशक्तिविशिष्टाविद्यानाशः, 
-न स्वन्यं प्रति ब्रह्मस्व छपावरणशक्तिविशि शाविद्यानाश इत्यम्युपगमाद्‌ नेकमुक्ती 
*सवमुक्तिः । 

अत एव 'यावदघिकारमवत्थितिरविकारिकाणाम्‌? ( त्र० सू० ३-३-२२ ) 
इत्यस्मिन्नविकररो5चिकारिपुरुषाणाप्रुत्पन्नतत्वत्तानानामिन्द्रादीनां देदघारणा नु- 
“पपत्तिमाशङ्धश्याधिकारापादकप्रारब्घ कमं समाप्त्यनन्तरं विदे केवल्यमिति 
सिद्धान्तितम्‌ । 

तदुक्तमा चार्यवा चस्पतिमिधेः— 

उपासना दिखंखिद्धि तोषितेश्वरचो दितम्‌ । 

अधिकार समाप्यते प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥ इति । 


एतच्चेकमुक्ती सर्वशुक्तिरिति पक्षे नोपपद्यते । तस्मादेकाबिद्यापच्चेऽपि 
प्रतिजीवमावरणमेदोपगमैन व्यवस्थोपपादनीया । तदेवं ब्रहमज्ञानान्मो बः, स 
ज्बान थनिब्वृक्तिनिरतिशवत्रक्ञानन्दावासिश्रेति सिद्ध प्रयोजनम्‌ । 
इति श्रीवमराजदीक्तितविरचितायां वेदाभ्तपरिमाषायामध्मः 
परिच्छेदः समाप्तः || ब ।। 


समासोऽयं ग्रत्थः 


॥ श्रो गुरवे नम; ॥ 


_ वेदान्त-परिभाषा 


श्रीविद्यानन्दजिज्ञासुप्रणोता--” 
परीक्षाब्धि-सन्तरणी 

प्रश्‍न १--मोच्छस्य परमपुरूषार्थत्वं कथम्‌ ! शान गतप्रत्यद्चत्व प्रयो जकं किम्‌ £ 
श्रन्तःकरणस्य बहिनिगमनप्रकारम्ष कः ? 

उत्तर--अथ पुरूषेरथ्यमानेषु धघर्माथंकाममोच्षास्येषु चठुविघपुरूषायेषु 
मोच्त एव परम पुरुषार्थः । तत्र परमत्वं नाम निरतिश यस्वे सति चयशल्यस्वम्‌ | 
तच्च मोच्टस्येवास्ति । तथाद्दि “न स पुनरावतंते न ख पुनरावतंते? वयद्‌गत्वा न्‌ 
निवतंन्ते तद्धाम परमं मम! “अ्रनात्वृतिः शब्दादनाद तत: शब्दात इत्यादि मि! 
अ तिस्मृतिसूत्रवाक्येस्तस्य नित्यस्वमवगम्यते। ननु धर्मा थकामाखपेषु पूरूषा- 
भेषु पुरुषार्थरवानिट्यस्वयोः साइचय्यंदशशानेन मोक्षेऽपि पुरुषार्शस्वादिनाऽनिट्यटक 
मनुमेयमिति चेन, श्रात्मसंस्थितेरेव मोक्ष रदार्थात्वात्‌ । तथा च क्रियाजर्‍यं छलं 
चतुविधं भवति, संस्कायं विकार्यमुतयाद्यप्राष्यञ्चेति॥ तत्रारननो नित्यशु दर्या. 
पापविदूघर्वेन संस्कायंत्वाभावः, निव्यकूटस्थस्वरूरट्वेत रिार्यरताभावः, नित्य 
सिदूघव्वनोट्पाद्यरवाभावः तथाऽरमस्वरूपस्वेन  निव्यप्राप्वत्वादाष्यत्वामावो5 
थ्यस्ति। अतः किय। जन्यानां चतुविचरुन्ञानां तत्रासम्मविध्बेनानिट्यर्वानुपानश्वः 
दूरे निरस्तटवात्‌ । 

शञानगतप्रत्यद्चस्व योजकं नाम प्रमाणचेतन्यस्य विषवावक्छिन चैतन्यामिज- 
त्वम्‌, तथाहि निरूपाविकस्य चेतन्यश्याभिन्नव्वेऽपि उपाचिमेदेनं तत्र भेदः स्वी- 
कियते। प्रमातू चेतन्यं प्रपाण चेतन्यं विषयचेतन्यं चेति। तत्र यथा मठान्तर्वतिघटाव+ 
न्लुग्नाकाशो मठावब्छिन्नाकाशान्नमियते, एवं घटोऽ उमिति प्रस्यद्चावसरे घटा" 
कारवुत्यविच्छुन्न चैतन्य त्रावच्छिन्नचतन्ययोरे कदे रास्थत्वेनाभिन्नत्वात्‌ घटशानस्य 
घटांशे प्रत्यबृत्वम्‌ । सुस्वायवच्लिन्नचेतन्यध्य तदाकारवृत्यवच्छुस्तचेतन्य- 
स्य॒ च नियमनेकदेशस्थितोपाचिद्ववावच्डिन्नस्वात्‌ नियमेनाहं सुखीति 
शानस्य भ्रव्यच्तत्वम्‌ । एवं तत्तद्वत्यबब्छिन्नचतन्यस्य तक्तदिन्द्रिययो ग्यवतंमान- 
विषयावब्डछिन्नचेतन्याभिन्नस्वं तस्िध््स्प्रिन्‌ शानांशे प्रत्यक्ष॒ुस्वप्रयोजकंपूर्तोंक 
लच्णेन विवक्षितम्‌ । तत्र स्वरीयघर्माधमरोः शान्दजञ।नेऽतेव्यातिरारणाय ` 
योग्यत्वं विषयविशेषणम्‌, स्मर्यप्राणवुवत्यातोतत्प रथ तेज्ञ ने5 तेज्याति 
वारणाय वतंनानत्व विषयविशेषणम्‌ दतम्‌ । अब वेदान्वदिद्वान्तेडन्त:हू(युं 
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नाय़ुपरिमाणं, वृतेरसम्भबापातात्‌ , नापि विस परिमाणम्‌, उत्कान्च्याद्यमाव- 
प्रसङ्गात्‌ , नापि मध्यमपरिमाणं देहादिवन्मन्दगतित्वेन झटिति विषबप्रतिमाखा- 
नुपपत्तेरान्तरस्य वहिर्गमना नुपपत्त श्चेतिचेम्न तस्यमध्यमपरिमाशव्वा भ्युपगमात्‌ + 
सैजसत्वेना5तिस्वच्छुतया सवितृकिरणवच्छीत्रप्रसरोपपत्योक्तदोषामावात्‌ । 
तथाहि यथा तडागोदक छिद्रान्निगत्य कुल्यारमना केदारान्‌ प्रतिश्य चतुष्को- 
शायाकारं भवति तथा तेजसमन्तःकरणमपि चक्षुरादिद्वारा निर्गत्य घटादि- 
विषयदेशंगत्वा घटादि बिषयाकारेण परिणमते, स एव परिणामो उत्ति रिव्युच्यते ॥ 
अनुमित्यादिस्थले चु वह न्यादेश्षक्ुराद्यसन्निकर्षात्‌ नान्तःकरणस्य बह न्यादि 
देशगमनं भवति तथा चायं घट इत्यादिप्रत्यचस्थले घटादिविषयस्य तदाकार 
वुत्तेश्चेकत्र बहिदेशे समवधघाना तदुभयावच्छिन्नं चेतन्यमेकमेव, विभाजकयो- 
-रय्यन्तःकरणवत्ति घटादिविषययोरेकदेशस्थत्वेन मेदाजनकत्वादिति भावः । 

प्रश्‍न २--प्रमाया: कि लक्षणम, ? घारावाहिकशानस्थले कथं लक्षण- 
समन्वय: १ 

इन्तर---श्रथेह पुरुषे; प्रार्थ्यमानेषु घर्मार्थकाममोच्ताख्येषु चतुर्विघपुरुषा- 
थेषु परमपुरुषार्थोमोच्ो ब्रह्मात्मे क्यज्ञानादेव भवति, 'तमेव विदित्वाति ग्व्यु- 
मेति? इतिश्रुतेः । श्रतोऽत्र परिभाषायां ब्रह्म-तज्शञानं तत्पमाणं चेतिनिरूपणा- 
व॒सरे पूव प्रमाण्‌-निरूपणप्रसङ्गे प्रमायाः करणं प्रमाणम्‌ प्रभास्वं च स्मृतिव्या- 
वृत्तमन घिगताबाघितविषयज्ञानस्वम्‌ । अत्र स्मतावतिन्यासवारणाय अनचि 
गतेतिपदम्‌ , शुक्तिरूप्यज्ञानादावतिव्यासिवारणाय अचाधितेतिपदं ज्ञेयम्‌ । 
'स्मृतिसाघारणं स्वचाधितविषयशानत्वं प्रमात्वमिति । नन्वयं घटोऽयं घट इत्येव- 
मादिरूपधारवा दिकबुद्विस्थले द्वितीयादिज्ञानानामघिगतविषयत्वात्‌ प्रमायाः 
प्रथमलच्छणं तत्राव्याप्तमिति चेन्न इदानीं घटो वतते इत्येवंरूपानन्यथासिद्धपती- 
तिबलेन मह्दर्वसमानाघि करणोद्भूतरूपवस्वस्य कालातिरिक्तद्रव्यचा क्षुषरबप्रयो ज- 
कस्वकल्पनात्‌ । अन्यथा नीरूपस्य रूपस्याचाक्ञुषरबापत्तः । एवं च नीरूपस्यापि 
कालस्य प्रत्यक्षप्रपा ण जन्यानुभवविषयत्वाभ्युपडमेन घारावाहिकद्वितीयादि= 
बुद्चेरपि पर्व पूर्वच्णणका लीनज्ञानाविषयतसादुत्तरच्णविशेषविषयकत्वेन न घारा- 
साहिकसुद्धिष्थलेऽव्यासिरिति भावः । 

नन्वेवं तर्व्याकाशे बलाकेति प्रतीतिबलादाकाशास्यापि प्रत्यक्षत्वंस्यात्‌ , 
इष्टापत्तित्वस्वो कारे तउशानाय शब्दलिङ्गकानुमानाननुखरणापरोः “अ्रप्रत्यक्षे झ्या काशे 
बालास्तलमलिनतायध्यस्यन्ति? इति भाष्यकृद्वचनविरोघाब्च । तस्माव्धुरभि 
आन्दनमित्यादि खोरमांशे परेच्तस्ववर्कालांशेऽपि परोच्छस्वमेवाम्युपैयं न चाक्षुष= 
श्वम्‌ । नीरूपस्य रूपस्य चाक्षुर्व॑ रवद्रव्यास्वादविरूद्धम्‌ ) तथा च नीरूपस्य 
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के 


तत्तत्च्णस्याचाच्षुषत्वाद्‌ घारावाहिकयुद्धिस्थलेऽव्यासिस्तद्वस्थेवेति चेन्म 
सिद्धान्ते तत्र ज्ञानभेदानङ्गीकारेण घटोऽयं घटोऽयमिति घटस्फुरणं यावद 
घटाकारान्तःकरणवत्तरेकस्या एव स्वीकारात्‌ , घटाद्याकारघुत्तेः स्वविरोधि 
पटाकारवृत्त्युत्पल्िपर्यन्त॑ श्थायित्वाभ्युपगमात्‌ । एतेन जागरणात्‌ सुषुसि- 
पयन्तं लाघवादेकेव बुलिः कुतो नाभ्युपगम्यते इति पराश्तम्‌, स्वविरोघिशच्यु- 
ट्पक्तिकाले तत्स्थितेरसम्भवेन न तस्यास्तावत्पर्यन्तं स्थायिस्वमभ्युपगन्तुं शक्यते 
इति। एवं ज्ञतिप्रतिफल्ितस्य चेतम्यस्य घटादिज्ञानऱ्वेन इत्तेरेकत्वस्द्धित्या 
तस्प्रतिङलितचेतन्यरू पघटादिजांनस्यापि तत्रेकत्वं सिद्धतीति नाव्यासि शङ्कापि । 
कि च प्रमालचणेऽबाधितपदेन संसारदशायामबाधितच्वं विवक्तितम्‌। तेन 
सिद्धान्ते पारमाथिकहष्टया घटादेमिथ्याव्वेन बाधितत्वादपि व्यावहारिकदष्य्या 
संारदशायामनाघितत्वान्न घटादिप्रमायामग्यासिरिति संक्षेप: 7 

प्रश्‍न ३--प्रत्यक्षस्थले भिक्रो पाचिसदूभावेऽपि कथं चेतन्याऽभेदः १ 

उत्तर--अ्थ ब्रह्मचेतन्यमेव प्रत्यचप्रमा, तध्यानादित्वेऽपि चेतन्याभिः 
ब्य्ञ कब्ृत्युस्यत्तयेऽन्तःकरणष्य चचक्षुरादिद्वारानिगमनम्भवेन बचिविशिष्ट- 
चेतन्यमादिमत्‌ इव्युच्यते । एवं प्रमाठुप्रमाणबिषयरूपोपाचिमेदेषु अस्ति, भाति, 
प्रिय इतिरूपेण सर्वत्रानु गतं चेतन्यं सर्वाचि्ठान मेकमेब । तदेव प्रमातृचेतन्यं प्रमाण 
चेतन्यं विषय-चेतन्यं चेतिशब्देव्यबहियते ॥ यथा सत्यपि नभसोऽभिन्नर्वेः 
घटमठादुपाघिमेदेन घटाकाशो मठाकाशो जज्ाकाशो महदाकारश्चेति 
भेदव्यवद्दारः । किन्तु तेषामेवोपाघीनामे$देशश्थत्वेन तदुपहितानामाकाशानां 
भेदामावः, नहि मठान्तवर्ती घटो मठाकाशाद्‌ घटाकाशं भिनत्ति | णवं 
देशभेदवत्‌ कालमेदोऽप्युपघेयभेदप्रयोजकोऽवगन्तव्यः ॥ तथा चायं घट इति 
प्रत्यचुस्थले घटाकारऽत्ते्घटसंयोगितया घटावच्छिनचेतन्यस्य घटाकारदृत्यवल्छि- 
न्नचेतन्यश्य चाभिन्नतया तत्र घटशानस्य घटांशे प्रत्यच्छत्वमिव्युक्तम्‌ । न च्छः 
प्रमाणचेतन्यस्य विषयचेतन्यस्य चोपाघिभेदेनमिन्नत्वारकथं तयोरभिन्नस्वमितिं 
खाच्यम्‌ भिन्न देशस्थितयोरूपाथ्योरूपचेयभेद्प्रयोजकतया तयोः समानदेशस्थ- 
रवेन भेदाप्रयो जकत्बात्‌ । यथा तडागोदकं छिंद्रान्निर्गंत्य कुल्यास्मना केदारा” 
न्प्रविश्य तद्वदेव चतुष्कोणादाकारं भवति एवं तेजसमन्तःशरणमपि चक्षुरादिद्वारा 
निगत्य घटादिविषयदेशं गत्वा घटादिविषयाकारेण परिणामते । स एव परिणामो 
बुत्तिरित्युच्यते । तश्मादयं घट इत्यादिप्रत्यच्स्थले घटादेस्तदाकारवत्तेर्च बढि“ 
रेकत्र देशासमवधानात्तदुभयावच्छिन्नं चेतन्यमेकमेव न सिन्नम्‌, विभाजक- 
योरन्त:करणावुत्तिघटादिविषययोरेकदेशस्थत्वेन भेदालनकस्वादिति भावः । 
अश्न ४--मनखः खावयत्वमनिन्द्रियत्वञ्च साघयत । 


पशीच्ताब्चि खन्तरणो ७९ 


उश्तर-झथ सर्वेषामिन्द्रियाणा चक्षुरादीनां श्वस्वविषयेः सह खन्निकषं- 
शस्वेऽपि युगपञ्शानानुरपत्तिमनखोलिङ्ग नेयायिका मन्वते, तश्च मनो निरवयव- 
त्वेनाकाशयदपरिशामि | एवं चान्तःकरणस्य परिणामात्मिकाया ब्रत्तेरवासम्मवेन 
रुत्तिविशिष्टं चेतन्यं ज्ञानं वेदान्तिमिः कथं वक्तु शाक्येत | तस्मादात्मभिन्नमेव 
शानमिन्द्रियार्थउन्निकर्षजन्यं प्रत्यक्षमिति चेन्न, अन्तःकरणं न निरवयवं सादिः 
द्रन्यसवाद्‌ घटवदिव्यनुभानेन भवदुक्तदेतोरसिद्धरवेन खादिद्रव्यस्वदेदुना सिद्धेन 
सावयवत्वेन तत्परिणामत्वानुमानात्‌ । एवं चान्तःकरणस्य परिणामख्पाया 
वृत्तेः सम्भवेन ताटशशुत्तिविशिष्ठं चंतन्यमेव ज्ञानं, न तु सद्भिन्नमित्यदोषः ॥ 
मनःसादिरवे “तन्मनोऽसजत' इति श्रतिर्सांनम्‌। वृत्तिूपज्ञानश्य मनोचमंत्वे 
“कामः रुङ्कत्पः"`"`*घीरभौरित्ये तत्खयं/ मन एव’ इति अतिर्मामम्‌ ! तत्र 
छीशन्देन च॒तिरूपज्ञानस्यैवाभिधानमस्ति । , अतएव कापादेरपि मनोघर्मस्वम्‌ । 
नन्बहमिच्छाम्यहं - जानामीत्वाद्यनुपवस्य कामादेरात्तघमत्वेनावगाहमानश्य 
विरोघात्तेषां कामादीनामन्तःकरणघर्म॑त्वं नोपपद्यते, भ्रुतिस्त आयुवेघुतमिति 
बढुपचरितार्थति चेन्न, अयः पिण्डस्य दग्घृर्वाभाबेडपि दगघृत्वाभउवह्ितादा- 
स्म्याध्यासेन अयोदद्दतीति ब्यवहारबट्काम!दीनामपि सुरवादाकारपरिणास्यन्तः= 
करणेक्याभ्यासेनात्मघमस्वेनात्रगाहमानानां त्व दुक्त व्यवहारो पपच्याऽविरो घात्‌ 
भ्रतेरूपचरिता थंत्वेमानामावात्‌ भृत्यन्तर्रबरोघाच्च । न चान्तःकरणमता न्द्रम्‌ 
इन्द्रियत्वाच्चञ्ञुरादिवदित्यनुमानेनतस्यातीन्द्रियस्वारकथमहृमिति प्रस्यक्षविषयतेति 
वान्यम्‌ अन्तः करणस्येन्द्रियस्वे प्रमाणाभावात्‌ पक्षे हेतुष्वरूपासिद्धयाऽरीन्द्रिय- 
स्वासिद्धत्या स्वदुक्त प्रत्यक्षविषयत्वाभावा सिद्ध : । श्रनिन्द्रियेणापि मनसा इन्द्रिय- 
गतघट्र उसंख्यापूरणाविरोचेन “मनः षष्ठानीन्द्रियाणि? इतिभगवदूगीतावचनं 
न तत्र मानम्‌ । नह्ीन्द्रियगतसंखयापूर णमिन्ब्रितिणेवेति नियमः, "यजमानपञ्चमा 
इडां भमच्ययन्तिः इत्यत्र, ऋतषत्विगृगतपञ्चत्वसंखयाया अनरिवजापि यजमानेन 
पूरणदशनात्‌ । शेदानध्यापयामास महाम्ारतपञ्चमानि? व्यत्र वेदगतपञ्चत्व- 
संख्याया अवेदेनापि महाभारतेन पूरणदशंनात्‌ । इन्द्रियेभ्यः परा झ्या 
अर्थभ्थश्च परं मनः? इति श्रुत्या इन्द्रियपरा थंभ्य; परस्वध्रतिपादनेन मनसोऽनि- 
न्द्रियस्वनोघकट्बाच्च | न ख मनसोऽनिन्द्रियत्वे प्रध्यद्धस्येन्द्रिय ज्जन्यस्वादनिन्द्रियः 
रूप मनोजन्युखा युपलब्धेः प्रस्यक्षुत्व॑ न स्यात्‌ । तस्मात्तत्प्रत्यच्षर्वसिद्धये मनसो5- 
वश्यामन्द्रियस्वमभ्युपेयमिति वाच्यम्‌ इन्तट्रियजन्यस्वेन प्रव्यद्रवाम्धुपगमेऽनुमिः 
त्यादेरपि त्वदभिमतमनोख्पेन्द्रियजन्यतया प्रत्यचत्वापत्तेः । न चेन्द्रियटवेनेन्द्रि 
यृजन्यत्वमेव प्रध्यक्षृत्वप्रयोजकमनुमित्यादेश्च मनस्टवेन मनोजन्यव्वान्न तत्रा ति 
स्याष्तिरितिवान्न्यम्‌ , ईश्वरशानस्यानिन्द्रियजन्यतया तत्रप्रश्यचुत्वळ्ळ्णष्याव्याथ्ते१ । 


४० _ वेदान्तपरिभाषा 


तस्मान्मनस: सावयवस्वमनिन्द्रियत्वं बावश्यमम्युगन्तव्यम्‌ ॥ 

प्रश्न ४---जातित्वोपाणधिरव परिभा षायः खकलप्रमाणागो चरतया अप्रामाय्यि- 
कत्वादिति अन्धस्याशायो विशदीकरणोयः | 

उत्तर--ननु वेदन्तपरिभाषायां शानगतप्रट्यक्षत्वप्रयो ज कनिरु पण व धरे. 


तचदिन्द्रिययोग्यवर्तमानविषयावब्छिज्न चेतन्यस्य तत्तद्विषया कारान्तःकरणवुट्य 
वच्छ चेतन्याभिन्नटवं ज्ञानगतप्रत्य चत्वप्रयो जकमित्युक्तम्‌ । तत्र 
दशमस्त्वमसीत्यादिवत्सन्निकृष्टविषये “पर्वतो वहि मानित्यादिस्थलेऽपि 
पवंतांशे ज्ञानमपरोच्युमेव, पवंतायवच्लिन्नचेतन्यस्य बहिर्निः खतान्त:करणा 
चुस्यवख्छिन्नचेतन्यामेदात्‌ , कैवलं ` वह न्यंशे तज्ञानं परोच्छं, तदं 
शेऽन्तःकरणब्रुक्तिनिर्गमना सम्भवेन बह_न्यवच्छिन्न चेतन्यश्य प्रमाणचेतन्यष्य च 
पस्रपरं मेदात्‌ । एवं चेकत्र ज्ञाने परोक्षत्वापरोक्ष्‌स्वयोरभ्युपगमे तयोर्जातिवाघक 
सांकयदोघअस्तर्वेन जातित्वं न स्यादिति चेन्न, इष्टापत्तेः । जातित्वो पाथित्व- 
परिभाषायाः सकल प्रमाणागो चरतयाऽप्रामाणिकत्वाद्‌ । तत्रायमाशयः नित्यर्वे 
सत्यनेकसमवेतत्वं जातिरवमिति ताकिकाः। श्रयं घटोऽयं घट इति निखिलेयु 
घटेष्वनुगतप्रतीत्या घटनिष्ठस्यासाघारणघर्मघ्य घटरवस्य खातित्वमवगम्यते ॥ 
घटघटत्वयो ्धमेघमिणो$ सम्बन्धः समवायः इत्यादिक बहुविधं जल्पन्ति । किन्तु 
विचारहष्टया घटोडयमित्यादि प्रत्यक्षं घटत्वादिसद्भावे मानं न तु तष्य जातित्वेऽपि 
प्रमाशम्‌ । न च प्रत्यचप्रमाणाभावेऽपि घटत्वादिकं जातिः, डपाविमित्नसामान्य 
घर्मत्वात्स्तानदिव्यनुमानं तत्र मानमिति वाच्यम्‌ निव्यानेकस्मवेतत्वलच्टणस्य 
जातित्वरूपला्यस्या प्रसिद्धौ तदघीनन्यासिशानाद्यमावेनानुमानानुदयात्‌ । छमवाया- 
सिया न्रह्मभिङनिस्टिलप्रपञ्चस्पानिव्यतया  नित्यत्वसमवेतत्बघटितजातिस्वस्य 
घटरवादावस्द्धेश्च । तथा च रूपी घटः मदू घट इति प्रध्ययस्य खंयोगानवगा दिट्वेन 
परिशेषात्‌ समवायस्वोकारेपि स्वसमवायिभ्यां भिनत्नस्य समवायस्य छम्बन्चाय 
सम्चन्घान्तरश्वीकारप्रसक्स्याऽनवस्थापातः ॥ एवं प्रत्यक्षेर कायंव्वनह्मभिन्नरवाः 
दिलिङ्गकानुमानेन '“वाचारम्भणश्ृत्या च बअरह्मभिन्ननिख्िलप्रपञ्चस्यानिव्यरवेन 
घटरवादी खातित्वासिद्धेः । तथा नीलोऽ्यं घट इत्यादि प्रध्यच्स्य नीलघटत्व- 
सद्भावे प्रमाणतया तस्योपाधित्वेऽप्रमानस्वात्‌ , ˆ डपाधिरवरूपसाध्याप्रसिद्धौ 
तर्छा चका नुमा नस्याप्यनवकाशादिति चोष्यम्‌ । 

प्रश्न ६--विषयगतप्रत्यच्ुत्वस्य कि प्रयोजकम्‌ र 

उत्तर--अथ इन्द्रयार्थसन्निकर्षजन्यं शानं प्रस्यक्षमिति श्वी कारेऽनुमित्यादे - 
रपि मनोजन्यता साच्याच्वापत्ते!, शेश्वरशानस्यानिन्द्रिजन्यस्य राच्चारवानापट्तेश्चे- 
द्यादियुक्स्या इन्द्रिया थसभिकर्षजन्यर्वं प्रस्यच्छ र्वप्रयोजकवेदान्तिभिनिरस्तम्‌ | 


परी दाव्यि सन्तरणी < 


सहि प्रत्यस्वप्रयोजकं किमिति जिज्ञाखायां शानगतप्रस्यक्ष॒त्वप्रयो जकं 
विषयगतप्रत्यणत्वप्रयोजकं च विभज्य परिभाषायां प्रदाशतम्‌। तत्र 
घटा देविषयस्य प्रत्यर्वं » प्रस्यक्ष शानविषयश्व॑ नामप्रमातुचेतन्याभिज्व्वमिति | 
ननु घटमहं पश्यामीति भेदानुमवविरो घेन घटाबन्छिन्न चेतन्यस्य प्रमात्रभिन्नर्वं, 
नडस्वेन घटादेविषयस्य वा प्रमात्रभिन्नत्वं कथं सम्भवेदिति चेज 
तत्राभिन्नस्वपदेन प्रमातुख्चारिरिक्तसत्ताकत्वामावस्य विवक्षितस्वात्‌ । तथा 
न्च घटादेः स्वा वन्न्छिप्न चेतन्येऽघ्यस्ततया विषयचेतन्यख्त्तैवघटादिसत्ता, 
ग्धिष्ठानसत्तातिरिकताया आशेपितठत्ताया अनङ्गीकारात्‌ । विषयचेतन्यस्य, 
तडागोदकस्य कुल्यात्मना निर्गमनरीत्याऽन्तःकरणुस्य निर्गभनख्म्भवन तद- 
बन्न्छिन्न चेतन्याभिन्नत्वपेवेति प्रमातृचेतन्यस्येव घराद्यघिष्ठानतया प्रभात उरीव 
घटादिखा नान्येति सिद्धं घटा देरपरोच्रस्वम्‌ । श्रनुमित्यादिस्थते स्वन्तःकरणस्य 
बहन्या दि देशनिर्गमना भावेन वहन्यवच्छिन्न चेतन्यस्य प्रमातुसत्तानात्सकतया 
बह्न्यादिरुत्ता प्रमातुसचातो भिन्नेति न तत्रातिन्याच्तिः। प्टतदर्थमेव चेतन्यपदं 
-विहाय प्रमातूपदोपादानमिति । एवं घर्माघर्मा देरनुमित्यादिध्थत्ते घर्मादीनां प्रत्य व्य- 
स्वापत्तिवारणाय योग्यस्वस्यापि बिषयाविशेषणत्वं देयम्‌ । तथा च योस्य विषयस्य 
प्रमात्रमिन्नत्वलच्चणध्य प्रत्यक्तत्वस्य घर्मादावभावान्नातिव्यासिरितिमावः | 
नचेवं रूपी घट इति घटपतछपप्रत्यच्दशायां तदूगतपरिमाणादेरपि प्रव्यच्छश्वा- 
पत्तिः; घटगतरूपपरिमाणादीनां समानचतन्याष्यस्तत्वेनेकतया रूपाविच्छन्न- 
ब्चैतन्यस्य प्रम तुचेतन्याभेददशायां परिमाणायवच्न्िन्न चेतन्यास्यापि प्रमात्रमिञ- 
श्वेन परिमाण दिसत्तायाः प्रमात ऽन्तातिरिक्तस्वाभावादिति वाच्यम्‌ तत्तदाका 
-वृत्युपहितत्वस्याचि प्रमा तुविशेषणट्यात्‌ | रूपाकारषुत्तिदशायां परिमाणा रा रवृत्त्य - 
भावेन तत्र परिमाणाद्याकारवत्युपहितप्रमातृषत्तातिरिक्तसत्ताशन्यत्वा भावान्न ति- 
च्यासिः। एवं चानवस्थामयेन घुशिगो चरव्ृत्यनङ्गीकारेऽपि “घटमहं जानाप्रीति 
शुक्ते बृत्यन्तरानपेच्छस्वरूपश्य स्वविषययत्वध्याभ्युपगमेन स्वविषयश्वृस्युपदितप्रमातु- 
चेतन्यसत्ताऽभिश्षसत्ताकश्वस्य तत्रापि सत्वान्ताव्यासिः । न चान्तःकरणतद्वर्मादीनां 
खुत्तिविषयत्वाभ्यु पगमे केवलसच्दिविषयस्वास्युपगमविरोष: इतिवाच्यम्‌ केवलपदं 
न घत्तिनिरासार्थमपि ठु इन्द्रियानुमानादिनप्रमाणव्यापरनिञ्चुव्मर्थमिति स्वीकारे 
विरोधाभावात्‌ । अतः एवाहं कारटीका यामा चा यंप्रकाशाव्मयतिमिरहं्वरय- 
सब्छिञमेवान्तःकरणंं चेतन्यविषयभावमापद्यते इत्यादिनाहुमाकारान्तःकरणषृत्ति 
-दकीकता ॥ अतः एव प्रातिभासिकरजतस्थले रलताकाराबिद्यावत्तिः सवज्ञमुनि 
ग्रघुखेः साम्प्रदायिकेरङ्गौककृता । तस्माद्‌ घटादिविषायाका रघ्॒त्युपद्वितप्रमातु- 
-च्चैतन्यख्च्ञातिरिक्तसत्ताकत्वशुन्यत्वे सति योग्यत्वं विषयस्य प्रत्यचृष्वम्‌ । तत्र 
खंयोगादिसन्निकर्षाणां चेतन्यामिन्यक्षकवत्तिजनने विनियोगः इति फलितम्‌ । 


र्‌ वेदान्तपरिभाषा 


प्रशन ७--जीवसादीश्वरसाच्रिणोः स्वरूपं निरूष्य विशेषणोपाचिल्ळ्णो= 
दाहरणुप्रदशन-पूवकं मायाया पकत्बं समथेयत १ | 
उत्तर--अथ प्रमाणचेतन्यस्य विषयावाचछनचेतन्येना मिजञात्मकम शानं 
रंसर्गांवगाहित्वानवगाहिस्वमेदेडपि चेतन्यरूपमेकमेव सदू जीवेशबरसादिमेदेन 
दिविघम्‌ । तच जीवो नामान्तःकरणावच्छिन्नं चेतन्यम्‌ जीवसाक्ति तु थ्रन्तः> 
क॑रणो पहितं चेतन्यम्‌ । तःकरणस्य विशेषणत्वे चेतन्यस्य जीवत्वम्‌ , तस्यो- 
पाघित्वे चतन्यस्य ीवसाच्र्वमिति तयोरभेदः । कार्यान्वयिष्वे सति वतंमानर्वे 
सति व्यावर्तकत्वं विशेषणत्वं, कार्यानन्वयित्वे सति वर्तमानध्वे सति व्यावर्त कृत्वः 
मुपाधित्वभिति । एवं च रूपविशिष्टो घटोऽनित्य इव्यत्र रूपस्य कार्यान्वयिस्वादिः 
रसत्वाद्वशिेषणरवम्‌ । कर्णशष्कुल्यवच्लिन्नं नमः श्रोश्रमिस्यत्र कणंशष्कुल्या। 
कार्यानन्वयिस्वादिविद्यमानस्वादुपाचित्वम्‌ | प्रकृते चान्तःकरणस्य जढतया 
विषयप्रकाशरवायोगात्‌ नानावृत्यवब्छिज्ञन नानाचेतन्येन समस्तविषयानुषन्धा= 
तुत्वानुपपतेः प्रमात्रा चासहायेन विषयानुसन्चानं न स्यात्‌ । अतः प्रमात्रन्वितो 
त्रा भिन्नोऽनतःकरणोपांहतः सादो स्त्रीकायः। तथा चान्तःकरणस्य जीवसाक्ति 
चतन्योपाघरवमावश्यकमिति भावः । 
एवं मायार्वाच्ळुन्नं चेतन्यभीश्वरः तदुपहितं चेश्‍वरसाच्ीति ईश्वरत्वतत्छाच्यि- . 
रवयोभेदः न तु घमिणोरीश्वरतव्ठाक्िणोः । अयमत्रविशेषः मैत्रावगते चेत्रस्या« 
प्यनुसन्घानप्रसङ्गोमाभूत्‌ पतदथं जीवसाच्दी प्रतिशरीरं नाना, किन्तु ईदवरो 
पाचिभूतमायाया एकत्वेनेश्वरधाक्ति मायोपह्ितं चेतन्यमेकमेव । ननु मायाया 
पकरवे इन्द्रो मायाभिरिति श्रुतिविरोच इति चेन्न तत्र नहुवचनष्य मायागत- 
शक्तिविशेषाभिप्रायतया मायागतषरउरजस्तमोगुण।मिप्रायतया वोपप्तेः। न च 
सुख्यार्थपरित्यागे कारणाभाव इति वाच्यम्‌ “मायाँ तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
मदेश्वरम्‌” “'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णाम्‌”? “श्रविद्यायामन्तरे बरतमानाः?? 
“तरत्यविद्यां विततां हृदि यस्मिन्निवेशिते । योगी मायाममेयाव तस्मै वियात्मने 
नमः”? “मम माया दुरत्यया” इत्यादिशतिस्मृतिषु एकवचनबलेन लाघवानु= 
गृहीतेन मायाया एकत्वनिषचयात्‌ । तस्या अनादित्वेन %त्वेन च तदुपहित- 
स्येश्वरसाच्तिणोऽनादित्वमेकट्वं च निश्चीयते इति । 
प्रश्‍न ८-उपाधिविशेषणयोः परिणामविवतयोश्च किमन्तरम्‌ ? 
उत्तर ग्रथ प्रमाणचेतन्यस्य विषयाबच्छिल् चेतन्यामिन्नत्वरूपस्य शान» 
गतप्रत्यछ्त्वप्रयोजकस्य स्वरूपमवघाय्यं सविकल्पकनिविकल्पकमेदेन प्रत्यछं . 
विभज्य जीवसादीश्वरसाचिमेदेनप्रत्यचस्य द्वेविष्यं प्रदशितम्‌ परिमाषायाम्‌ + 
तत्रेकमेव चैतन्यं विशेषणयुक्तं विशिष्टंमुपाधिसहितमुपहितं चाभिधीयते । 


परीच्चाब्धि सन्तरणी डक 


तयो! कार्यान्वयि वर्तमानं व्यावर्तकं चेति विशेषणम्‌, तथा कार्यानन्वयि वर्तमानं 
व्यावतक चेत्युपािः। यथा रूपविशिष्टो घटोऽनिस्यः इत्यत्र घटात्मके कार्ये 
रूपस्यान्वयित्वादिखतवाद्विशेषणत्वम्‌ । कणशष्कुल्यवच्छिन्नं नभः ओधत्रमित्यतर 
नभो रूपओत्राव्मको दे श्यानन्वयिरवादिख्ल्वात्‌ कणुंशष्कुल्याः भोत्रस्य उषाधित्वम | 
ध्तयो बिशेषणोपाध्योः कार्यान्वयिर्वानन्बयिव्बाम्यां भेद इत्यवसेयम्‌ । - 

श्रथ शुक्तिरजतञ्जप्रस्थले लोकसिङ्सामग्री रजतावयवास्मिका न प्राति- 
भासिकरजतोत्पादिका, किन्तु विलक्षणंव | तथाहि काचादिदोषदूषितलो चनस्य 
पुरोबत्तिद्रव्यसंयागाबसरे चक्षुरा दिद्वारानिगतस्यान्तःकरणस्येदमाकाराबुत्तो सत्या 
मिदमवच्छिन्नं चेतन्यं घ्॒त्यवच्छिन्नं चतन्यं प्रमातृ चेतन्यं चाभिन्नं भवति | 
ततश्च भ्रमातृचेतन्याभिन्नविषयचेतन्यनिष्ठा शुक्तित्वप्रकारिकाऽनिया प्रातिभा- 
सिकरजताकारेण रजताकारघुत्तिरूपेण च परिणमते । तत्र किनाम परिणामः कि 
च विवर्त इति जिज्ञायां परिणामो नाम डपादानख्मरुक्ताककार्यापत्तिः ॥ 
विवत्तो नाम उपादानविषमस्तताककार्यापत्तिः । तत्रायमाशयः यदमिन्नं काय- 
सुत्पद्यते, तदुपादानकारणम्‌ । तेन समा सत्ता यस्य कार्यस्य तथाभूतकार्याकारे- 
शोद्भवः । यथा व्यावहारिकसत्ताकदु'घे दुर्घसमसत्ताकदघिरूपकार्यापत्तिदुग्घस्य 
परिणामरूपं कार्य दघीति । तद्त्‌ प्रातिभासिकं रजतमनिवचनीयमनिवं चनीया- 
विद्यासमसत्ताकं कार्यमिध्यविद्यापेच्ञ्या रजतं परिणामः किन्तु त्रिकालाबा ध्यत्व” 
पारमाथिकचेतन्यसत्तापेच्या विषमसुत्ताकरवेन ग्रातिभासिक रजतं चतन्यस्य 
विवर्त त्युच्यते । अविद्यापरिणामरूपं च तद्रजतं स्वोपादान भूताविद्याष्ठाने 
इदमवच्चछिन्न चेतन्येऽध्यस्ततया वतते । अस्मन्मते सर्वस्याप कायस्य स्वोपादा- 
नाविद्याघिष्ठानाञश्रितत्वनियमात्‌ । श्रतः परिण)मोपादानयोः स्वोपादानख्मसत्ता-- 
कत्वावबमसत्ताकत्वभेदेन भेदः । अत एवेकस्येव प्रातिभासकरणठादे: ब्यावहा- 
रिकप्रपञ्चस्य च परिणाम्युपादानमबिदया चिवर्चोपादानं च स्वोपाद!।नाविद्याघषानंः 
चेतन्यमित राद्वान्तः । 

प्रश्न ६- शुक्तिरजतस्य साच्षिण्यध्यासेऽहं रजतमितिरजतवानिति बा 
प्रतोव्यापति निरस्य रजतगोचराविद्याब्व॒तेः प्रयोजनं खुस्पष्टत £ | 

उत्तर--श्रथ इदं रजतमिति अमस्थल्ले प्रमातचेतन्याभिन्नविषयचँतन्यः 
निष्ठायाः झुक्तित्वप्रकारिकाविद्याया रजतं रजतज्ञानाभाखश्च परिणामः तथाऽ- 
बिद्याघिष्ठानस्येदमवv्छिन्न चेतन्यस्य विवत्तः इति वेदान्तिभिः स्वीक्रियते । तत्रेयं 
शङ्का जागति यरिकल भूतलस्थतन्तुषु बिद्यमानस्य पटस्य प्रत्यक्षकाले इदेदानों 
पट इति प्रत्ययो यथा, तथा चेतन्यनि्ठावद्यायां वत्तमानस्य शुक्तिरजतस्य- 
चेतन्ये रजतमिति प्रत्ययो भवेत्‌ , नस्विद्द रजतमिति । सदंब्यापिनः चेतन्तष्फे 
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गेति आदेशिकत्वायोगादिति चेन्न न्यायमते नाहाणोऽहं सुखी मम देह: 
-खुस्वीव्येवमाव्मनि्स्यापि सुखादेः शारीरस्य सुस्वायधिकरगतावच्छेदकतया 
_आरीरनिष्ठत्वेनोपलम्भस्तथा इदमश्चेतन्ये रजताष्यास्स्याघिष्ठानतावच्छ द्‌ करवेन 
रजतस्य पुरोवतिसंखगंप्रस्ययोपरोः । एवं विषयचंतन्यस्य तदन्तःकरण्ोपहित्‌- 
ेतन्याभिन्नतया विषयचेतन्येऽच्यस्तमपि रजतं साद्िण्यष्यस्तं केवललखाक्षिवेयं 
शुस्वादिवदनन्यवेयमिति चोच्यते । ननु न सवदा सुस्यादीनामवण्छेदकश रोर 
निष्ठव्वेनोपलम्भः झट सुखीस्यार्मनिष्ठत्वेनाष्युपलम्भदर्शनात्‌। तथा 
रजतादेरप्यन्तःसाच्षिण्यभ्यस्तस्वाभ्युपगमेन श्रहं मनुष्य इतिवदहं रजतमहं 
खुस्वीति वदहं रजतवानिति वा प्रत्यय; कदापि कुतो न भवतीति चेन्न सुखादीनां 
घटादिवत्‌ शुद्ध चेतन्ये पवाध्यासात्‌ । तत्तदाकारानुमवादितसंस्कार सहकुता विद्या- 
कार्यत्वस्य तत्तदाकारानुभवविषयखनियामरकष्वाव्‌। तथा चेदमाकारानुभवादिंतः 
-सुंह्कारसहकुताविद्याकार्यत्वेन घरटादेरिदमाकारानुभबविषयत्यम्‌ । अद्दमाका- 
रानुमवाहितसंस्कारसहिताविद्याकायत्वादन्तःकरणादेरहमा कारानुभवजिषयस्तरम्‌ । 
` शरीरेन्द्रियादेरिदं शरीरमहं देः इदं चक्तुरहं कार इव्यादिनोभय विघस्वं स्पष्टम्‌ । 
प्रकते च प्रातिभासिकरजतस्य प्रमातुचैतन्यांमिन्नेदमंशावबच्छिन्न चेतन्यनिष्ठा- 
विद्या कायत्वेऽपि इदंरनतमिति सव्यस्थलीयेदमंशाकारानुभवाहितसंस्कार जन्यरवा - 
दिदमाकारानुभवविषयता, न स्वह रजतमिव्यहमाकारानुभवविषयतरति भाबः । 
न चैवं शुक्तिरजतस्येदमाकारानुभवविषयस्वेऽपि न तद्विषयाऽविद्याश्वक्तिरा अय- 
-शौया, तस्य साच्ादनावुत्तवाक्षिउम्बन्वितयाऽपरेक्तमानसम्भवादिति वान्यम्‌ 
स्वरो छस्वुत्त्यु रहितचेतन्यभिन्न ऽन्तः कत्वा भावस्य विषयापरोचुरूपतया रजतस्या- 
परोच्तस्वसिद्धयेऽविद्यावु्ोरवश्यमभ्युपेयत्वात्‌ इति संक्षेपः । 

प्रश्‍न १०--भ्रमस्थले प्रातिमासिकवत्तास्वीकारेऽपिः भेकालिकनिषेधं 
-छोपत्तिकं प्रदर्शयत । 

उत्तर--ननुुक्तिरजतस्याविद्याकायंतयाप्रतिभाससमयेप्रातिभासिकसर्वाभ्यु- 
-पगमे नेदं रजतमिति त्रेकालिकनिषेघज्ञानं न स्यात्‌ किन्तु शदानां 
घटः श्यामो नेतिवदिदानीमिद न रजतमिति प्रत्यय: इति चन्न बिषयमेदेन 
विरोधाभावात्‌ । तथाहि अमस्थले रजतमिदमित्यत्राविद्याकार्यस्य तटकालो- 
स्पत्नध्य रतस्य प्रातिभासिकसत्वस्वीकारेऽपि नेदं रजतमिति निषेषशानं न 
श्जतस्वावच्छिन्नप्रतियोगिताकामावविषयकं किन्तु व्यावहारिकत्वावच्लिन्न 
प्रातिभासिकरजतनिष्ठप्रतियोगिताका भावबिषयकं,. तत्रहि न्याधिकरणषर्मा- 
. वर्छिन्नप्रतियोगिताकाभावध्याम्युपगमात्‌ ॥ न च प्रातिभासिके रजते ब्यघि- 
करणघ मंस्यन्यावहा रिकट्वस्बा नवगमेप्रतिथागितावच्छेदकव्यावद्ा रिकत्वावच्छिन्न = 
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श्जततत्बस्य शाना भावात्तत्प्रस्यच्ानुपपक्िः, तथश्यावगमे चापरोच्चावभाखस्य 
तत्कालीन विषयसचानियतस्वात्‌ प्रातिमास्कि रणते तब्निष्ठप्रति- 
थोगितावरछेदकं व्यावहाकित्वसपि रजतवदेवानिर्वचनीयसुस्पन्नभिति' 
व्यावद्दा रिकत्वावन्छिन्न रजतस रवे तस्य न्यावहारिकत्वावड्छुन्नप्रतियोगिता का-- 
भाबश्तत्र कथं बर्तेतेति चेन्न रसरजताचिष्ठाननिष्ठस्यथ ब्यावद्दारिकल्वस्य 
शुक्तिरजते प्रतिमासम्भवेन प्रातिभासिकरजतनिष्ठपारमाथिकत्वोस्यन म्यु- 
पगमात्‌ । यघारोष्यमसन्निकृष्ट तत्रेव प्रातिभासिकवस्तूत्पत्तिरद्रीक्रियते | 
अप्रारोष्यसन्निकृष्टटया जपाकुसुमगतलौहदित्यस्य स्फटिकै भानसम्भवेन स्फटिके. 
, नानिवंचनीयलो हित्योत्पत्तिरभ्युपेयते । तत्रेव ट्रव्यान्तरव्यवघाने लोहित्यादि-- 
प्रतीतिसत्वेडनिवचनीयलो हित्योत्पत्तरिष्टत्वात्‌ । तस्मादः्यचिकरणघर्मावख्छिन- 
प्रातियोगिताकामावस्य केवलान्वयितया सर्वत्र विद्यमानत्वेन आपस्थलेऽपि नेदं. 
रजतमिति त्रेकालिकनिषेघधीविषयस्वस्वीका रेणशादो षादिति दिक । 
प्रश्न ११--श्रनिर्वबनीयरजतोत्पति समर्यं मिथ्यार्वलक्ण्णोदाइरखप्रदर्शन- ` 
पूरकं तदनुमाने सन्‌ घट इति प्रध्यक्ष॒नाघमुद्ध रत १ 
उत्तर--अथ शुक्तिरजतञ्जमस्थलेऽन्यथास््यातिवादिनो नेयायिका मन्वते, 
यस्किल बिसंवादिप्रवच्या ज्आान्तिशानं सिध्यति, तश्च बिषयं बिनाऽनुपपन्नं सत्‌ 
स्बानखयं छखाघयति, किन्तु स विषयः प्रातिभासिकस्तटकालोत्पञ्ञ इत्यत्र नास्ति 
प्रमाणम्‌ । तस्मात्बलुसं देशान्तरीयरलतमेव तद्‌अमशानस्य बिषयः स्वीकार्यः 
इति चेन, देशान्तरीयरजतस्यासनिकु्स्य प्रत्यच्दविषयर्वायोगोन ञ्जमे भानानुप- 
पत्त; । न च शानलचणयाऽलोकिकप्रस्यासत्या तद्भधानमिति वाच्यम्‌ ञानस्य 
प्रत्यासतित्वे सेनेव वह्या देः प्रत्यच्दृत्वापत्तावनुमाना यच्छेदापत्तेः । 
ननु रजतोपादकानां रजतावयवाना मभावे वेदान्त राद्धान्तेऽपि कथं रजतोत्पर्ति- ` 
रिति चेन्न लोकसिद्धसामम्रीतो बिलक्षणसामग्रया: प्रातिभासिकरजतोस्पादकत्वा[- 
थ्युपगमात्‌ । तथाहि-का चकामलादिदोषदूषितलो चनस्य पुरोवत्तिद्रब्पसंयो गा दि“ 
दमाकारा चाकचिक्याकारा काचिदन्तःकरणव्त्तिरूदेति, तस्यां च वृत्ताविद्‌« 
मवष्छिन्नं चेतन्यं प्रतिबिम्बते । एवं च तडागोदकनिर्गमनरीत्या वृत्तेनिंगमने- 
नेदमबच्छिन्नं चेतन्यं तृत्यवच्छिन्न चेतन्यं प्रमातू चेतन्यं चाभिन्नं भवति । ततश्च 
प्रमातुचेतन्याभिन्नविषयचेतन्यनि्ा शुक्तिस्वप्रकारिकाऽविद्या चाकचिक्यादि- 
साहश्यणन्दर्शनशमुद्दोचितरजतसंस्कार सहकृता काचादिदोषसमवदिता रजतरूपार्था- 
कारेण रजतशानाभासाका रेश च परिणमते । 
गथ जहामि सव मिथ्या, ब्रह्मभिन्नव्वाद्‌ यदेवं तदेवं यथा शुक्तिरजतम्‌ ` 
इत्यत्र मिथ्यात्वं नाम स्वाभयरवेनाभिमतयावन्निष्ठात्यन्ता मावप्रतियोगिध्वमिति । 
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क्वम्‌ = शुक्ति रजतम्‌ तस्य वश्तुतोऽनाश्रयेऽपि तदाश्रयव्वेनामिमते शुक्त्यादौ 
बतमःनो रजतं नास्तीस्याकारकोऽध्यन्ताभावस्तत्प्रतियोशित्वं शुक्ति रूप्या देरस्तीति= 
लच्णसमन्वयः ॥ तत्राभिमतपदमखम्भववारणायावश्यकम्‌ , अन्यथा यावति 
स्वाभये स्वात्यन्ताभावासम्भवः स्यात्‌ । एवं यावस्पदाभावे कपिसंयोगाभयरवे- 
नाभिमते चक्षे मूलावच्छेदेन बतंमानस्यात्यन्तामावस्य प्रतियोरिस्वं शास्वा= 
वच्छेदेन स्थितस्य कसंयोगस्यास्तोति सामानाघिककरण्यरूपार्थान्तरं स्याद्‌ , 
-तद्वार्शाय यावत्पदमावश्यकम्‌ । तदुक्तम्‌ तर्वप्रदीपिकायाम्‌-सर्वेषामेव 
र अशनां स्वा्रयस्वेनासम्प्रते । प्रतियोगिस्वमस्यन्ता भावं प्रति मृषात्मता ॥ इति | 
न चोक्तानुमाने घटादेमिथ्यास्वे सन्‌ घट इति प्रत्यक्षेण बाघप्रसङ्ग इति याच्यम्‌ 
तदचिछानन्रह्मसत्तायास्तत्र विषयतया घटादेः सत्यत्वासिद्धेः। न च रूपादि- 
- हीनस्य जहा णश्चाक्षुषादिज्ञानविषयश्वमनु पपञ्ञ मिति वाच्यम्‌ नीरूपस्यापि रूपादेः 
प्रत्यच्तनिषयत्ववन्नोरूपस्य त्रझणश्चाक्षु षविषयत्वाविरोचात्‌ । न च नोरूपस्य द्रव्यस्य 
चक्षुराद्ययोग्बस्वमिति नियमः, मन्मते ब्रह्मणो द्रव्वत्वासिद्धेः ॥ गुणाश्रयरवं 
समवायिकारणत्वं वा त्वदभिमतं द्रव्यव्वं निगुणत्य नह्मणोऽधम्भवम्‌ कथख्चिदू 
- नदध्यणो द्रव्यस्वस्वीकारेऽपि "इदानीं घटो नाष्तीव्यत्र नीरूपस्य कालस्येव न्रह्मण्‌- 
- आक्षुषशानविषयत्वे5पि न विरोध: । यद्वा त्रिविघसत्तावादपक्चे “सन्‌ घटः इति 
प्रयस्य व्यावद्दारिकसत्वनिषयस्वेन प्रामाण्यं स्जीकार्यम्‌। एवं च मिथ्यारब 
- लवण स्वाभ्रयत्वेनाभिमतयाव जिष्ठपारमाविकत्वावबिछुन्न प्रतियो गिता कात्यम्ता- 
-:भावप्रतियोरित्वमित्यवसेयम्‌ ॥। 

प्रश्‍न १२---द्विविघकार्यविनाशो विशदं विविच्यताम्‌ १ 

उत्तर--अथ वेदान्तसिद्घान्ते प्रातिभासिकरजतादौनां व्यावहारिक वटा- 
- दीनां च सद्रुपेण प्रदाशमानं चेतन्यमेवाचिष्ठानम्‌ । एवं स्वप्ने स्वप्नगजादीनां 
स्वप्नोपलब्धरथादीनामपि चेतन्यमेवाविष्ठानम्‌ : तत्रायं नियमःग्रष्यस्तपर्दाथानां 
.स्वाचिष्ठानसाच्छात्कारेणेव निवृत्ति:। स्वप्नगजादयः शुद्धचेतन्येऽष्यस्ताः, तेषां 
स्वाचिप्ढानसाच्ाटकारभावेन जागरणो5पि श्रनुइत्तिप्रसङ्गः इतिचेन्न कार्यविना- 
शस्य इविष्यस्वीकारात्‌ । तथाहि स्वोपादानेन सह कारयविनाशः, विद्यभाने 
एवोपादाने कार्यविनाशश्च । तत्राद्यव्य नाम बाघो द्वितीयस्य निश्चि; । तयो 
- शाद्यध्य कारणमचघिष्ानतत्वसाच्चारकारः तेन विना तदुपादानभूताया अवियायः 
अनिवत्तेः । द्वितीयस्य कारणं विरोधिद्वत्युरपत्तिदाषनिद्ुत्तिश्ष । तत्र--ययप्य- 
चिष्ठानसाच्ारकार्‍मन्तरेणाध्यस्तस्य बाघो न सम्भवति, तथापि तेन बिनापि 
. तत्राथ्यस्तस्य ` निञ्चुत्तिसम्भवात्‌ नाध्यस्तानुवुत्तिप्रसङ्गो दोषः। यथोपादान- 
- सर्वेऽपि मुसलप्रहारेण घटादीनां स्वकारणे बिलयरूपानि्चतिर्भवति तथा 
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'विशेधित्वस्युदयेन स्वप्नगजादीनां स्वकारणाविद्यायां विलयरूपनित्चुत्तिस्थीकारे 
विरोधः ? अतः शुक्तिरजतष्य शुक्ट्यबच्जिचेतन्यनिष्ठतूलाविद्याकार्यत्वपच्धे 
झुक्तिरित्यथिष्ठानशानेन शुक्तित्वप्रकारकतू-नाज्ञानेन सहृ रजतस्य बाघो भवति, 
अूलाविद्याकार्यत्बपच्छे दु मूलाविद्याया न्रह्मतत्वणादारकारमात्रनिवर्व्यतया शुक्ति- 
स्यप्रका रकशानेन तस्या अनिवर्त्यंतया पूर्वोक्तस्य प्रातिभासिकरजतध्य तत्र शुक्ति- 
स्थप्रकारकशानेन स्वकारणाविद्यायां विलयरूपं निषृत्तिमात्रं मुखलप्रहारेण घटस्येव 
भवतीति । न चास्मिन्पक्षे शुक्तिरष्यज्ञाने प्रमास्वप्रसक्तिः संसारदशायामवाविः 
-तरवघटितस्य प्रभालच्त्ण्स्य तत्रापि सत्वादिति वाच्यम्‌ , अबाघधितपदेनागन्तुक 
-्दोषा जन्यत्वस्य विवक्ष॒तत्वात्‌ । तत्र त्वागन्दुकदोषजन्यत्वसम्भवात्‌ प्रमालच्तणा- 
भावेनादोघात्‌ । एवम्‌ द्विविघकार्यविनाशस्य वैशद्यं वशितम । 
प्रश्‍न १३-_-प्रातिभासिकरूप्या देगर्यांवहरिकरूप्यादितो चैलच्छण्ये को देतु: १ 
वयातिस्वरूपं कि ? कश्चन्यायपदाथः १ 
उत्तर--ननु शुक्तिरूष्यञ्जमस्थले देशान्तरीयरजताद्वेलच्ण्यसिध्यर्थम्‌ महता 
अयासेन शुक्तिरू्यस्याविद्याकार्यर्वेनाध्यस्तत्वं साधितम्‌ । तथ्य न सम्भवति, 
वेदान्तसिद्चान्ते . देशान्तरीयरजतादेरभष्यविद्या कार्यत्वेनाध्यश्तव्वाभ्युपगमात्‌ 
तथा चोपलभ्यमानचेजच्ण्ये को हेतुरिति चेन्न न्यायमते सत्यव्वाविशेषेऽपि 
'शन्दशा नेन्छादीनां च्तर्णिकत्वं घटादीनां स्थायित्वमितिवत्‌ स्वभावविशेषस्येव 
-च्यावद्दारिकरूप्यादितः प्रातिभासिकरूप्या दे वेलच्ञ्णयनियामकट्वाभ्युपगमात्‌ । किञ्च 
"घरा द्यथ्या सेऽविद्येन दोषत्वेन डेतुः, शुक्तिरूत्याद्थ्यासे तु काचादयो दोषा अपीति 
. विशेष: ॥ तथा चागन्तुकदोघजन्यस्वं प्रासिभासिकत्वे प्रयोजकमिति भावः । 
शअथानुमितिकरणं व्यासिज्ञानं तत्र व्याष्तिज्ञानविषयोभूतोव्यासिपदार्थः 
"क इत्याकाँच्तायां व्यासिलच्णमाह परिभाषाकारः श्शषसाघना भयाभित- 
साध्यसामान्यधिकरश्यरूपा व्याप्तिः, साघनतावन्छेदकावच्छिनक्षसाघनाभयाशत्रित- 


-साध्यतावच्छेदकावच्छिन्न शाध्यसामानाधिकरण्यरूपेति यावत्‌ । एवं च 
-यर्किञ्चिद्व_न्यादिसाघनाअयाभितं यरस्किञ्चिद्‌घूमादिसाध्यसामानाघिकरण्यमादाय 
५ 

'पवंतो धूमवान बहने रित्यायरुद्थेती नातिव्याच्तिः । सा च 


व्यमिचारादर्शने सति सहचारदर्शनेन णह्यते । तश्च सहचारदर्शनं भूयो दर्शन 
-सकृद्दर्शनं वेति विशेषो नादरणीयः । सहचारदर्शनस्येब प्रयोजकत्वात्‌’ । 
-तश्चानुमानमन्वयिरूपमेकमेब स्वार्थररार्थमेदेन द्विविधम्‌ ॥ तत्र पर्थ 
न्यायसाध्यम्‌ न्यायो नामावयवससुदायः। तथा चानमानप्रयोजकवाक्यार्थ- 
शानलनकवाक्यटवं न्यायत्वं, ताहशन्यायजन्यशानप्रयोड्यं व्याप्तिज्ञानं परा- 
र्थानुमानमित्यर्थः । ययवाश्च त्रय एव प्रसिद्धाः प्रतिशाहेत्दादरस्यरूपाः) 
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डदाहरणशोपनयनिगमनरूपा वा । तथा चाइ भट्टरादः तत्र पञ्चतयं केचिदू, 
द्यमन्ये वयं अयम्‌ । उदाहरणपरयन्तं यद्ोदाहरणादिकम्‌ ॥ अतः आवयव- 
येणे व्याच्तिपच्षुधर्मतयोरूपदर्शनसम्भवेनाघिकावयवद्वयस्य यैयर्थ्यम्‌ । 
पद्चावपवानां स्वरूपमिदम्‌ पर्वतो वह्िमान्‌ इति प्रतिज्ञा} घूपादिति देतु, यो यो 
धूमवान्‌ ख ख वहिपान्‌ यथा महानसमित्युदाहरणम्‌, तथा खायम्‌ ( वहि- 
ब्याप्यधूमवानयम्‌) उपनयः तस्मात्तथा ( वह्विग्याप्यधूमवच्वाद्‌ वहिमान्‌ 
पर्वतः ) इति निगमनम्‌ इति दिक । 

प्रश्‍न १४--श्रनुमानस्वरूपं मतान्तरनिरखनपूर्दकं निघार्यानुमानर्थापत्ति- 
निरूपणयो नझश्ानोपयोगं निवंद्त १ 


उत्तर--अ्थार्नामति करणमनुमानमिस्यत्रानुमितिप्रसाया ऱ्यापारवदसाचा- 
रणकारणात्मकं करणमनुमानस्य लच्मणम्‌। तत्रानुमितिजनने व्यसिज्ञानमेवा- 
साघारणकारणरूपं करणमस्ति, एवं व्यासिशान जन्यसंघ्कारोऽवान्तरे व्यापारः † 
श्रतोऽनमितौ व्यासिशानञन्यसंस्काररूपावान्तरव्यापारवद्सारणकारण्ं ' व्याष्ति 
ज्ञानम्‌ । नन व्यासिशानेडन मितिजनकत्ववद्व्या सिशा न जन्यानामनव्यवसाय- 
स्मृतिशान्दज्ञानादीनामपि जनकतया तत्र व्यासिज्ञानजन्यानुभितिलच्दणस्याति- 
ब्यातिरितिचेञ्ञ  विषयत्बसमानविषयानुभवत्वपदार्थाशानत्वादिनानुव्यवसादिषुः 
ब्याप्तिशानजन्पत्वसच्वेडपि व्यासिशानस्वेन तल्यन्यस्वाभावेन तेष्वनुमितित्वा- 
भाबात्‌ । न च मह्दानखादौ व्यासिप्र्वानन्तरं पर्वतादो पद्चचमंताशानेन न्यासिं 
स्थृत्वा बहिन्याप्यघूमवानयं पवतः इत्याकारकं तुतीपलिड्भपरामशांस्मक शान- 
मेवा नु मितिकरणमभ्युपेयमितिवाच्यम्‌ पक्षघर्मताशानोद्बुद्धेसति ब्यासिज्ञानजन्प 
संस्कारेउन्वयव्यातिरेकाभ्पां व्यासिज्ञानस्यानुमितिजनकत्वाग्युपगमस्यावश्यकतया 
` तद्रद्वितस्य तृतीयलिङ्गपरामर्शस्यानुमितिददेतुत्वासिद्धया तत्करणत्वश्य दूरनिरश्त- 
स्वात्‌ । न च संस्कारजन्धत्वेनानुमितौ स्मृतित्वापत्तिरिति वान्यम्‌ स्मतिप्रागभाक 
जन्यं ज्ञानं स्मरति, संस्कारमात्रजन्यं ज्ञानं वा स्म्रृतिरितिस्म्टृलिळच्छ्ण सति संस्कार- 
्वंसखाचारणसंस्करजन्या नुमितो र मृतित्वापच्यमावात्‌ । नच व्यासिस्म्रणादनुमिति- 
श्थलेसंस्कारजन्यर्वं व्यमिचरितं, तत्र व्यासिस्मृत्या संस्कारनाशादितिवाच्यम्‌ तत्राफि 
न्यापिस्मृत्या संस्कारनाशानभ्युपगमेन व्यासिसंस्कारश्यानुमिछिदेतुस्वेऽन्यभि- 
चारात्‌ । नहि स्मरतेः खंस्कारनाशकर्वनियमः, स्म्ृतिचारादशानेन स्मृतेः संस्कार 
दादढ्र्यप्रयोजकत्वात्‌ | 'न चानुद्‌बुद्धसंस्कारादप्यनुमित्यापत्तिरिति वाब्यम्‌, पच्छ" 
घर्मताशानजन्यश्य संस्कारोद्वोचास्याप्पनुमितिलनने संश्कारसहकारित्वात्‌ । फव 
चाय घूमदानिति पक्षघमंताशनेन, धूपोबह्िब्याच्य इत्यनुभवा हितसंस्कारो ठो- 
चेति पव॑ंतो वहिमानित्यनभमितिभवति, न दु मध्ये व्यासिस्परणं तज्लन्यबक्िि 


परीचाब्धि सन्तरणी ६. 4 


म्याष्यधूमवानित्यादिविशेषणविशिष्टं जञानं देतुरवेन कल्पनीयं, गौरवात्माना- 
भावाच्च । तच्चान॒मानमन्वयरपमे कमेव, न व्वत्यन्ता माबाप्रतियोगिसाध्यकं 
केवज्ञान्वयि । नेइ नानास्ति किन्चिन? इत्यादिभृत्या सव्य प्रपञ्चस्य ्रह्मनिष्ठा~ 
ट्यन्ता भावप्रतियोगिस्वावघारणेन तथामृतकेवलान्विष्वासिद्धेः । नाष्यप्नुमानस्य 
ब्यतिरे किरूपत्वं सा ष्या भा वन्या पको भूतसा घना भावप्रतियोरिर्व रूपव्यातिरेकि- 
न्यासिज्ञानस्य शाघनेन खाध्या न मितावन पयोगात्‌ । म चान्वयव्यासि्ञानरहितस्य 
पुरुषस्य व्यतिरेकिव्याप्तिज्ञानारकथं भवन्मतेऽनुमितिरुपपद्यते इति वाच्यम्‌, 
ऋर्थापत्तिप्रमाणस्यावश्यकतया व्यतिरेक्यनुमानस्य तदन्तमौवछम्भवे तत्पृयग्‌- 
ब्यातरेक्यनु पानस्यानम्यु पगमात्‌ । एवं व्यतिरेकिव्याष्तिशानस्या नु मित्य जन कत्वे- 
ऽनुमानश्यान्वयन्यतिरेकिरूपश्वमपि नास्ति । तच्चान॒मानं स्वार्थ पराथ चेति 
द्विविधम्‌ । स्वविवादगो चराथंसाघक स्वार्थानुमानं ब्यभिचारादशंने सति सकुश्घः 
इचारदर्शनमात्रेणापि व्यासिशानं भवति । परार्थानुमानं दु न्यायसाध्यम्‌ । 
न्यायो, नामावयवसमुदायः । अबयवाश्च प्रतिश्ञादेतूदाइरणरूपाः, उदाहृरणोपनय 
निगमनरूपा वा त्रय एव प्रसिद्धाः; न द पञ्चाबयवाः। अत्रयवत्रयेणणेव 
ब्यासिपद्घर्म तयो रुपदर्शनसम्भवेनाबिकावयवद्वयस्य निष्प्रयोजनर्वात्‌ । 

एवं निरूपितादनुमानाद्‌ नह्मभिन्ननिख्रिलप्रपञ्चस्य मिथ्यात्वसिद्धिः । 
तथाहि नह्ममिन्नं खव मिथ्या, ब्रह्ममित्तत्थादू , यदैवं तदेवं, यथा शुक्तिरूष्यम ॥ 
नब शुक्तिरबतादिषु मिथ्यात्वे प्रमाणाभावाद्‌ हष्टान्तासिद्धिरिति वाच्यम्‌ 
्रह्मण्ि निल्विलप्रपञ्ज्याविद्ययाऽध्यस्तरवेन मिथ्यार्वोपपत्तः । एवमवियादावपि 
मिथ्यात्वबिद्धये छाववादेकस्येव ब्द्धभिज्नस्वस्य मिथ्यार्वप्रयोजकाम्युपगमे न 
व्यभिचारशङ्गावकाशः । श्रतोऽनुमानेन नरह्ममिन निखिल प्रपञ्चस्यमिथ्यात्वसिद्धे- 
ब्रह्मास्मैस्यशानं निर्बाध भवतीति नरह्मशानेऽनुमानस्येवसुपयोगो बोभ्यः। एव-' 
मर्थापचि-प्रमाणस्यापि प्रपञ्चे मिथ्यात्वावगमपुरःसरं ब्रह्मज्ञाने डपयोगोऽस्ति | 
यथा-तरतिशोकमारमबिदिव्यत्र अततस्य शोकशन्दवान्यबन्ध जातस्य शाननिवर्स्य- 


श्वान्यथानुपपत्या बन्धस्य ग्रिथ्यात्वं कल्ष्यते । ततो बन्घश्य मिथ्यास्वकल्पनया 
गद्मास्मैक्या ररोच्ता वगमो निर्बाचो भवतीति बोध्यम्‌ । 


प्रश्‍न १५-_ वेदान्तपरिभाषामनुस्म्टृत्या काँच्चास्वरूपं सूपपादयत 1 

उत्तर्‌--यस्य वाक्यस्य तात्पयंविषयीभूतः संसर्गो मानान्तरेण न बाथ्यते 
तद्वाक्यं प्रमाणम्‌ । एतादशवाक्यजन्यशाने आकाँद्चायो ग्यताऽसत्तयस्तात्पर्यज्ञानं 
चेति चस्वारि कारणानि । तत्र पदार्थानां परस्परजिज्ञासाविषयत्वयोग्यट्वमाकांच्या | 
यथा आनयेति नियावाचकपदश्रवणेन क्रियाथंबोचे घटमिति कारकस्य ओतुन 
नि्जिासाबिषयर्वं, कारकस्य घटमिति पदध्य वणेन कर्मकारकपदार्यनोषे 
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आनयेति क्रियायाः जिशासाविषयत्वं, “दशंपूर्णंमासाम्यां स्वगेकामो यजेतेति 
श्रवरोन यागनिष्ठस्वगंकरणत्ववोघे 'समिघो यजती? त्यादीति$तंव्यतायार्त- 
अळु८रोेनेतिकतेव्यतानोचे करणस्य लिशासाविषयरदं चाध्तोति। तत्र व्युत्यन्नस्य 
जिज्ञासारहितस्थापि पुरुषस्य वाक्यभवणेन वाक्पा्थचोधसम्भवात्तत्र पदार्थाना 
पररुररजिज्ञासाविषयभाध्वावा दा काँच्छाल दणस्वाग्या सिध्तद्वा रणाययोग्यत्वपद्‌ पुपा त्तम्‌ 
एतारशायोग्यतावच्छेदक कियास्वरुारकत्वादिकं विवक्षितम्‌ । तेन गोरश्वः 
इत्यादो फ्रियाजनकरवरूपकारकस्वामावेन न तत्रातिव्यासिः । 


ननु गौरश्व इत्यादिष्वतिव्यासिवारणाय योग्यत्बावच्छेदकुघ्य क्रिप्राखादे- 
विवक्षायां "सोऽयं देवदत्तः? *तत्वमडीस्यादिवाक्येषु क्रियार्बाद्य मावात्तत्राठप्रासि- 
रिति चेन्न समानविमक्किकपदप्रतिएादयव्वरूपस्य तदवच्छेद कस्य तत्रापि सत्वे- 
नाव्याष्व्यमावात्‌ । न चेव गौरश्वः इत्यादो समानविभक्तिकपदप्रतिपायत्वध्य 
बिद्यमानर्वेनातिन्यासिस्तदवस्थेवेत वाच्यम्‌ गवाश्वादेर्मेदध्य प्रत्यच्तबाधित- 
र्वेनाभेदस्थस्ते एव समा नविभक्तिकपदप्रतिपाद्यस्वस्यो कयो ग्यर्वावच्छे द 
कत्वाभ्युपगमेना तिव्याप्त्यभावात्‌ । न चेवं योग्यत्वावच्छेदकस्य तत्रतत्र मिन्न- 
रूपेण स्वीकारे योग्यतावच्छेदके 5ननुगमो दोषः स्वादिति वाच्यम्‌ अ्रवच्छेययो- 
ग्यतालचणाकाोँच्ाया अनुगतत्वेन तदवन्ळेुदकैऽननुगमे दोषाभात्रात्‌। न च 
नेयायिकामिमतान्वयबोघाभावरूपेवाऽकोँचा कुतो नाभ्युपेयते, तस्याः प्राग- 
 आवारमकतया शान्दनोघकारणत्वेन कलष्तस्वादिति वाच्यम्‌ ; मीमांखादशंना- 
छम्मतत्वेन तदनभ्युपगमात्‌ । तथाहि--मीमांसादशनस्य बलाबलाघिकरणे भतिन 
आक्यावरोषे तप्ते पयसि दध्यानयति सा वश्वदेब्यामिच्दा वाजिभ्यो बाजिन- 
मित्यत्र विश्वेदेवदेवताउमिक्षयोद्रंग्पदेवतयोः परध्यराकाँच्ञावच्वेन तद्धितभ त्या 
_ चैश्वदेवया गस्यामिक्लाउन्वितस्वेन शान्ताकाँच्तायां विश्वेदेवदेवतायां न वाजिन- 
द्रव्यस्य रूम्बन्ध: । न च तत्रापि वानिनस्य ताटराजिज्ञाखाडविषयस्वेडपि प्रदेयद्रव्य- 
त्वसध्य यागनिरूपितजिज्ञासाविषयतावच्छेदकतया  तद्योग्यस्वमस्त्येवेति वाच्य, 
स्वसमानजातीयपदार्थान्वयत्रो घविरदसदहकृतप्रदेयद्रग्यत्वप्येब तदव्छेदकत्वात्‌ । 
तथा हि-वा जिनद्रग्यस्य सग्बन्चविचारावखरे स्वपदेन वाजिनं ग्यतां तत्समानर 
जातीयः श्यामिच्ना पदा थंस्तस्य तडि तञ्रत्या वेश्वदेवयोगेडन्वितस्वेन स्वसमानजाती य- 
पदार्थान्वयबोघविरहरूपस्य विशेषणस्य तत्राभावात्‌ प्रदेय द्रव्पत्वरूपं विशेष्पपात्र 
न तादशयोग्यतावष्छेदकमिति न वाजिनस्य तत्रान्वय इति भाव: | 

प्रश्‍न १६--लदणाभेदान्‌ सोदाहरणं प्रदर्श्य, 'तस्वमखीव्यादि? वाक्येष्जा- 
वार्याणं लच्दणोक्तिरभ्युपगमवादेन इत्युक्ति समयंत्रत । 

उष्तर---श्रथ शब्दे दृत्तिद्वयमस्ति शक्तिलंचणा चेति । तत्र शक्किर्ना म रदा” 
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आमर्थेषु मुख्या पृत्तिः । यथा घरपदस्य कग्जुओवायाकृतिविशिष्टेशक्ति: । 
कार्यजननानुकूलं कारणानिष्ठं सामथ्यं शक्तिः। सा च शब्दे तत्तत्पदजन्यपदा- 
भँशानरूपकार्य्यानुमेया, ताहशशक्तियिषयत्वं शक्यत्वम्‌ । एवं शक्यसम्चन्चो 
लक्षणा, ळच्टणाविषयत्वं लच्त्यरबम्‌ सा च लक्षणा जहत्‌, अजहत्‌, जइदजहनन्चेति 
त्रिविधा । तत्र शक्यसम्बन्धिमात्रविषयाऽदा, शक्यार्थविशिष्टबिषया दितीया 
तथा विशिष्टार्थवाचकपदस्य शक्येकदेरामाचवृत्तिः तृतीया । यथा सोऽयं 
देवद'्तः इस्यच पदद्वयवाच्ययोस्तदेतदेशकालविशि्योरे क्यानुपपत्या जहदजहल्ल- 
च्ञणया यिशेष्यदेबदत्तपिणडमात्रपरत्वम्‌ । यथा च तच्वमसीस्यादो तत्पदवाच्यश्य 
सवशञत्वादिविशिष्टस्येश्वरस्य स्वंपदवाच्येनान्तःकरणविशिष्टेन जौवेनेक्यायो गा- 
देक्यसिद्धत्यथं स्वरूपे चेतन्यमात्रे तस्वंपदयोः जद्ददजहल्लच्णाभ्युपेयते इति प्राञ्चः । 
परिभाषाकृतस्ठु सोऽयं देवदत्तः? “तत्त्वमसी? त्यादौ लक्षणां विनेवेक्यं साघयन्ति | 
सथा हि शक्ति ब्जुत्योपस्थितयोविशिष्टयोरभेदान्वयानुपपक्तौ सत्यामपि शक्त्योप- 
स्थितयो विशेष्ययोरेयाभेदान्वये न विरोधः ॥ यथा घटोऽनिव्य इत्यत्र घटपदवा- 
च्यक देशघटर्वस्यानित्यर्वेन हान्वयाऽयोग्यत्वेऽपि स्वातन्त्र्येण शक्यो रस्थितस्या= 
न्वययोग्यस्य घटस्यानित्यस्वेन सह्‌ भवतु अन्वयः किमर्थमत्र लच्छणास्वीकारः 
थत्रपदाथें ® देशस्य विशेषणतयोपश्थितिः, तत्रेव तस्य स्वातन्त्येणो पस्थितये लक्षणा 
श्वीकियते । यथा घटो नित्य: इत्यत्र घटपदाद्‌ घटस्वस्य शक्त्या स्वातन्त्येणानुप- 
स्थित्या घटव्वस्य स्वातन्त्येशोपस्थित्य्थ' घटपदस्य घटत्वे लक्षणा स्वीकार्या | 
एयमेव “तत्वमसीत्यादिवाक्येडपिनलक्षुणा | शक्त्या श्वातन्ञ्पेणो पस्यितयोस्तच्वं- 
पदा थ क दे श यिशेष्ययोश्चेतन्ययोरमेदान्वये नाघकाभावात्‌ । तस्माद्‌ तल्वमसीत्यादि- 
खाक्येषु लच्णोक्तिराचार्याणामम्युपगमवादेन बोध्या । वादिबलपरीक्षणार्थमनि- 
स्वोकारोऽभ्युपगमवादः । जहदजहत्लच्णोदाहरणुं तुकाकेभ्यो दघि रच्यता- 
मित्यादौ स्वीकार्यम्‌ । जइदजहत्लच्णास्वं च शक्याशक्ययोः साघारण्येन प्रत्या- 
थकत्वमिति लच्तणमत्रापि संघटते। शकयकाकत्वपरित्यागेनाशक्यदथ्युपघातकस्व- ` 
युरस्कारेणा काकेऽकाकेऽपि काकशब्दस्य प्रवृत्तेः । 

मुख्यार्थान्वयबाघोलच्त्णाबी जमित्यालङ्कारिकाः । वत्ततस्त तात्पर्या नुपपत्ति- 
रेवलच्णा बीजम | काकेभ्योदघि रदयतामित्यत्रान्ययानुपपत्तरभावात्‌ । गङ्गायां 
शोष इत्यादौ तात्पर्यानुपपत्तरपि खम्भवात्‌ । 

प्रश्‍न १७--लच्तणाश्वरूपम्‌ परिभाषाकाराभिमतं सयुक्तिकं निरूष्य तस्यां 
बाक्यवृत्तितां समर्थयत ? 

उत्तर--अथ लच्णा, पदमात्र वृत्ति, इत्तिव्वात्‌ू शक्तिवदिति 
शेयायिकानुमाने शतक्तित्वमुपाचिः। यतोहि शक्तो हष्ठान्ते पदमातरवृत्तिरबं 


शश | * चेदाम्तपरिमाषा 


साथ्यमस्ति तत्षशक्तित्वसुपाधिरष्यस्तीति साथ्यन्यापकस्वं पच्ने लद्शायां 
साधनमस्ति, किन्तु शक्तित्वसुपािर्नास्तीति खाघनागन्यापकस्वम्‌ । ऋतः 
साथ्यव्यापकत्वे सति साघनाव्यापकत्वात्तत्र शक्तित्वमुपाघिः । तस्माश्लक्षणा न 
पदमात्रवुत्तिः किन्तु वाक्यवृत्तिरपीत्याह परिमाषाकार! । किश्च गम्भीरायां नद्यां 
घोष इस्यत्र नद्यादिपदमात्रे लक्षणायां यिनिगमकाभावेन गम्भीरायां नद्यामिलि 
पदसमुदायस्य तीरेऽ्यं॑ लच्तणायास्ट्वयाष्यवश्ययमङ्गोकतंव्यस्वात्पदमा त्र्चत्तिर्वे 
शुप्तिस्वं न नियामकमपितु शक्तित्वे सति ब्रुत्तिव्वम्‌ „ स्च शक्तावेव, न तु 
लक्षणायां, तत्र पदभिन्नशत्तित्वरूपं शक्तिइत्तिस्वमस्तीति सिद्धम । ननु वाक्ये 
ल़च््णाऽम्युपगमे शक्यसम्बन्धो लचछ्णति सिदान्तहानिः स्यात्‌, वाक्याथस्या- 
शक्यत्वादिति चेन्न पदवृत्तितया शक्त्या यद्वस्तु शाप्यते, तत्सम्बन्धो लचा । 
शक्तिवृत्या पदार्थज्ञानद्वाशपदार्थवदू वाक्यार्थोऽपि परम्परया ज्ञाप्यते। अतः 
पदार्थस्येव वाक्यार्थस्यापि शक्ति्ाप्यत्वरूपशक्यस्वात्‌ तत्सम्बन्घरूपा लक्षणा 
स्वीकारे न काचिदनुपपत्तिः । एवं लोकवद्वेदेऽपि “वायुवेक्षेपिष्ठादेवता? 
इत्यादिप्रशंसारूपाणामर्थवादवाक्यानां पदसमुदायानामेब पशुयागप्राशरत्ये 
लक्षणा । 'खोऽरोदीदिर यादिनिन्दार्थकवाक्यानां पदसमुदायानां च निन्दितत्वे 
लक्कणा । अन्यथा एकेन पदेन प्रशस्त्यायरथॉपस्थितिसम्भवे पदान्तरवेयर्थ्ये स्वात | 


एवं च विध्यपेच्तितप्राशस्त्या दिरूपपदा थंनो घकत्वेना थंवादपदसम्ुदायस्य पढ्रूपतया. 
विधिवाक्येन सहेकवाक्यत्वं भवतोत्यर्णवादवाक्यानां पदे कवाक्यट्वम््‌ । 


यच प्रत्येक भिन्नभिन्न संसर्गप्रतिपाद्‌ कवोर्वाक्ययोराकांचावशेन महावाक्यार्थ-. 
बोघकत्वं, तत्र वाक्यैकवाकयटवं भवति । यथा--“दशंपू णंमासखा म्यां स्वर्गकामो 
यजेत”? इट्यादिवाक्यानां 'समिघोयबती? र्यादि वाक्यानां च परस्परापेद्िताङ्ग कि 
थाययोघकतराक्यतयेकवाक्यता भवति । तदुक्त भट्टाचायें? स्वार्थबोचे समास्ताना- 
मङ्गाङ्गित्वाद्यपेच्या वाक्यानामेकवाक्यश्वं पुनः संहरय जायते ; इत्यादि | 

प्रश्‍न १८-_तात्पयलच्चणं मतान्तरनिरसनपर्वकं निरूपयत । 

उत्तर अथ वाक्यार्थशाने ्रार्काचायोग्यताऽसत्तयस्तात्पर्यानं चेति 
चत्वारि कारणानि ॥ तत्र नेयायिका मन्वते, तस्प्रतीतीच्छुयोच्चरितश्वं तात्पयं- 
स्यलच््णमिति, विचार्यमाणे लद्णमेतदयुक्तम्‌ यतोहि-श्र्थशानशून्येन 
पुरूषेणोच्चरिताद्वदाद थंज्ञानाभावः प्रसञ्जेत । न च तत्र तात्पयञ्जमेणा थंप्रतीति- 
रिति बाच्यम्‌, अयमध्यापको अ््युत्पन्न, $इतिवक्तृनिछव्युत्पत्यभावरूपविशेषदर्शनेन 
ताप्पर्यश्वमस्य वक्तुमशक्यत्वात्‌ । न च तत्रदवरीयतात्पर्यञानाच्छाव्दनोघ इति 
बाच्यम्‌ , ईैश्वरानङ्गीकठंरपि सांख्यमीमांसका देवेदिकवाक्यार्थशानोपलब्षेः । 
तस्मार्टिद्धान्ते तरप्रवौीतिजननयोग्यरवं तात्पर्यक्षबणम्‌ । गेदे घट इति वाक्यं गेदे 
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शटसंखगंप्रतीतिजनमयोग्यतया रोइघटसंसगपरम । न चोस्ततात्पर्यलद्णास्य सन्धय 
मानयेत्याद्यनेकार्थपदप्रयोगेऽतिव्यासिः, लवणानमनप्रतीती'ष्छ््या प्रयुक्तेऽपि 
तद्वाक्येऽष्बप्रतीतिजनने स्वरूपयोग्यर्वसत्वात्‌ , लवणपरत्वज्ञानदशायामष्यः 
श्वा दिसंसगप्रत्ययापत्तिरिति वान्यम्‌; तदितरप्रतीतीच्छुयाऽनुम्चरतित्व ष्य 
तास्पये' प्रतिविशेषणरवात्‌ ॥ एवं च 'सेन्ववमानये?तिवाक्वम&वप्रतीतिजनन- 
योग्यमपि भोजनप्रकरण प्रयुक्तध्वाल्लबणान्यप्रतीतीच्छ्यानुच्चरितव्वेन नाश्व- 
शंसर्गज्ञानजनकमितिभावः । शुकादिवाक्येऽन्युस्पन्नोच्चरितवेदवाक्यादो श्य 
तत्प्रतीतीच्छाया एवामावेन सुतरां तदन्यप्रतीदीच्छुयोडचरितत्वा भावाल्‌ ताध्पर्य- 
जद ण॒स्य वियमानत्वान्नाव्याष्तिः । एवप्रुभयप्रतीतीच्ळुयोष्चरितेऽग्पासिवारणाय 
ततरतोतीजननयोग्यत्वे सति तदन्यमात्रप्रतीतीन्छुयाऽनुच्चरितरवमिति वास्पर्यस्य 
निष्कृष्टलनक्षणम्‌ । 

प्रश्‍न १६-_तत्रभनतां शरीघर्मराजाध्वरीन्द्राणां मतं वेदानां निदयस्वमनिर्यः 
स्वंयेति नेयायिकादिमतप्रतिपादन-पुरःखरं सम्यग्विनचनीयम्‌ १ 

उत्तर---श्रथ वेदानां निस्यख्वजञपरमेषवरप्रशीतत्वेन प्रामाण्यमिति नेया- 
यिकाः ॥ वेदानामनिव्यत्वाभ्युपगमे पुरुषप्रणीतरवावश्यम्भवात्तश्प्रणेठुरीश्वरत्वेऽपि 
भक्तपच्पातित्वादिसम्भवाद्वीघागमवद्वेदेऽपि दोषप्रसङ्गात्तत्य नित्यत्वेन निरस्त 
समस्तपुंदूषणतया, प्रामाण्यमित्यध्वरनोमांसकाः । किन्तु वेदान्तिनांररिमाषाङ्तां 
मते वेदो न नित्य!, उस्पत्तिमत्वात्‌ उस्पत्तिमच्वं च श्रव्य मइतोभूतस्य निदव- 
सितमेतद्यरग्वेदोयजुवदः? ऋच:ः सामानि जजिरे? इत्यादिभ्रते:ः। एवमनिस्य- 
स्वेऽपि वेदानां नेयायिकाभिमतत्रिक्णावस्थायित्वमस्माभिर्नाभ्युपेयते, य एव. 
खेदो देवदत्तेनाचीतः, ख एव वेदो मयाघीयते इति प्रत्यभिशञाविरोघात्‌ । अतः 
सोऽयंगकार इति प्रव्यमिश्ञाविरोचादेब गकारादिवर्णनामपि चणिङत्वं नास्ति । 
तस्माद्वेदानां स्वरूपतो वर्णादिद्वारा च चक्षणिरुत्वाभावें सति, बर्णपदवाक्य 
समुदायस्य चेदस्य सुष्टिकालीनोर्पत्तिमत्वं प्रलयकालीनध्वंसप्रतियोयित्वं च 
स्वीक्रियते? न तु मध्ये ब्णीनामुत्पत्तिविनाशो स्तः, श्रनन्तगकारादिवण कल्पने 
सौरवात्‌ । न चानुच्चारणदर्शायां वर्णानां श्रवण कुतो न भवतीति बाल्यम्‌ तदुशा« 
रणकर्ठरूपामिव्य्ञकाभावेनाविरोघात्‌ । न चोत्पन्नोगकारो नष्टो गकार’ इति 
प्रतीत्यामध्ये तदुस्पत्यादिकं कथं नाम्युपयते इति वाच्यम "सोऽयं गकार इति 
श्रत्यभिज्ञाविरोचेन तत्प्रतीतरेप्रामाप्यात्‌ “श्यामो घटो न ६1”, रक्तो घटः उत्पन्न 


इति प्रतीतिवङुश्पत्तिविनाशशालीनध्वनिसम्बन्घादुक्तप्रतीतेः परम्परासम्बन्घः 
नरि घयश्वेन प्रामाण्याद्वा । अतो न वेदानां क्षणिकत्वम | 


कि चास्माकं मते देदानामुरपन्तिमरवेऽपि पोरुबयत्वाभावाचापसिदधाग्ता- 


YY वेदान्तपरिमाषा 


पत्तिः, नहि पौरुषेयत्वं नाम पुरुषेणोला य॑माणटवम्‌ श्रन्षया रुरुमतेऽपि अध्यापक ` 
परम्पर्‍्या पोरुषेयस्वापत्तेः; मौनिलोकादेरपौरुषेयस्वापत्ेश्च । नापि पुरुषाघी- 
नोर्पत्ति मत्वं पोरुषेयस्वं १ वेदाः पौरुषेयाः, वाक्यत्वात्‌ , भारतादिवाकयवदिति 
ने यायिका भिमतपी रुषेयस्वानुमानेनास्मदाय भिमतपौ रुषेयरवसा चना दस्मदा दिना सि- 
दसाघनताप्त्तः । अतः सजातीयोन्चारणानपेचोन््चारणविषयत्बं पोरुषेयस्वं 
'सिद्धान्तेऽम्युपेयते तस्मान्नास्ति पूर्वोक्तदोषः । तथा च सर्गाद्यकाले परमेश्वरः पर्व- 
सर्गसिद्ध वेदानुपूर्वीतमानानुपूर्वीक वेदं विरचितवान्‌, न तु तदिजातीयमिति नः 
सजातीयोच्चारणानपेच्षोच्चारणृविषयट्वं वेदानामस्ति, किन्तु भारतादीनां 


सजातीयोच्चा रण मन पच्येवो च्चारणमिति तेषां पोरुषेयर्वमस्स्येव इति भावः | 
प्रश्‍न २०—श्रर्थापत्तिभेदाः सलच्टणं सोदाइरणञ्च निरूपणीयाः । 


३त्तर--अथ प्रव्यछप्रमाणजन्यं ज्ञानं प्रस्यच्मितिबदर्थापत्तिप्रमाणजन्य 
जञानमर्थापत्तिप्रमा । तत्रार्थापत्तिप्रमाकरणृमर्थापत्तिप्रमाणम्‌ । डउपपादककल्पना- 
देतुभूतोपपायज्ञानमर्थापत्ति प्रमाणमिष्यर्थः । डपपाद्यानेनोपपा दकWल्पनमर्थाः 
पत्तिप्र मेति — श्र्था पतिप्रमाप्रमाणयो लेक्षणम्‌ । तत्रो पपाद्यजञानं करणम्‌ | उपपाद- 
कशानं फलम्‌ । येन विना यदनुपपन्नं तत्तत्रोपपायम , यथा रात्रिमोजनेन बिना 
दिवाभुञ्जानस्य पीनत्वमनुपपामति ताइशथपीनस्वमुपपायम्‌ । एवं यस्याभावे 
यस्या नुपपत्तिस्तत्तत्रो पपादकम्‌ + यथा रातिभोजनस्याभावे ताहशपीनर्वस्य। नुप- 
पक्तिरिति राजमो जनमुपपाद कम्‌ | 

श्रर्थापत्तिशन्दस्य प्रमाप्रमाणयोः प्रयुक्तस्य प्रच्नक्तिनिपमित्तंभिन्न मस्ति ॥ 
तथाहि रात्रिमोजनकल्पानायां प्रमितावथस्य रात्रिभोजनस्योपपादकशानस्या= 
पत्तिः कल्पनेति षष्ठो समासेनार्थापत्तिशन्दो वतते, कल्पनाकरणापीनत्वादि 
ज्ञाने व्वर्थश्य रात्रिभोजनरूपस्योपप्रादकजानस्यापत्तिः-~~-कल्पना यस्माद्दिवा मोज- 
नामाबविशिष्टपीनरवज्ञानात्तदर्थापति प्रमाणमिति नह्ुत्रोहिणमासेनार्थापत्तिशब्दो 
वर्तते ॥ सा प्रमारूपा्थापित्तिद्विविचा-हष्टार्थापत्तिः शतार्थापत्तिश्चेति । 
तत्राया दृश्यमानस्य पदार्थस्य दृष्टानुपपत्तिमुखेनार्थान्तरकल्पनम्‌ , यथा इदं 
रजतमिति पुरोवतिनि प्रतिपन्नस्य रजतस्य सत्यत्वे नेदं रजतमिति तत्रेवनिषिध्य- 
मानरवमनुपपन्नंखद्‌ रजतच्य सद्धिन्नत्वं सत्यत्वास्यन्ताभाववत्वं वा मिथ्यारवं कल्प- 
यति । द्वितीया च यत्र श्रयमाणवाक्यस्य स्वार्थानु रपत्तियुखेना थास्तर कल्पनम्‌, 
यथा "तरति शोकमात्मवित्‌? इत्यत्र श्र॒तस्यशोकशब्दवाच्यनन्घनातव्य ज्ञाननि” 
वत्यंत्वस्थान्यथानुपपत्या बन्धस्य मिथ्यात्वं कल्प्यते यथा वा जीवी देवदत्तो ढे 
नास्तीति वाक्यभ्रवणानन्तरं जीविनो णट्टासरवं नदिः सत्त्व कल्पयति | थतार्था- 
पच्िरपि-अ्मिघानानुपपरयभिहितानुपपचिमेदेनद्विविघा |) यत्र वाक्येकदेथ- 


परीचाब्धि सन्तरणो ८ १ छो 


अबशणो 5न्वय|भिघाना नुपपश्यान्बया भिघानोपयोगि पदान्तरं कहप्यते, तत्रामिघानान 
नुपपत्तिः । यथा 'द्वारमित्यत्र’ 'पिवेदि’ इत्यध्याहारः, यथा वा 'विशवजिता 
यजेत्‌? इत्यत्र “स्वगंकाम? इत्यथ्याहारः | श्रमिहितानुपपत्तिस्तु यत्र वाक्यावगतोऽ- 
थोँऽनुपपर्वेन ज्ञातः सन्नर्थान्तरं कल्पयति, तत्र द्रष्टव्या । यथा “्वगंकामोज्योति- 
ब्टोमेन बजेत, इत्यत्न स्वर्गसाघनस्वस्य च्ञणिकळ्योतिष्टोमयागगतस्यानुपपर्या 
मध्यनत्यपुवे कल्प्यते । न चेयमर्थापत्तिः “अयं राजिमोजी, दिवाऽभुञ्जानर्वे 
सति पीनरवात्‌ , यन्नेवं तन्नेवं यथा दिवामोजीच्यनुमानेऽन्तरभं बचुमर्हतीति 
चाच्यम्‌, अ्न्वयव्याव््यज्चानेनान्वयिन्यनन्तर्भावात्‌ अ्रनुमिनोमीत्यनुव्यवसाया भावेन 
ब्यतिरेकिणो ऽनुमा नवत्वस्य निरघ्तरबाच्छ | श्रत एव तत्रानुमिनोमीति नानुन्यव* 
सायरूपं, किन्तु श्रनेनेदं कल्पयामीति । एवमर्थीपत्तर्मानान्तरत्वदिद्धौ व्यतिरेकि 
नानुमानान्तरम्‌ पृथिवोतरेभ्योभिद्यते इत्यादी गन्धवत्वमितरभेदं विनाऽनुप-- 
पन्न मिस्यादिशानस्य करण॒रवात्‌ । अत एवात्र एथिव्यामितरभेदं कल्पयामीत्यनु- 
ब्यवसायो न त्वनुभिनोमीव्यनुव्यवसाय इत्यपि बोध्यम्‌ । 

प्रश्‍न २१- ्रनुपलब्धिषदलप्रयोजनं लच्तयिव्वा तस्या आभावग्राहकता- 
सुपपादयत ? 

उत्तर-श्रथ जञानकरणाजन्याभावा नुभवासाचारणकारणमनुपलब्धिरूपं प्रमा 
याम्‌ । तत्राजन्यान्तपदानुपादाने अनुमान जन्याती न्द्रियाभावा नुमितिदेताव नुमा - 
नादावतिब्याप्तिः स्यात्‌ , तद्दारणाया जन्यांतंपद्‌ दत्तम्‌ । अद्दष्टादों साघरणकार- 
णे5तिन्याप्तिवारणायाठाघारणंति पदम्‌ । सर्व कार्य प्रति कारणतयाउदष्टादेः 
साधारणकारणत्वात्‌ । अभावस्म्ृत्यसाघारण देतु संस्का रेऽतिव्याप्तिवाराणानुमवे- 
तिबिशेषणम्‌ । 

ननु सर्वेषाममताना मविशेषादतीन्द्रिया भावा नुमितिष्थलेऽष्यनुपलब्चिप्रमाणे- 
नैवाभावो ख्यत मिति चेन्न घर्माद्यनुपन्चिसतत्वेऽपि तदभावानिश्चयेन योग्यानुपल- 
ब्येरेवा मावम्राह$स्व'त्‌ । योग्या चासवनुपलब्धिश्चेति कर्मघारयसमासाश्रवणना- 
नुपलब्येर्योग्यता लक्तप्रतियोगिसत्वप्रधज्रित प्रतियोगिकत्वरूपा । तथाहि स्फीता लो- 
कति भूतत्ते यदि घट; स्यात्तद्वि घटोपलम्भः स्यादिरयापादनसम्मवाचाडशमूतले 
घटाभावोऽनुपलन्घिगम्यः, न्चकारे तु ताहशापादनाषठम्भवाच्ञानुपलब्धिगम्यता । 
अप्रतरब ताहशा [दनसम्मवात्‌ स्तम्मे पिशा चसच्वे स्तम्भवत्तस्यापि प्रत्यच्तता पत्त्या 
तदभावोऽनु रडिउगम्य; आरमनि घरमांदिसत्वेडव्यस्पातीन्द्रियया ताइशोपलम्मा- 
पादनासम्भवान्न तदभावाश्यानु पलब्धिप्रमाणगम्यत्वम्‌ | 

न चोकनरीत्याऽघिकरणन्ट्रियसम्निकर्षस्थत्ते बल्लृप्तेन्द्रियमेराभावाकार- 
खानि कारणम्‌ ; इन्द्रिणत्वेऽमावज्ञानं तदभावेडभावशानाभाव इतीन्द्रियान्वप- 
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व्यतिरेकानुविघानादिति वायम्‌, श्रभावप्रतियोग्यन्‌ पकव्वेरप्यभावग्रदे कारणत्वेन 
बलप्ततया तत्र करणत्वमात्रस्य कल्पनात्‌ , इन्द्रियस्य चाभावेन सह सल्लिकर्षा- 
भावेनाभावम्रहादेतुस्वात्‌ । इन्त्रियान्वयब्यतिरेकयोस्ठु अमावाचिकरणज्ञानाद्यु- 
पच्चीणत्वेनान्यथासिद्धः । कि च भूतले घटो नाव्तोत्यभावानुभवस्थले भूतला- 
कारवृतिरिन्द्रयजन्या तन्निष्ठाभावा कारवृच्तिस्तुनेन्द्रियजन्या, तेन सदेन्ट्रिय सन्नि कर्षा- 
आावात्‌ किन्तु घटानुपजब्चिरूपमानान्तरजन्येति भवत्यनु पलब्धे; प्रमाणान्तररतरम्‌ | 
उभयप्रमाणजन्मान्तःकरणच्चचो प्रतिफलितं चेतन्यं प्रत्यच्चप्रभारू ˆ विद्वान्तेऽभी्टमे- 
देति न काव्यनु पतिः तस्मादनुपलब्चेः प्रमाणान्तरस्वं तत्रा सावग्राइरूटवं च युक्तिसिद्धम्‌ 

प्रश्न २२--प्रमाणानाम्‌ ( प्रमाणां ) प्रामाण्यम्‌ ( प्रमात्वं ) स्वत घव 
उत्रद्यते, शञायते च परतो वेति बुविशदं निरूप्यताम्‌ ? 


उष्तर--अथ वेदान्ताभिमतषटप्रमाणेर्जायमाना! षोढ़ाः प्रमाः यथार्थाः 
सन्त्ययथार्था वेति प्रमागतप्रमात्वप्राहकेबु विप्रतिपत्तयः सन्ति । तत्र परत} 
प्रामाण्यबादिनो नेयायिका वदन्ति प्रमास्व॑ न स्वतो आहय संशयानुपपत्तितः | 
अर्थात्‌ प्रमाध्वं स्वतो म्राह्यं नास्ति, अन्यथा ज्ञानोर्एत्वनन्तरमिदं ञानं प्रमानवा 
इत्याकारकः संशयो नोपपद्यते । तस्पात्‌ ज्ञानजनकखामान्यस मप्रो मन्नगु णा- 
दिरूपकारणप्रयोख्यस्वं परतस्त्वं प्रमात्वोत्य्ती । शतो च परतस्त्तम्‌ 'इद ञानं, 
प्रमा, रुफलप्रवृत्तिजनदत्यात्‌ व्यविरैकेशाप्रमात्रदिति श्वीकायमिति चेन्न स्मृव्य- 
नुमबसाधारणं संवादिप्रत्वत्यनुकूलं तद्वति तत्प्रकारकशानरत्वं प्रमारवम्‌ श्रात्मनन:- 
संयोग ( साक्षि ) रूपजञानसामान्यछा मग्रीपयोज्यं न त्व घिक गुश्यमठाजारण कारण 
रूपेणापेच्यते, प्रमामात्रऽनुगतगुणख्च्वे प्रमाणाभावात्‌ । नापि भूयोऽश्यवेः 
खहेन्ट्रियछन्निकघरूपोगुणः प्रत्यक्तत्वाबल्छिनप्रमायां सम्भवति, रूपस्यात्मन- 
ब्वावयवाभावेन तयोः प्रत्यक्षेऽव्याप्तेः, खत्यपि ऋवयवे पीतः शांखः इति अपन 
प्रत्ययेऽतव्याप्तेश्च । | | 3 

एवमबन्वयव्यतिरैकव्यभिचारादेव उत्पत्तिकालावन्डिक्षिघटादौ गन्चव्याप्य 
एथिवीर्ववानयमिति सल्लिङ्गपरामशं सत्यपि गन्घबान्‌ घटोऽय मित्यनुमितेर 
प्रमांच्वेन, वहिसान प्रमेयस्वदित्यादावसल्लिङ्गपरामर्शस्थले विषयस्य वह्मरबाचे- 
नानुमिव्यादेः प्रमारवात्‌ अनुभितित्वाद्यवच्छिन्नभ्रमायां सल्लिङ्ग ररामर्शादिकं 
न गुणः । नच अस्यापि ताररासामओऔप्रयोष्यस्वाविशेषेणाप्रमापि प्रमा 
स्यादिति याच्यम्‌ प्रतिबन्ध काभावस्य कार्य प्रति देतुत्वेन प्रमायां दो षाभाबस्यापि 
देठत्वाङ्ीकारात्‌ । न चेवं परतस्त्वमिति वाच्यम्‌, आगन्तु कमानकारणापेच्दा- 
यामेव परतस्त्वात्‌ । | 

उक प्रमात्वं स्वतश्च ज्ञायते । स्वतो आहारवं नाम दोषाभावे सति याव- 


परीदाब्धि खन्तरणी Re 


खामात्वा अयग्रा हकसामग्रीग्राह्ाटबम्‌ । अर्थात्‌ प्रमात्वाअयो श्चत्तिज्ञानं तद्गाहकं 
साच्छिज्ञानं तेनापि प्रमागतं प्रमात्वं श्यते पव । न चेवं प्रामाययंशयानुपः 
थत्तिरिति वाष्यमताटशश्थले खंशयानुरोघेन दोषश्यापि सत्वेन दोषाभावघटित 
भ्रमास्वाश्रयम्राहका भावेन तत्र प्रमाण्यस्येवाग्रहात । 

यद्वा यावस्वाअयम्राहकषामग्रीम्ाक््रवयोग्यत्चं शसौस्बतस्त्वम्‌ ॥ अस्मिन्‌ 
लक्षणे संशयस्थले प्रमात्वस्य पूर्वोक्तयोग्थवास्त्वेऽपि दौषवशेन प्रमारत्रस्या- 
ग्रहान्न खंशयानुपपत्तिरूपो दोषः संगच्छते इति दिक | 

अश्न २३--न्र्मणो लक्षणघुभयविघमपि विशदं बण्यंताम १ 

छत्तर---अ्रथ वाक्यार्थज्ञाने पदाथंज्ञानं कारणमिति तस्वमछीतिमहा- 
चाक्धार्थजञानमपि तस्वंपदार्थज्ञानाघीनमिति । तत्र प्रथमोपात्तत्वात्प्रत्यक्षाय- 
गो चरत्वेना भ्यहितर्या्यादो लच्णप्रमाणाम्यां तरपदाथोँ निरूथ्यते । अखाघारण्‌= 
चमो लच्छणं, तश्च श्वरूपतटस्थभेदेन द्विविधम्‌ । तापि मुख्यत्वात्‌ स्वरूपं 
शद्दयावतेकं स्वरूपलक्ष णमितिपूर्व निरुप्यते । यथा “रत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? 
Mझानन्दो नहेति च्यजानत्‌? इत्यादिभ्र॒त्या सथ्विदानन्दात्मकं त्रह्म णः स्वरूपरवे 
सति व्यावर्तकत्वेन श्वरूपलच्तणम्‌, स्वस्येव स्वापेच्तया घर्मघमिभावकल्पनया 
लचदवलच्तणस्वछ्म्भवात्‌ । तदुक्तं पदूमपादा चार्यः 'आनन्दो विषयानुभवो नित्यरवं 
चेति सन्ति घर्मा । ्रएथकत्वेऽपि चेतन्यारपर्थागवावभासन्ते इति । यावल्लच्य- 
कालमन वस्थितत्वे सति छच््येतरव्याबर्तकमिति तस्स्थलक्षणम, यथा गन्धवत्वं 
'एथिवीलच्दराम्‌ ' महाप्रलये परमाणुषु, उत्पत्ति काते घटादिषु गन्धाभावात्‌ | 
प्रकृते कार्यजातं प्रति खन्मादिकतृत्वरूपं कारणत्वं त्रद्मणस्तटस्थनच्तणम्‌ ॥ 
कत स्वयं च तत्तदुपादानगोंचरापशेक्श्ञानचिकीर्षक्तिमस्वम्‌। परमेश्वरस्य ता हश- 
कुतिमस्बसदूभाबे यः, सर्व $: सर्वविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । इत्यादि थतिर्मानम्‌ । 
'ताहशब्बिकोर्षासदूभावे सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेय? इत्यादि श्चतिर्मानम्‌, 
एवं तादशकृतौ "तन्मनोऽकुरुत? “स प्राणामख जत? इत्यादि धात! प्रमाणम्‌ । 

शानेच्छाकृतीनां मध्येडन्यतमगर्भ लक्षणजितयमिदं विवच्तितम्‌, 
एकलच्त्णबिवच्रो विशेषण्व्यर्थत्वापत्तः । अतएव जन्मस्थितिष्वंाना 
मन्यतमस्येव लक्षणे प्रवेशः । एवं च प्रकृते नन लक्षणानि सम्पद्यन्ते । ब्रह्मणो 
जगजन्मादिदेदुत्देस्यतो वा मानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति 
यट्प्रयन्त्याभखंविशन्ति, इव्यादिशतिर्मानम्‌ । ननु त्रिमिरस्योपादानत्वसूचना देके- 
-कस्य लक्षयाप्रवेशे वाहशोपादानर्वं न सिथ्यतीटवरूच्याह लक्षणान्तरम --नि स्खि- 
-जकार्याभिन्नारमकं तदुपादानं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ । खपादानत्वं च जगदधथ्याखाधि- 
अ्डानश्यन्‌।॥ एवं च कल्पिर्ताबकारसम्बन्धस्थ नास्तवनिविकारट्वाविरोघाद्षुपादा- 


वंदान्तपारभाषा 


नव्वेऽपि विकारशन्यस्वमेव ब्रह्मणः । अथवा जगदाकारेण विपरिशममानमायाचि- 
ष्ठानरवं ह्मणो छच्णम्‌ । न च श्रतिषु जगद्‌अझणोस्तादार्म्यव्यपदेशाख्वगदा-= ` 
कारेण विपरिणममानर्वमुपादानस्वमितितललच्णं कुतोनाम्युपेयते इतिवाच्यम्‌ 
चेतनस्य जडाकारेण परिणामायोगात्‌ कूटस्थनिव्यश्वश्बुतिविरोधाश्च । यतो दि 
“इदं सवं यदयमास्मा’ 'खञ्चव्यश्चा भवत्‌? 'नहुस्यां प्रबायेय’ 'मायां दु प्रकृति 
विद्यास्‌” “मयाध्यक्षेण प्रतिः सूयते? इत्यादिश्च तिस्मृतिषु एतारशोपादानत्वा- 
मिप्रायेणेव ब्रह्मप्रपञ्चयोस्तादात्म्यव्यपदेशः कृत । घटः सून्‌ घटो भाति घट इष्टः 
इत्यादिलोककव्यपदेशोऽपि घटादीनां सञ्चिदानन्दैक्याध्यासादेव घरादिष्विष्ट- 
स्वब्यवहारदर्शांनादानन्दाध्यासस्तच बशर्यते, दुःखादौ सन्विदंशाध्यासेऽपि ताहशेष्ट- 
स्वव्यवहारादर्शनाचत्रानन्दाध्यासो नाभ्युपेयते इति बोध्यम्‌ । 

प्रश्‍न २४--जगतो खन्मक्रमं प्रदश्यं ्रह्मण्‌ः स्वरूपतटस्थलच्णे लिखत । 

उत्तर-- अथ वाक्यार्थज्ञाने पदार्थज्ञानं कारणमितिन्ियमेन तरुवमस्यादि- 
महावाक्यजन्यशानमपि तर्वंपदाय ज्ञानाबीनमितिपूव' तरपदार्थो लक्षणप्रमाणा- 
भ्यां निरूपणीयः ॥ तत्रासाघारणवमों लच्णं स्वरूपतटस्यभेदेन द्विविधम्‌ । तयोः 
स्वरूपलद्दण श्वरूपं सद्वत्यावतंग्म्‌ सत्यज्ञानमनन्तं अत्म? “आनन्दो न्रह्मेति 
ब्यजानादिति श्रृतिस्टद्धं सश्चिदानन्दात्मकम्‌ । स्वस्येव स्वापेक्षया घर्मिघर्ममाव- 
कल्पनया लच्यलक्षणाट्वमपि सम्भवम्‌ । तढुक्त पझपादाचा ये1--“आ्रानन्दो विष- 
यानुभवो नित्यरव॑ चेति सन्ति घर्मा: । श्रएयर्वेऽपि चेतन्यात्ए॒यगिवावभाखन्ते? 
इति । तटस्थ लक्षणं तु यावल्लच्यक्रालमनपस्थितव्वे सति तद्व्यावर्तेकं यथा. 
गन्घवत्वं एथिव्या लक्षणम । मद्दाप्रलये परमाणुषु डरपत्तिकालाव।च्छुन घटादिषु 
गन्धाभावात्‌ । प्रकृते त्र्मर्णि कार्यणातं प्रति जन्मादिकारणस्वम्‌ । कारणत्वेन 
कर्तृत्वं विवद्चितमिति नाविद्यादावतिव्यास्तिः । ~ 

एवं स्वरूपतरस्यलच्णाम्यां तत्पदार्थ लक्षयित्वा जगतो जन्मक्रधोनिरून 
पणीयः । तत्र सर्गायकालै खुज्यमानध्रपञ्चवेचिञ्यदेतुप्राशिकर्मखहृक्कतोऽनन्तशक्तिः 
विशिष्टमायासहितः सन्ामरूपारमकनिखिलपपञ्चं प्रथमं बुद्धावाकलय्येद्‌ं करिष्या- 
मीतिसंकल्पयति 'तर्द चूत बहुस्यां प्रजायेय’ इति श्तेः ॥ ततः कमेणाकाशादीनि 
पञ्चमहा भूतानि अपञ्चीकुतानि ज्ञायन्ते । "तस्माद्वा एतस्मादार्मनः आकाशः 
सम्भूतः आकाशाद्वायुर्वायोरग्निरग्नेरापः इत्यादि, भ्रुतेः। न च शब्दस्याकाश 
भात्रगुणत्वम्‌, वाय्वादावपि तदुपलम्भात्‌ । न चावी अतः, लोकिकञ्जमस्य संसार 
दशायामेव बाघावश्यम्भावेन वाय्यादो शान्दस्थ बाघामावेन भ्रमत्वाभावात्‌ । 
इमानि भूतानि जिशुणमाया कार्यत्वेन जिगुणानि | शुणास्सश्वरजस्तमांखि | 
एतेश्च सत्बगुणोपेतेः पद्मभूतेव्य॑स्ते: शथक्‌ एयक्‌- क्रमेण ओकत्रादिपञ्चशानेन्द्रियार्णि 


पराचाब्ध सन्तरणों 


जायन्ते । एतेभ्यः पुनराकाशादिगतसारिव कांशेम्योमलितेभ्यो मनो बुद्‌ थ्यहंकार- 
चित्तानि जायन्ते । शरत्रादिपञ्चानां मन त्रा दि चतुरण्णा -क्रमेण तत्तदविष्ठातू-” 
देवा भवन्तीति । एतैरेव रजोणुणोपेतेवर्यरतेः पञ्चभूतेर्यथाक्रमं दागादिपञ्चकमे - 
न्व्रियाणि तह्देवताश्च जायन्ते । एवं रजोगुणोपेतरेवमिनितेः पञ्चप्राणादयो 
लायन्ते । तेरेव तमोगुणोपेतेरपञ्चीक्तभूतेः पञ्चीकृतानि भूतानि जायन्ते । _ “तासां 
त्रिवृतं जिवृतमेकेकां करवाणि’ इति भ्र तेः पश्चीकरणोपलच्णार्थस्वात्‌ । पञ्ची- 
करर चच प्रदयेकमाकाशादो द्विघाविमज्य तयोरेकेकं पुनश्चतुर्धा विभज्य तेषां 
चतुर्णामंशानां स्वांशंविद्दायान्यत्रसंयोजनम्‌ । श्वांशाघिक्यात्पुथिव्यादिव्यवहारे 
वेशेष्यात्त तदादश्तद्वादः इति प्रमाणम्‌ । पूर्वोकतेरपश्चीकृतैः ससदशतत्वाट्ममस्म- 
दादिलिङ्गशरीरं परलो कयात्रानिर्वाहकंमो पर्यन्त स्थिरं, हिरणयगभलिङ्गशरीरं च 
जायते । पुनः सूम्यादिचतुदंशलोकाः तत्रोचितं स्थु छशरीरं भोग्यं च जायते इति । 

प्रशन २५-—-ष्णिङ्गशरीरोर्पर्ति समासेन निरूप्य प्रलयश्य चातुविष्यं प्रदशंयत । 

उत्तर--अथ सर्गादौ सखूुश्यमानप्रपश्चचेचिञ्यहेतुप्राणिकर्मसहकृतादनन्तः 
शक्तियुक्तमायाविशिष्टात्परमेश्वराायपा नैरपञ्चीकृतेराकादिपञ्चमूतेः ख छिवकाँ- 
शो पेते: प्र मशः ओ त्रादिपञ्चजञानेन्द्रियाणि, तैरेवमिलितेश्च मनोबुद्वयादिरूपमन्तः 
करणां पुनारजोशुणोपेतेः पथक-पथक पञ्चभूतैयंथाक्र्मं वागादि कर्मेन्द्रियाणि पञ्चपा- 
णादयो वायवश्च जायन्ते | एतर्ससदशतस्वामक लिङ्ग शरीरं परलोकयात्रानिर्वादक 
मोचपयन्तं स्थायि परापरभेदेन जायते । तत्र परं हिरणयगर्भलिङ्ग शरीरम्‌ , अपर= 
मश्मदादिलिङ्गशरीरम्‌ ॥ तत्रापि द्विरण्यगर्भलिङ्गशरीरं महृत्तस्वम्‌ , अस्मदादि- 
लिङ्गशरीरमहदंकार उत्युच्यते । 

त्रेलोक्यनाशात्मकः प्रलयश्चदुर्विचः नित्यः प्राकृतोने मित्तिक आद्यन्तिक- 
श्वेति । तत्रनिव्यः प्रलयः प्रतिदिनं प्रविलयात्मकः सुषुसिः, 'सुघु स्तिकालेसकलि- 
विलीने? इतिश्रव्या तघ्याः सकलकायप्रलयरूपत्वात्‌ । न चेवं सुल्वादिद्देतोध॑र्भादे 
श्मृतिहेतो? संस्कारस्य च प्रविलयादुस्थितश्य कथं सुखादिमेदभोगः पूर्वपदा थं- 
स्मरणं चेतिवाच्यम्‌, चर्माघरमं पूरव संस्काराणां कारणारमनाऽवस्थानेन तदुपपत्तेः । न 
च सुषुसावन्तःकरणशस्य विनाश तदघीनप्राण्यादिक्रियानुपपत्तिरिति वाच्यम्‌, 
सुषुसडष्ट्या शरीराभावेऽपि तदुपलब्धिवत्‌ वस्तुतः श्‍वासाद्यभावे5 प पुरुषान्तर 
विञ्जममात्रत्वात्‌ । न चेवं सुसस्य मूतादाविशोषः, सुतस्य लिङ्गशरोरं संस्कारार्मः 
नाऽत्रेवास्ति, स्तस्य दु लोकान्तरे यातीति वैनच्ञण्यात्‌ । यद्वाज्ञानक्रियाशक्ति- 
विशिष्टश्यान्त:करणस्य शानशक्तिविशिष्टात्म्रनासुप्तौ विनाशेडपि क्रियाशक्ति- 
विशिध्रूपेणविनाशादबिरूद्धम्‌ | 'यदा सुसः कञ्चन न पश्यति’ “सता सोम्यः 
तदा खम्पन्नो भवति? इत्यादिथतिस्तत्रमानम्‌ । = प्राकृतप्रलयस्तु कार्यत्रद्मबिना शः 


१० वैदान्तपरिमाषा . 


निमित्तकः सकलकार्यनाशः | यदा तु प्रागेवोत्पन्नमह्मछाच्छाठकारस्य कार्यंनह्मणयो- 
अहााणडाधिकारलच्णप्रारग्घकर्मखमा सो 3देडकेवल्याट्मिका परा मुक्तिः, तदा तल्लो- 
कवासिनामप्युर्पन्न बह्मसाचास्काराय्यां नह्मणा सहविदेहकेवल्यम्‌ एवं तदचिष्ठित- 
न्रह्माणडतदन्तव ्िनिस्विललो कतदन्तर्वत्तिस्थावयदीना भौतिकानांभूतानां 'च 
प्रकतोमायायां च लयेनप्राऊतलयशइत्युच्यते । कार्यत्रत्मणो दिवसावसाननिमिठकस्े- 
खोक्यमात्रनाशोने मिशिकप्रलयः । तदिवसश्चठ॒युंगसहस्तपरिमितकालः “चतुर्युग 
सहस्ता णित्रह्मणो दिन मुच्यते इतिवचनात्‌। रातिकालस्य दिवसकालतुल्यरवात्‌ प्रलन 
यकालो 'दिवस्कालपरिभित: | डभयप्रलययोः पुराणवचनानि प्रमाणम्‌ । तुरीय- 
ग्रलयस्ठुत्रह्मवाच्ताटकारनिमित्तकः खर्वमोच्तः । स चेकजीववादे युगपदेव, नानार 
जौववादे तु--क्रमेण । “खर्व एकीभवन्ति? “यत्रश्‍वस्य सर्वमास्सैवाभूचात्केन कं 
पश्येत्‌? इतिश्ृतिस्तत्रमानम्‌ । तत्राद्याष््रयोऽपिलयाः कर्मोपरतिनिमिचाः 
प्वठथंस्त शानो दयनिमित्तोलयोशानेनसहै वेतितिशेषः । तत्रोपादाननारोन कार्य- 
नाशःइतिनेयायिकाः । कार्यनाशसम्ये कार्याणामा्यान्तराभावेनावस्थानाचुपपत्या 
खुण्टिक्रमजिपरीतक्रमेण कायंनाश इतिवेदान्तिनः । तत्तव्कार्यनाशतत्तर्कायं- 
जनकःडष्टनाशस्यंव प्रयोजहूतया तदुपादाननाशास्याप्रयोजकर्वात्‌ । अन्यथा 
न्यायमते महा प्रये पयिवी परमाणुगतरूपर छादेरविनाशापत्तः ॥ तथा पथिव्याश्रप्सु 
इत्यादि -क्रमेणजीवाहंकारस्य हिरशयगर्भाहं कारे, तस्यचाविद्यायामिष्येवंरूपाःप्रलया 
बिष्णुपुर णेप्रदशिताः ॥ 

प्रन २६--खष्टिवाक्याना पुपास ता दिवा क्या नां च तात्पय निरूपयत । 

उन्तर--ननु तत्वमसीति वाक्यध्थस्य तस्पदश्य वाच्यार्थनिरूपणाव ०रेजगन 
कन्मादिकारणं तटएतार्थस्य लक्षणर्मामहितम्‌ । तल्लक्षणस्य यथार्थव्वे ज्रद्यणः सप्र- 
पञ्चटापन्ति, अयथार्थत्वे तप्प्रतिपादकथुतिवाक्यानामप्रामाण्यापत्तिरिति चेन्न 
सृष्टिप्रतिपादने तात्पर्याभावात्‌ भ्रद्वोतनरह्मबगमे तेषां तात्पर्याच्च | तथाहि 
सृष्टि मनुक्त्वा यदि ह्मण प्रपश्चस्थ निषेघः प्रतिपाद्यते, तदि वायो प्रतिषिद्धस्य 
रूपस्येव न्रह्मणि प्रतिषिद्धस्य प्रपञ्चस्य ततोऽन्यत्रावर्थानशङ्कायां न निःसन्दिगबम- 
द्वितीयर्वं प्रतिपादित स्यात्‌ । अतः सुधिवाक्यारप्रपश्चश्य त्रह्मोपादेयस्वजाने सत्यु | 
पादानमन्तरेण कार्यध्यान्यत्र सद्भावशाङ्काया निरस्तायां नेति नेतित्यादिवाक्ये- 
असययपि तस्यासत्वोपपादने प्रपञ्चष्य मिथ्यास्बज्ञानेनिरस्तालिलद्वेतनिञ्च पममणडं 
सब्जचिदानन्द्करसपतद्वितोयं ्रह्मसिद्धयतीति परम्परा खृष्टिवाकपानाप्रपित्रह्मणयेवा- 
द्वितीये तात्पयंमवसितम्‌ । 

न चवमपि सगुणवाक्यानां विद्यमानत्वे कथमद्धेतसिद्धिरिति वान्यम्‌ "ख 
श्षोऽन्तरादित्ये हिरयमयः पुरुषः? इत्याद्यपाखनाप्रकरणपठितखयुणन हावा क्या 


परी चान्च सन्तरणी 


मासुपासनाबिष्पेक्तितगु णारोपमाजपरत्वेन गुणप्रतिपादने तारपर्या मावात्‌ मते 
्ामूत चे” व्यादिसगुणवाक्‍यानां निशुशपकरणपठितानां अथाह आदेशो 
नेतिनेति’? इस्यादिनिषेधवाक्यापेक्तितनिषेष्यसम्पादकरबेन विनियोगान्च | अतो 
न केषाञ्चित भ्रतिवाक्यानमद्वेतप्रतिपादने विरोघः, अपि ठु पूर्वोकद्विविघसरुण- 
भृतिवाक्यानां चित्तं काग्रयद्वारा निषेष्यरुणसम्पादकत्वेन चाद्वेतत्रद्मावबोघने 
एव तार्पर्य निश्चेयमिति भावः । 


प्रश्‍न २७--जीवेश्‍वरचेतन्ययोमेतमेदान सयुक्तिकं दर्शयत | 


उत्तर--“'प्रथ सत्यं शानमनन्तं ब्रह्म” “भ्रानन्दो त्रह्मेति व्यजानात्‌? इत्यादि. 
अतिमनुखत्य स्वरूपलच्टणोन, 'यतो वा मानि भूतानि जायन्ते’ 'इत्यादि थत्या 
तटस्थलच्तणन तत्यदार्या लक्षत्ति; तथा श्रवस्थात्रयवत्वेन त्वं पदार्थोऽपि लक्षितः । 
तयोरचिद्यात्मिकायां मायायां प्रतिबिम्बितं चतन्यमीश्वरः अन्तः करणेष प्रतिनिम्नि- 
तं चैतन्यं जीवः। “कार्योपाधिरयं जीव: कारणोचिरीशबरः अतेः । मन्मते 
जलाशयगतशराबगतसूयप्रतिबिम्जयोरिव जीवेश्‍वरवोर्भदः, अविद्यान्तःछरणो पथ्यो 
वर्यापकत्वपरिच्छिन्नर्वाभ्यामीशवरबीवयोर्यथाप्थं व्यापकस्वं परिख्छिनस्वं च 
बोध्यम्‌ । एतन्मरतेऽविद्याक्कृतदोषा जीव इव परमेशवरेऽति स्वरूगाघः प्रतिबिम्बः 
पच्छुपातित्वादित्यरूचे : एकमेवं चेतन्यं निम्बश्वाकान्तमीश्वरः प्रतिबिम्बस्वा क्रान्तं 
खीवचनन्यमिति निम्बात्मकम्रीश्वरचेतन्यमेवेत्यपरे | तत्रापि बिम्बप्रतिबिम्ब 
कल्पनो पाघिरेकजौववादेऽविद्या, अनेक जीववादे त्वन्त:करणान्येब । ओपाधिक- 
दोषा जीव एब, नत्यौश्वरे, उपाघे:प्रतिनिग्नपच्युपातित्वात. । एतन्मते गगन» 
स्थसूर्यस्य जलादो प्रतिभासमानप्रतिबिम्बसूयंस्येव जीदेश्वरयो भेदः ॥ 

ननु औवास्यमुखध्य दर्पणप्रदेशेऽभाववद्‌ बिम्बचे तन्यस्य परमेदवरस्य जोव-. 
प्रदेशेऽभावात्कथं तस्य खर्वान्तर्यामित्वमिति चेच, साञ्जनच्छत्रस्य नभसो जलादों- 
प्रतिनिम्बितरवे बिम्बभूतमदाकाशस्यापि जलादिप्रदेशसम्बन्धदशंनेन परिष्छिन्न= 
मुखा दिनिम्बस्य प्रतिबिम्नदेशासम्बन्धघित्वेऽपि व्यापकत्रह्मबिम्बस्य प्रतिचिम्नदेशन 
सम्बन्धाविरोधात्‌ । न च रूपवत एव प्रतिबरिम्बदशंनेन रूपविद्दीनस्य ब्रद्मयणो न 
प्रतिनिम्बसम्मव इति वाच्यम्‌ नीरूपस्यापि रूपस्य प्रतिनिम्बदशंनेन विरोघा भावात्‌ । 
न च नीरूपस्य द्रन्यस्य प्रतिनिग्बाभावनियमो ऽस्तीति वाच्यम्‌ निगुणस्वात्समयाया*« 
सिद्धेअगुरणाश्रयत्वच्य समवाण्िकारणर्वश्य वा द्रव्यटवस्यात्मनो चकतुमशक्यर्वात्‌ | 
न ख अहा न प्रतिबिम्बयुमहति, अचाक्षुषट्वाद्‌ , गन्घादिवादित्यनुपानं तत्प्रति 
बिम्बाभावे प्रमाणमिति वाच्यम्‌ “एकचा नहुचा चेव ददयते जलचन्द्रवत्‌” “यया 
झर्य विवश्वानपोभिन्नं नहु घेको ऽनुगच्छुन्‌? “आभास एव च? “अत एव चोपमा 


«२ वेदान्तपरिभाषा 


सूर्यकादिवदिति भतिसूचवाक्ष्यप्रमाणेन ब्रद्मप्रतिबिग्बाभाबानुमानस्य बाधित- 
स्वात्‌ । तस्मादुक्तरीट्या जीवेशवरचेतन्ययोः श्वरूपं संग्रहेण निरूपितम्‌ ॥ 

प्रश्‍न २६--साघन सहितं मोच्र्वरूपं यिविग्यताम्‌ १ मोच्छस्य कुतकत्वे- 
-नाऽनित्यव्वे तल्ञाभानन्तरमपि कथं-नाऽनथपुनराशत्तिः १ 

उत्तर--अथ घर्मोर्थकाममोच्ाख्येषु चदुविघपुरुषार्थषु मोक्ष एव परम 
प्रयोजनतया परमपुरुषार्थः । तथा च यज्जातं सन्ममेदं स्यादिति स्वसम्बन्धित- 
येष्यते तत्प्रयोजनम्‌ । तश्च द्विविधम्‌ , सुखयं गोणंचेति । तत्र सुखं दुःखाभावश्च 
मुख्यं, तदन्यतरसाघनं च गोणं प्रयोजनम्‌ । तत्र खातिशयनिरतिशयभेदेन 
मुख्यं शयोजनमपिद्विविघम्‌ । तथोनिरतिशयं सुखं दुःस्वाभावश्च भमद्धास्वरूप- 
संस्थितिरेव मोक्षः, श्रानन्दो त्रह्मेति ब्यजानात्‌? ब्रह्मवेद ्रह्मेब भवति? "तरति 
"शोकमात्मवित्‌? इत्यादि अतेः न दु लोकान्तरावाष्तिः, तञजन्यवैषयिकानन्दो 
वा मोच्ञः। तस्य ङतकत्वेनानिव्यत्वे मुक्तस्य पुनराब्रत्तिप्रसङ्गात्‌। ननुत्बद- 
भिमतस्य मोच्छस्य सादिरवे कुतकत्वेनानिस्यस्वान्धु्स्य पुनराइ्ञिलच्चणो दोष- 
श्तुल्य एव, अनादित्वे श्रवणादिवेयर्थ्यमितिचेन्न सिद्धस्येव रह्मस्बरूपस्य मोच्छस्या- 
सिद्धस्वञ्जमेण तत्साघनस्य अवणादेरवेयर्थ्वात्‌ । अनर्थानिव्व लिसप्यथिष्ठान भूत 
-न्ह्मस्वरूपतया सिद्धे । एवं लोके हृर्तगतविस्म्ठसुवणादेयंथा प्रातिः, यथा 
वा चलयितचरणायां रज्ब्वां निव्यनिव्रत्तस्य सर्पस्थासवाक्यात्‌ पुनरपिनिब्ुति- 
हेष्टा, तथौव प्रासस्याप्यानन्दस्य प्रासिः परिद्ृतस्याप्यनर्थास्यनिवत्तिर्मोच्य: प्रयो- 
बनम्‌ । ख च मोचः “तमेव विदिश्वातिसृध्युमेतिः इत्यादिभ्रत्या अझात्मैक्य- 
गो चरापरोच्ज्ञानंकसाध्यः, परोच्त्वेऽपरोच्ञ्रमनिवतंकर्वानुपपत्तः ॥ तञ्चा- 
परोक्षशानं तत्वमस्यादिबाक्यादितिपदूमपादाचार्याः । मनननिदिष्यान संस्कृ- 
तान्तःकरणादिति वाचश्पतिमिआः। निष्कामनया सटकर्मानुष्ठानास्परम्परया 
कर्मणामपि ज्ञाने विनियोगः । अत एव 'तमेवं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदि- 
षन्ति यशेन’ इत्यादि श्रुतिः, कषाये कर्ममिः पक्वे ततो शानं प्रवतंते’ इत्यादि 
स्‍स्मृतिश्च संगन्छुते । एवं श्रवशमनननिदिध्यासनान्यपि ज्ञानसाघनानि। बृढ्दा- 
श्ययके मेत्रेयींनाह्मशे “श्रात्मा वा श्ररेद्रछष्यः? इति दर्शनमन्‌द्य तव्साघनस्वेन 
-श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिष्यासितब्यः? इति श्रवणादीनां विधानात्‌ । तत्र-श्रबणुं 
नामो पक्रमोपसं्वारादिषडि लंगेवंदान्तानामदितीये न्रझणि तारपर्यावघारणानु- 
-कूला मानसी क्रिया । मननं नाम शब्दावघारितेऽथे मानान्तरविशोघशंखायां 
तन्निराकरण्णानुकूलस्तकीत्मको शानजनको मानसो ब्यापारः। निदिध्यासनं 
नामानादिदुर्वाऽनया विषयेष्वांकृष्यमाणचित्तस्य बिषयेभ्योऽपकृष्यात्मविषय 
कस्थेर्यानुकूलो मानसो व्यापारः । तत्र निदिध्यासनं ब्ह्मधाक्षात्कारे खाच्ार्छा- 
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“चनम्‌ “ते व्यानयोगानुगता आपश्यन्‌? “ततस्तुत पश्यत सिष्फर्क बयायमान? 
इत्यादि अते? | तच च मनमंदेतः फाकूतमननस्यार्थगदाठ्यांमावेन तदिषये निदि- 
अ्यासनायोगात्‌। अनने य अवण देत, भअवण्यामावे तारपर्पानिश्ययेन शाव्द- 
शानामायेन भतार्णबविषयकयुकत्यायुतात्वमिव चयानुकूकमननायोगात्‌ । एतानि 
चीश्यपि शानोर्पती कारणानीति थालस्पतिमिभा। विवरणाचार्यात्तु अतर 
प्रधान, समननिदिष्यासनयोस्तु अबणादनम्तरमाबिमोस्तरककनिर्वत कत याऽऽ 
शहुरकारकाङ्गत्वमिति । भवण्यादिषु मुमुततूणामचि कारः, श्रम॒द्चायां च नित्यानि- 
स्ववस्तुवियेरुस्सेहामुभार्थककओगवबिरागस्थ शामदमो परतितितिच्चा भद्धा समाघानाना 
आ विनियोगः | सगुणोपासनमपि चिरे काम्यङ्कारा निविशेषनझ शच्चारकारे देदुः | 
शबंखसाघनं मो चस्यध्वरूपंतन्निंत्यरवं चर्ुं प्रदेश निरूपितमिति । 
प्रश्‍न २६-_आपरोचशाने मआतमेदनिरूपणपूर्यक भ्रीमत्पड्म रादाचार्याय्यां 
औमदा चार्यना चस्पति भिभाणाव्याशयो स्फुटीक्रियेयाताम्‌ ॥ 
रुत्तर--अाथ सकाररानथंनिवुत्तिपरधानन्दावातिरूपो मोच्चो त्रहारसैक्य- 
शानसा*बः “तमेव विदित्वातिसृत्युमेतिः 'तदात्मान मेवावेद्दंअझास्मि? इति अतेः 
धतत्वमस्या दिवाक्योत्य शानं मोच्स्थय साधनमिति नारदीयवचनाच्चय | तथ्य 
शानमपरोच्छरूपमेव मोच्द्साघनम; परोचशाने हि अपरोच्ञ्रमनिवते क्वं नोपपद्यते | 
सध्य नझात्मेक्यापरोच्शानं तस्वमस्यादिमहावाक्यादूभवतीति पद्चगादाचार्याः । 
अतोदि शंविदापरोच्यं न करणविशेषनिबन्धनम्‌, अपितु प्रमेयविशोषनि बन्धनम्‌ ॥ 
शर्य च जीवगोचरशानवत्परमातुजीवा मभिज्नद्षविषयकमपि शब्दजन्यं शानं सजि- 
कूष्टबिषयमपरोच्मेवेति प्रत्यच्चपरिच्देदेऽपि परिभाषाकृदिमसः भ्रतिपादितम्‌ | 
ऋत धुन शब्दनन्यज्ञानस्यापराद्स्वादेव प्रतदंनाघिकरणे इन्द्रप्रतदनछंवादविचा- 
रावलदे 'शाख्रटष्ट्यातूपदेशो वामदेववत्‌? इति सूत्रे तत्वमस्यादिमहावाक्य- 
ऋन्यक्षानमहं नह्मतिरूपमेब शासत्रइष्टिशन्देनाभिहितस्मिति बहु घा प्ररञ्जितम्‌ ॥ 
वाध्यस्पतिपिभास्तु प्रत्यच््ानं करणविशेषनिबन्धनमेवेति श्थीङृत्य मनन- 
मिदिश्याखनछंस्कृतान्तः करणादेव गह्मात्मेक्यापरोचकानं मन्वते, एकस्मिन्नेव हि 
सूरृूमबच्तुनि कपादौ पट करणापहकरणयो३ भ्रत्यच्चत्वाप्रत्मदस्वव्यवद्वारे हश्यते । 
पर्व च संबित्परत्यदस्ने इन्द्रियत्वेनेग्द्रियजम्यश्बश्यव प्रयोजकतया शब्द जन्यत्रह्म- 
शागस्य लापरोलत्यम | भह्मठाच्ार्कारे मनननिदिष्यासन संस्कृतान्तः करण मे वेत्य 
“्नसेबा नुद्रष्डव्यः? “हश्यते स्वप्रया बुद्ध्या” इति भ्रतिर्मानम | म च 'यतोवाचो 
निवतंन्ते* इत्यादिभते: का शतिरिति थाख्यम , झसंत्कृतमनो विषय कटवेना- 
विरोधात्‌। म च 'शं स्वौपनियदं पुरुषं उच्छामी'ति भ॒तिबोधितयुपनिषन्मातर- 
अम्यरयं तद्विरुद्ध मिति वाक्मस्‌ ; झस्मदुरूमनसो वेदनम्यज्ञानानन्तरमेव प्रवृततया 
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वेदोपजीविव्वेनविरशोधा भावात्‌ । वेदानुपनीविमानान्तरगम्यर्वस्येव वेदगम्यत्व- 
विरोधित्वात्‌ । न च शासर्टटष्टिसूत्रेश विरोध इतिवाण्यम ; तत्र शास्रहष्टिपदेन 
अद्दाविषयकमानसप्रत्यच्नुत्य शास्त्रप्रयोज्यरवोपपादनाल्‌ । 
[क च वाचस्पतिमिश्रमते “अपि संराघने सत्रास्छासत्राथव्यानजा प्रमा । शाख्र- 
इष्टिमता तां दु वेति वाचस्पतिः परः ॥? इति कल्पतरूकारखब्मतिरपि प्रमाणम्‌ । 
प्रश्‍न ३०--ब्रत्तिप्रयोजनादि संचरेपतः प्रतिपादयत १ 
प्रश्न -आथ तत्त्वमसीति वाक्यष्यस्य 'त्व’ पदार्थस्य निरूपणावसरे जाम- 
सस्वष्नछषुप्त्यवस्थात्रयवश्वं जीवस्वमिस्युक्तम्‌ । तत्र जामन्नामेन्द्रियजन्यज्ञाना- 
वस्या, स्वप्नसुषुष्टयोरिन्द्रियाभानान्नातिव्यासिः स्वरूपज्ञानस्यानादित्वादिन्त्रिय 
जन्यज्ञानमन्तः करण ध्रतिरूपमेवःभ्युपगन्तब्यम्‌ । ननु सर्वदा सिद्ध न स्वरूपशाने- 
नेव विषयप्रकाश्दोश्रन्तःकरणजन्या वृत्ति: किमर्थंति चेन अआवरणामिभवाय, 
विषयप्रकाशकेन चंतन्येन सह विषयाणां सम्बन्धाथ वा तजन्यवुत्तरभ्युपगमात्‌ । 
तथाहि-अविद्योपहितव्व चेतन्यस्य जीवत्वपच्छे घटाद्यघिष्ठानचेतन्यस्यैव जीबरूपतया 
सदा घरटादभानप्रसक्तिवारणायावरणरूपमूलाशानस्य श्क्तिविशेषस्यावश्य कव्ये 
तद्भङ्गं बिना कदापि भानं न स्यादतस्तद्गङ्ग आवश्यकः। तद्धञ्जक न चतन्य- 
मात्रम्‌, आवरणामासकस्यावरणनिबलेकत्वायोगात्‌ । नापि ुश्युपहितं चतन्यं> 
तदूमाखकं, परोच्स्थलेऽपि तति इचयापत्तेरिति परोच्चभिन्क्षत्तिविशेषस्य विषयाकारश्य 
तद्कपहितचेतन्यस्य वाऽवरणभङ्ग प्रयो जकर्वमित्यावरणमिमभवार्थाइतिरि त्येक मतम्‌ | 
सम्नन्चार्या चुक्तिरित्यपरंमतम्‌ । तत्राच्यविद्योपहितोऽएरिच्छिन्नो जीवो 
घटादिविषयदेशे विद्यमानोऽपि विषयाकारापरोच्वुत्तिविरइदशायां न घटादिकसव - 
भाखयति, तस्य जोवस्यापरिब्छिन्नस्वेन घटादिना सह खामान्यसम्बन्घस्य सत्वे. 
ऽपि घटादिभानप्रयोजकसूथ सम्बन्धविशेषस्य तत्राभावात्‌--तदाकारापरोच्छञ्चति 
दशायां दु ताइ शासम्चन्घस्य सत्वात्यकाशयति | ख च सम्बन्धविशेषो विषयनौवच्चे- 
. सन्ययोच्यंद्ग्यव्यज्ञकभावलच्छ्णः कादाचिस्कः तत्तदाकारव््तिनिबन्चनः । तत्र 
तेजसस्यान्तः करणस्य स्वच्छुद्रव्यर्वेन स्वत एव खीवचेतन्याभिव्य्ञनसामथ्यम्‌; 
किन्तु घटादोनामष्वच्छुद्रस्वान्न तथा, स्वाकारवृत्ति संयोगदथायां तु वच्य 
मिभूतजाङ्यचर्मकतया ्वस्युत्पादित चेतन्यामिव्यञ्जनयोग्यताश्चयतया च्य 
वृत्युत्थानानन्तरं घटादिकं स्वावच्छिनं जीबचेतन्यमभिग्यनक्ति । कुड्यादेजंलादि 
संयोगदशायां सुल्यादिप्रतिबिम्बग्राहित्ववद्‌ घरादेरभिन्यञ्ञकत्वमपि तरप्रति- 
बिम्बग्रादिरवं चेतन्याभिव्यकस्वंचतत्रप्रतिबिम्बितस्वम्‌ | एताहशाभिव्यन्र्कवसिद्ध* 
यथमेवापरोच्तस्थले वुत्तेबंहिनिंगमनस्वीकार: । इत्यो शम्‌ ॥ 
इति परोक्षाब्धि सन्तरणी ॥ 


